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Om Kirketugten. 
| Af τῇ “εν 


C. P. ESSENDROP, 
Sognepræst til Melhus. 


I. 


Da åen throndhjemske Missionskredsforsamling sluttede: sit 
Møde i Størdalen i Sommeren 1857, sammertraadte nogle 
Lægmænd til Samtale: med hinanden angaaende dé kirkelige 
Sager, som laa dem paa Sind. Efter Opfordring deltoge 
nogle tilsedeværepde Gejstlige i dette Møde. . Talen kom paa 
Kirkens saakaldte Brøst og Mangler. Det wiste sig imidlertid, 
at,  foruden at flere af Deltagerne i Mødet ikke havde til- 
strækkelig Tid at ofre det, kunde vel saadanne Sagers Be- 
handling trænge til Forberedelse, og man overdrog derfor em 
valgt Komite af tre Præster og tre Læguiænd at forberede 


de paa Bane bragte Spergsmaal for:et senere Møde. Da 


Komiteen sammentraadte, overdrog den os Præster, der vare 
Medlemmer af den, de vigtigste af Sagerne til foreløbig Be- 
handling. Det tilfaldt saaledes Forfatteren af de efterfølgende 
Blade at. behandle Kirketugtens Sag, og saaledes- fremkom 
efterstaaende Foredrag, der, helt igjennem et Lejlighedsarbejde,. 
beregnet paa de Omstændigheder og Forholde, af hvilke det 
fremkaldtes, ikke er anlagt paa en Plads i et: videnskabeligt 
Tidsskrift. Da imidlertid Tidsskriftets Redaktion ønskede at: 
optage det, har Forfatteren troet ikke at burde:tilbageholde- 
det, skjønt hans Omstændigheder. ikke have tilladt ham at 
undergive det den Bearbejdelse, det ialfald burde have: erholdt. 


Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 1H. 1 


- 
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81. 
Kirketugtens Begreb. Ϊ Almindelighed. 
Ordet Kirketugt er kommet paa Manges Tunger, og det har 
vist sig at have en Magt til at sætte Gemytterne i Bevæ- 
gelse, om end paa en samre förskjellig Maade. —Nogle synes 
at mene, at det betegner Noget, der aldeles savnes mellem 
08, og at dette Savn er vart :Samfunds værste Brøst i chri- 
stelig og kirkelig Henseende, at derfor en ganske ny Dag 
vilde opgaa over os, naar Kirketugt atter indførtes i Livet, at 
med den i det Væsentlige et christeligt Liv vilde være gjenvakt. 
Andre se å Kirkétougt en forfærdelig. Ting, der idetmindste er 


πόρου yåerstbohumant, :i Grunden. stedse Tvaxg.og Tyranaii 


Dev er:vel Begrebsuklarhed. eller endog Begrebsforvirnng. paa 
begge Sider. Savdsynligvis bidrager for Nogle Sagens Navn 


tål at forvende : Begrebet for dem. Tugt, mener man, er Straf, 


og: mod. Straf oprøres: jo Kjød og Blod. Man ved da ogsaa. 


at: tilføje, at til Kirken hører Kjærkghed, og Kjærlighed skal: 


ikké kunne” bære :det over sit Ejerte at straffe, saa Kirketagt 
paa «den: Mpade: skulde blive en Selvmodsigélse.- Det kan ikke 
være andertedes, hedder det, end at. Staten: med det. kolde 
Hjerte og den strenge Haand "faar :gribe til: Straf, naar den 


har med Rorbrydere at: gjøre; . men. Kirken skal være. den. 


milde ..og barmhjertige Guds Tjener, handle 1 Hans Aand, 
banmbhjertigen overse og glemme, mildelig tildække og tilgive.: 
Tugt: og Straf, hedder det- fra. en noget anden Kant, hører 


kun; til. Børå og ikke til voxne Folk. Ssadin Tale er jo hørt 


selv frå Mænd, der i det borgerlige Liv indtage en udmærket. 


Plads: Foruden den megen anden Falskhed, der'dels skinner 


tydelig frem, dels ligger til Grund for Tånkegangen, hviler 
den hele Tale .paa en aldeles fejlagtig Sammenblanding af 
TPugt eller Diseiplin og Straf. . Straf kam ialfald aldrig blive 
Mere, end. et. Middel i Tugtens Haand, og er ingenlunde dennes 
eneste Middel, om vi end maa indrømme, at Ordet Tugt 


» 
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vavnlig bruges om :den'støaffende "Tugt.  "Fugt betegner i: det 
Hele: taget: en Vitksomheéd; hvorved. deh, hvem em: Myndighed 
er. givet i dette Stykke, arbejder til at holde ἐὰ 'Andeh: 4il 
sm Phpt. - Vi tåle åaalsdes om 'Hustegt; Skoletugé, Krigstugt 
Det vil allerede «heraf:være klart, at Tugt kan lipesdavel ovéd 
ved et styrkende, trøstende,:mildt advarende Ord, som ved: ef 
irettesætteride, dadlende '0g :straffende Ord, end sipe med. straf- 
femde Gjerning. Jo finere den Pligt :opfatteg, 'tili:hvis : Ομ 
fyldelse Tugten vil virke, og: jo tere udviklet den:ør, mod 
hvem Tugten øves, desto :rhere'vil just Ordét ὈΝ πὸ Tugtens 
Middel. Amvende vi'dette paa Kirketugt,, bliver: det ahmindex 
lige Begreb- nærmere at bestemme som em Tugt, der yes af 
Kirken, paa Kirkens Lemmer, ved Kirkens Midlay 


i Kirkens Hensigt, medens eh fyldigere Opfattelse. af. Tin 


gen ikke kan vindes uden Me en nærmere Er af: er 


på 82 ΠΥΡΑ͂Σ ἐδ GR Ὁ, pin 
Kirketugten, begrandet. i: οἰ πη ἐπ πθνξ 19, 
Ε egen Natur. : pp 
Der kommer Ingen til Faderen uden ved Jestan Christ; 
uden at indplantes i Ham og blive et Lem paa Hans helligé 
Legeme, og Ingen atver det evige Livs'Krone, uden at være 
tro indtil Døden: og under Gangen i alle Maader opvoxe tib 
Ham, som er Legemets' Hoved. . Saa vist som det nu er; at 
Ingen kommer til-Christum som: af sig selv, -gjehnent en 
naturlig Udvikling, saa vist vil det ogsaa være alle le- 
vende Christnes sørgelige Erfaring, δὲ dét i mange Maader er 
let for den, som staar, at falde, at der er Meget,' som hindrer: 
og truer Væxten. Derfor trængerenhver Christen til Paa- 
virkning for at bevares i Herren og styrkes til en kraftig: 
Væxt i Ham og til Ham. Herren tugter visselig ogsaa hver 
den, Han. elsker,: tugter ham i Lønkammerets Timer: gjenpem 
Ordet i den hellige Bog, båade naar det ængster og truer, 


15: 
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og naar det kjærligen trøster, barmbjertigen forjetter og: giver, 
- dom: gjennem de ved Ordet af Aarden i hans: Aand fødte 
Tanker og Bevægelser. Herren tugter bam, idet Herren op- 
lærer ham og driver ham ved Aanden til at tugie sig selv. 
Derfor skulde en opritig -Tröende end ikke i den største 
Ensomhed være uden Tugt, uden den treepige Guds Virk- 
samhed. paa ham. til at bevare og nære et sardt og sundt 
Liv:i Christo Jesu i hans Hjerté, og — det tro vi trøstigen 
+= behagede. det Herren. at sætte en af Sine i saadan En- 
sombed; baade kunde og vilde Herren i saadan Tugt lade 
ham. have inbk. Hjælp til-et evigt Liv. Men vi tør ikke sige, 
at et Menneske kan undvære eller tør. foragte Synets Sands, 
om 'end Herren er stærk og mild nok til, naar Han slaar En 
med Blindhed, at skjærpe hans Øre, saå han advares.og 
kjælpes frem ved Hørelsen. Det er en i mange Maader yderst 
fordærvelig Vildfarelse, naar et-Menneske mener ikke at be- 
høve at tage Guds Hjælp saaledes, som Gud byder ham 
den, men slaar sig til*en selvvalgt Rd ved, at Gud kan 
bjælpe ogsaa paa en anden Maåade. Herren har aaben- 
barlig henvist. den -enkelte Vandringsmand paa .det evige Livs 
γὼ til at :søge. og finde Hjelp hos Brødrene, i Broder- 
samfundet... Gjælder det Menneskeaanden i Almindelighed,. 
da gjælder det Christenaanden, som er Christi Åand, end mere 
ag end dybere, at den er Samfundsaand. Som Herren lyser 
en søærdeles Velsignelse. over Brødres Forening og dermed 
skjenker en saadan. Forening en synderlig Kraft, naår Han 
siger: » Dersom To af Eder blive enige paa Jorden om, hvad 
for en Sag det er, at, de ville bede, skal det vederfares dem 
af- min Fader, som er i Himmelen; thi, hvor To eller Tre ere 
forsamlede i mit Navn, der er jeg niidt iblandt dem* (Matth. 
18,.19. 20), saaledes formane Herrens. Apostle idelig Brødrene 
at komme Broderen tilhjælp, f. Ex. Gal. 6, 1: ,Brødre! der- 
som -og et Menneske bliver overilet af nogen Brøst, da hjælper 
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en Saadan tilrette, I Aandelige, med Sagtmodigheds Aand!”* 
eller Eph. 4, 15. 16: ,Vi skulle, Sandheden tre udi Kjær- 
lighed, i alle Maader opvoxe til Ham, som er Hovedet, til 
Christus, af hvem det ganske Legeme, sammenføjet og forenet, 
ved al den Forbindelse, indbyrdes Hjælp giver, i Forhold til 
ethvert Lems tilmaalte Virksomhed, voxer Legemets :Væxt til 
sin Opbyggelse i Kjærlighed*. Enhver vil vel kunne vidne, 
hvor godt et Ord fra en Brodermund kan gjøre, hvor saare 
en Broderhaand kan støtte, ja, δὲ Broderen kan af Herren 
bruges til at omvende en Sjæl fra hans Vejs Vildfarelse. Der 
ere. jo- ogsan de mange Timer i den Enkeltes Liv, da ham 
ikke kan tugte sig selv, fast ikke kan fornemme 
Aandens umiddelbare Tugt, ja, da det er, som han ikke vil 
høre denne, og et Broderord i den samme Time kan af 
Herren velsignes til at falde som en Dug par det Terre, som 
smeltende Ild paa det Kolde. 

Der «skal saaledes lidet Blik til at se, åt den: Christae 
baade trænger til Brødres Hjælp og er henvist til denne. Paa 
den anden Side kunde der dog ikke være Broderaand og 
og Kjærlighedssind i disse, om de ikke skulde ville komme 
ham tilhjælp. Det Ord: ,Det kommer ikke os ved; se du 
dertil !* er dog af den uchristeligste' Tale, der kan gives. 
pAntager Eder hverandre", hedder det Rom. 15, 7, pligesom 
og Christus haver antaget sig os til Guds Ærel* Christen- 
sindet spørger ydermere aldrig efter, hvor tung em 'Gjerning 
'er for den, som: skal øve den, men kun efter, hvor velsignet 
den er for den, mød hvem den-. skal øves, og saa kommer 
hertil, at den Christne af sin Mester har lært den ellers sam 
vanskelige Kunstat arbeide med Haab mod Haab. Kam det 
da ansees: for afgjort, at:en Christen trænger til. atitugbes, at 
Brødrene kunne tugte, saa maa det båade .være en Broder- 
pligt og en Broderret, en. Trang for Broderkjærligheden og en 
Gjerning åf den, at Broder tagter Broder. ,Dem, som. haver 
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Vendens Gods og ser sin Broder lide: Mangel og løkker sit 
Hjerte for. ham, hvorledes bliver Guds Kjærlighed :i ham? — 

bg Aandeak Liv i Obristo Jesu er ἄορ å større end ae 
ἢν, i Dglændigheden.- ... -᾿ ι | 

"Heri er allerede Kirketugtens Nodvendighed, ΓΙῸ i: 

de Ret og Pligt given. Den træder imidlertid end ydér- 
mere frem: kom, eh - usfvikelig Følge af: Kirkens Væsen - som 
et: Samfund. Det ligger:i sthvert Samfunds Begreb at ville 
Noget; at have .en bestemt Hensigt og øt arbejde til denne 
Hensigts Opauaaelse 7 ved Samvirken ιδ΄ Samfundets Lemmer; 
det ligger dbbbelt å ét san 'aandeligt famfunds Begreb, som 
Herrens Menighed. ' Derfør hører det egsaa med til ethvert 
Samfund, at dette paa een Gang er en Aabenbarelse og Fragt 
"af 'og οἱ Uflviklingsmiddel for og en virkende Aarsag til et 
anndeligt "Slægtskab mellem sine Lemmer.: Det aabenbarer 
sig ofte paafaldende endog ved de mere ndvortes Samfund. 
Derfor blivér et Samfund ogsa sprengt, maar det bliver Lem- 
mérne vitterkigt, at ingen indre 'Enhed er tilstede eller kan 
fødes. mellem: dets Lemmer. : Det vil da være klart, at, jo 
dyberg, inderligere og aandeligere Samfundet er, desto mere 
ville dets Lemmeér smelte. inderligen 'sammen, og desto større 
vil 'Skidsmissen blive mellém Samfundet og de Lemmer af .det, 
der ikke Kunde ipdgaa i dets aandelige Enhed, indtil Skils- 
mmissén blivet saa afgjort og dyb, at Samfundet maa udskille 
frå sig :disse Lemmer, dersom det ikke:skal staa i Faré for 
at gaa under i sit Væsen for. at indgaa å det Væsen, sam 
bæres bfog bærer hine Lemmer. Christi-Kirkes Maal er det 
hele Samfunds Forklaring i Ohristo.deri og derved, at hvert 
enkelt Lem i og med. Samfundet skrider fremad: til Forkla- 
wingen:.i :Herren.  Chvistensamtundet: kan derfor ikke. Andet 
end «at arbejde -ved -de' fællesKræfter paa og for hvert enkelt 
Lem: ι1 Der gives ingen Nanen δῇ Maalet-for Samfundet uden 
derved, at hvert enkelt Lem; som ér beskikket til det evige 
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Liv, naar fram til Maalet, og det enkelte Lem kan ikke man 
til Maalet, uden i det og derved, at Samfundet naar frem. 
, Naar et: Lem lider, lide alle Lemmer med", vidtter Paulus 
(1 Kor. 12, 26), og Josv. 22, 31 siger Pinehas:.sldag: kjende 
vi, at Herren δὲ midt iblandt os, idet I ike heve forgrebet 
Eder mod Herren med saadan Forgribelsk,- da 1 have reddet 
Israels Børn af Herrens Haand*, Derfor bliver det. ogsea 
en Selvopholdelsessag for Herrens Mesighød at årbefde ved 
de Midler, der staa til dems cbristelige Raadighed, pa: sine 
Lemmers Trivsel og Væxt, og, kommer det megønsinde derhen 
med et Lem, at det er en vissen Gre», som kur kan skade 
Samfundet, en Surdejg, som. til det Onde vil gjennemsyre 
Samfundet, maa det være en Tramg for Samfundet, én Rt 
og en Pligt for deg at afskjære den samme Gren, at udkaste 
den samme Surdejg. Det er en tung Gjerning at øve et sam- 
dam Dom; men den mildnes derved, at emd ikke denne Dom 
taber Tugtens Charakter; der er Kjærlighed og Haab i den,-+ 
Kjærlighed ikke blot til Samfundet, dér skal befries fra den 
fordærvelige Surdejg, men til den, paa hvem den udskillende 
Tugt anvendés, som var vor Broder, og hvem vi gjerne ville 
igjen vibde til vor Broder, men som visselig mindst vil kunne 
vindes igjen derved, at vi gjøre Vort til at bilde ham imd, at 
han fremdeles er vor Broder, «eller at det Hele or en ligp- 
gyldig Sag, —+ Haab om, at han påa:; denne Maade:skal blive 
våkt til at sb Hin Skilsmisse fra Samfoadet og til atter At 
søge at blive gjenforenet med døt. Det ἐγ θα, ogsan klart, at 
såandan Udskillen er fermøden,: for at: ne er μω 
nelse kan beredes ham. Me ὥθος, πύον 

Vi bave søgt at vise Kirketmgtdns Nedvendighød sbin 
begundet i hver enkelt Christeis Trang til, δὲ del øves pak 
ham, i den Chvistnes Kjærligheda- og Broderaabd '3amt å Kir- 
'kens Samfundsvæsen: Betrdgtuingen af: Segth i sia Alminde- 
lighed har éndnu :én. Side og -det spesielt, nakr. det gjælder 
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den straffende Kirketugt. Menigheden, den levende Menighed, 
elsker sin Herre, og saa elsker den Hans- Ære (sm. Matth. 
5, 16). . Den maa og den vil forkynde Ham og Hans Dyder, 
indtil Han kommer. Den vil kundgjøre Hans Herlighed som 
«den 'evig barmhjértige, 'uendelig milde, langmodige, taalmodige 
Frelser; men den! vil ogsaa gjøre det indtrængende, at Han 
er den hellige. Herre, der hader Synden med et fuildkomment 
Had; de kan ikke og vil ikke gjøre Ham til Syndens Tjener 
istedetfor Frelser fra Synden, eller give sit Samtykke til, at 
Han saaledes krænkes. Herreøs Menighed opgiver ikke Haabet 
för nogen Sjæl,' enten denne er i eller udenfor Menigheden, 
saalænge (ud enduu lader Naaden bydes ham; men den kan 
ikke have noget Haab for den, der mærker sig selv som 
staaende udenfor Christum, saadan som han er, og den 
Xan ikke givs sit Samtykke til, at en Saadan forhaaner Pag- 
” tens Blod og foragter” Herrens Gjerning. Indskriften over 
Indgangen til Israels Forgaard i Templet viste enhver Hed- 
ping tilbage, og den hellige Tempelvagt skulde med sit Liv 
værge Indgangen til Helligdommen. Saa dybt faldet, som 
Tarael var i Apostlernes Dage, optændtes dog Folket af Nid- 
kjærhed, da det troede, at Paulus havde ført Hedninger ind 
i Templet. Herrens Menmighed ligger paa en hellig Vagt om 
Herrens Gaard og Hus og skal værge den mod Tempel- 
skjænderen. Ellers maa'det hedde om den og til den: ,For 
Eders Skyld bespottés Guds Navn iblandt Hedningerne". Da 
Pinehas, dreven af Herrens Ahand, vidnede om Herrens Ære, 
talede Herren :og sagde: , Pinthas har vendt min Grumhed fra 
Israels Børn, idet han var nidkjær med min Nidkjærhed midt 
iblandt dem, ogjeg:hawer ikke gjort Ende paa Israels Børn 
i min Nidkjærhed. Derfor sig: Se, jeg giver ham min Pagt, 
ja Fred: Og han og hans Sæd efter ham skal have et evigt 
' Præstedømmes Pagt derfor, at han var:nidkjær for sin Gud 
og gjorde Forligelse for Israels Bern* (4 Mos. 25, 11—13). 
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ἃ 3. 
vr Fe i den hellige Skrifts lige- 
6 fremme Bud. ' 

vi hæve hidtil væsentligen betragtet Kirketugten som en 
uafviselig Følge af et sandt og sundt Christen- og Menigheds- 
Liv, og vi mene, at den allerede derved er forsvarlig begrundet 
som Herrrens Vilje over sin Menighed. Hvad der imidlertid 
mere eller mindre er et Resultat "af en Taikerække eller en 
Betragtning, vil altid være udsat for Modsigelse, har endnu 
ikke den Aandens-Autoritet, der kuer al Modstand. Hensigten' 
med den foregasende Fremstilling var derfor ogsaa egeutlig 
kun at forberede og, om muligt, vække en Hjertets Villighed 
til-at høre Sandheden og tage den tilsig ogsaa i dette Stykke. 
Vi ere nemlig ingenlunde, hvad Kirketugten angaar, henviste 
alene til vor christelige Tænkning. Den hellige Skrift, som 
ikke kan lyve eller bedrage, har bevaret os Herrens klare, 
bestemte Ord om, hvorledes Han vil, at Tugt skal øves i 
Hans Menighed. Vi have allerede tidligere mindet om Gal. 
6, 1. Eph. 4, 15. 16. Rom. 15, 7... Vi ville her samle flere 
af de hellige Ord, der med stigende Bestemthed vidne i Sagen. 
Hertil regne vi allerede Steder som 1 Tim. 5, 1. 2: ,Skjeld 
ikke paa en Gammel, men forman ham som en Fader, de 
Unge &om Brødre, gamle Kvinder som Mødre, unge som Søstre 
i al Kydskhed!* Her fremhæves de: dog og det stærkt, hvor- 
ledes det er Herrens Vilje, at den Ewkelte for sig skal for- 
manes, og ἘΠ saadan Formaning er allerede Kirketugt. Smil. 
Tit. 2, 1.10. Videre 1 Tim, δ, 20: ,lrettesæt dem, som 
syndé, for -Alles Aasjyn, at og:de Andre kunne have Frygt!" 
Rotn. 46,17: ,Jeg förmaner Edér, Brødre, at I give Agt paa 
«dem, som volde Splid og Forargelse tvertimod den Lærdom, som 
I have lært, og viger af frå dem!" 2 Joh.v. 10. 11: , Dersom 
.Nogen kommer til Eder og fører ikke denne Lærdom, saa an- 
nammer. ham ikke tilhuse og byder ham ikke velkommen; thi 
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hvo, som byder ham velkommen, bliver delagtig i hans onde 
Gjerninger*.Tit. 3,10: ,Unddrag dig fraet kjættersk Menneske, 
naar du een Gang og atter har paamindet ham!* 2 Thess.3, 6: 
»Men vi byde Eder, Brødre, ἱ vor Herres :Jesu Christi Navn, 
at I holdé Eder fra hver Broder, som. omgaaes uskikkelig og 
ikke efter den Lærdom, som han annammede af 05%. % Thess. 
3,14. 15: ,Dersom Nogen ikke lyder vor Formaning å Brevet, 
da. mærket dende, og haver Intet at skaffe med ham, at han 
måx. skamme isig! Dog holder ham ikke som en Fiende, men 
paaminder ham som en Broder!* .1 Cor. 5, 9—12: ',Jeg hår 
skrevet Eder til i Brevet, at I skulle Intet have at skaffe 
med 'Skjørlevneré, og det skrev jeg aldeles ikke om Skjør- 
levnere i denne Verden eller Gjerrige eller Røvere eller Af- 
gudsdyrkere; ellers maatte I paa ud af Verden. Men πὸ har 
jeg skrevet Eder til, at I skulle Intet have at skaffe med hamn, 
dersom Nogen, der kaldes en Broder, er en Skjerdevner eller 
Gjerrig eller en Afgudsdyrker eller'en. Skjændegjæst eller. en 
Dranker eller en Røver, at I skulle end ikke æde med en Saådan. 
Thi hvad koaimer det mig. ved ogsaa at dømme dem, som ere 
udenfor? Dømme I ikke dem, som ere inde?* - Matth. T, 6: 
»Giver ikke' Hundene det Hellige, kaster ikke heller Eders 
Perler for Svinene, at de ikke skulle nedtræde dem med deres 
Fødder og vende sig og sønderrive Eder!* Gal.1, 8. 9: 
Dafsom og vi. eller en Engel af Himmelen prædikede Æt'an- 
det Evangelinm for Eder end det, vi prædikede Eder, han 
være en Forbamdelse! Som jeg sagde, saa siger jeg og nu 
igjen: Dersom:Nogen prædiker et anilet Evahgelium. for. Eder 
end det, I annammede, :han være en:: Forbandélke!" . Matth. 
16, 19: ,Jeg:vil give dig Himmeriges Riges Nøglet; hvad: du 
binder paa Jorden, skal værk buvdét:i Himtene, og hvad du 
Jøser -pbaa :Jorden, skal være løst å Himlene*. Joh: 20; 23: 
»Dersom I forlade Nogle deres Synder, ere de dem forladté; 
dersom I beholde Nogle deres Synder, bre de, dem beholdne*. 
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Lue. 17, 3: , Dersom din Broder synder mod dig, da irette- 
sæt bam, og dersom han omvender sig, da tilgiv bamt* 
Matth. 18, 15—18: ,Dersom din Broder synder mod dig, gak 
hen og irettesæt ham mellem dig og ham alene! Hører hån 
dig, 'da: håver :du..vundet' dia Beoder. Men-hører han ikke, 
da tag. endou En .éller Te med dig, -paa det at:hele Sagen 
maa blive fast efter to eller tre Vidners Mund. . Men, horer 
han dem ikke, da sig Menigheden det! Men, hører han 'ikke 
Menigheden, da skal han være for dig ligesom en Hedning og 
en Tolder. Bandelig siger jeg Eder: Hvadsomhekst I binde paa 
Jorden, skal være bundet å Himmelen, og hvadsomhelst I løse 
paa. Jorden, akal være løst i Himmelen". 1 Cør..5, 1—5. 13: 
mDer høres end ydermere om Horeri iblandt Eder og samdant 
Høreri, som end ikke nævnes blandt Hedningerne, at En har 
sin Faders Hustru. Ομ I ere opblæste, og ere ikke meget 
mere serømodige, saa at: den, som har gjort denne Gjerning, 
maatte udstødes fm Eder. Thi jeg, som vel er traværende 
med Legemst, men nærværende med Aanden, haver allerede 
dømt, som om jeg var nærværende, den, som dette hår saa- 
ledes bedrevet, i vor Herres Jesu Christi Navn — idet I og 
min Asmd forsamles med vor Herres: Jesu Christi Kraft — at 
bverantvorde. Satan en Sesdan til Kjødets Fordærvelse, at 
Aanden maa frelses paa den Herres Jesu Dag. Bortskaffer 
dog den Onde fm Eder selv!* 1 Tim.'1, 20: ,Hymenaus 
'og Alexander har jeg overamtvordet til Satan, for at de skulle 
187865, saA åt de ikke bespotte Gud*. Vi ville slutte Ræk- 
- ken åf.de hellige Ord med at minde om, hvor svar en Tugt 
-Herran lod sin. Apostel øve over Amanias 'og Sapphira, som 
løj mod den Helligaand (Ap. Gj. 5, 1—11.). Vel :er .dét 
fiøjnefaldende,: at en saadan Tugt, som :den sidstnævnte, er 
:Hemrens overbrdentligé Gjeørning under overordentlige Omstæn- 
 digheder; men den vidner dog stærkt og klart om den Aand, 
der i de øvrige samlede Udsaga sam bestemt og ligefrøm vidner 
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om, hvad Herren vil, at der altid skal øves af og i Hans 
Menighed: at. prøve Åanderne, dømme dem, som ere i Me- 
nigheden, formane, -hjælpe tilrette, irettesætte, holde sig fra de 
Uskikkelige 3); aabent udtale, at Saadanne ikke ere Brødre, 
beholde Synder, holde Hundene borte fra det Hellige, ja 
bortskaffe den Onde og udstøde ham af Menigheden d.e. øve 
Kirketugten i alle dens Grader. > 1 


| 84 
DE af. Skriftens Lære om, ER Kirke- . 
.tugt skal øves. 

Det er en Selvfølge, at, som Kirketugten er jade i 
Herrens Vilje, skal. den ogsaa øves i Hans Aand og efter 
Hans Anvisning, 'og Hans Aand er Kjærlighedens'og Hellig- 
hedens Aand, der ikke vil nogen Synders Død; men at han 
skal omvende. sig og leve. Dersom Menigheden imidlertid ikke . 
havde nogen yderligere Kundgjørelse fra Herren 'end den, at 
Han vilde have Kirketugt øvet, vilde Menigheden fotøvrigt 
være henvist til den christelige Tanke og det christelige Hjerte. 
Men Menneskehjertet, ogsaa den Troendes menneskelige Hjerte 
er 'bedragersk. Derfor. er «det ikke nok, at vi mene at 
handle i Herrens Aand. Ikke enhver Tanke 'og ethvert Raad, 
som vi gribe og mene at være Herrens, er-ogsaa Hans afgjorte 
'og rene Tanke, Hans vise. Raad, og derfor bør det os ube- 
tinget at bøje os for og holde os til Hans Anvisning, 'og vi 
have dobbelt Grund til at -takke, naar denne er given os 888 
klatt og bestemt, som det har behaget Herren i Sagen, hvor- 
ledes. Han vil have en øvet i 2in ag paa 
Jörden. . νι ᾿ vet å 
1. Spørge vi derfor først om, pas hvem. Herren vil at 
Kirketugt skal anvendes, svarer den hellige Skrift igefredt: 


1) Apostelen Johannes vilde ikke engang paa Gaden möde Kjætteren 
Cerinth, end sige være I Hus med ham. 
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påa Kirkens Lemmer; se Matth. 18, 15. 1 Cor. δ, 11. 12. 
Den altsaa, som endnu ikke er indtraadt i Menigheden, lige- 
som den, der er udtraadt af Menigheden, kan ikke være Gjen- 
stand for Kirketugt. Menigheden har vistnok ogsaa sit Ar- 
bejde for en Saadan og, om muligt, paa håm; men denne 
Virksomhed bliver en Missionsvirksomhed, der som saadan 
ikke hører under Kirkens Tugt. —Det vil ogsaa være klart å 
sig selv, at man ikke kan christelig tugte den, som er uimod- 
tagelig før christelig Tanke. Som al Opdragelse kan Kirke- 
tugt kun udvikle eller modarbejde, hvad der er i den 
Andens Hjerte og Væsen, men kan ikke skabe og frem- 
bringe, hvad der ikke er der. Mod den, som aandeligen 
har revet sig løs fra Herren og Livet i Ham og ikke be- 
gjærer 'at gjenoptages i og gjenforenes med Ham, kan Kirke- 
tugten kun vende sig udstedende og afskjærende, og, om Me- 
nigheden undlader at øve denne Tugthandling mod ham, kan 
den ialfald ikke pax Sandheds og derfor heller ikke paa 
Kjærligheds Grund øve nogen ånden Tugthandling paa ham. 

Kirkén er bleven til og lever; 'baaren af Guds Naade, 
Jesu Kjærlighed og den Heiligaands Kraft, for det Maal, som 
- Herren har sat den, dens fulde Forening med Gud i Christo. 
Som det er Syndens Indtrængen i Mennesket, der har bevir- 
ket, at vi kun ved Guds overordentlige Frelsergjeroing kunde 
naa frem til det evige Liv, saa er det denne: samme mørke 
Magt, der vanskeliggjør, hindrer og maaske dræber dens Væxt 
i Christo og til:Christum, i- hvis Hjerte dog det ny Liv var 
skabt af Aander paa Syndsforladelsens Grund i Christo Jesu: 
Dersom det ved Gjenfødelsens Undergjerning skede, at det 
naturlige syndige Væsen i os med eet Slag blev dræbt og ud-- 
slettet af os, kunde det endda tænkes, at det nyskabte Liv 
trængte til at styrkes og næres til Væxt, men en Behandling 
af det. under saadanne Kaar vilde ikke kunne have Tugtens 
Charakter. Et saadant Livs  Kaar og Væxt antydes os i 


14 C. P. Essendrop, 


Qndet.1om,. hvorledes : Gud Herren vandvede 'med. vore. første 
Forældre,i Haven, nagr det blev syalt mpd. Aftenen.. /Tugten 
faar, hvad. Midler. den saa end. bruger; sin Karakter. fra. Mod- 
'sæfmingen... . Kirketugten.; har derfor :at vende sig med det 
syndige Væsen. hes Kirkens: Lemmer, i hvilket Forhold, i hvad! 
Skikkelse og under hvilken Form det: saa, end fremtræder. Nagy 
det syndige Væsen ikke. fremtæderpaa- en. for trøende Mennps 
sker, erkjendbar Maade, kam. det: selvfølgelig heller ikke blive 
Gjenstand for den Tugt, som Kirken. skal øve; uden forsanvidt 
Kirken altid vil vide, at det onde Væseu stedse vil være tilstede: 
i alle,dens Børns' Hjerter, saalænge disse enduu. færdeg i Udlær- 
digheden, .og den derfor altid vil føle sig dreven: til :at. komme: 
8116 sinte Lemmer tilbjælp med-den. almindelige. Kiirketugt.: Træ-: 
der derimod det :syndige Væsen erkjendbart frem, vil det ske 
enten som en Modsætning: til Sandheds- Ordet eller som em: 
Modsætning til Helligheds-Væsenet, som falsk Lære eller som. 
et ugudeligt Levnét. .Disse to Tingære vistnok i Grunden- 
 uadskillglige, ja Et, som da, Howed og Hjerte ere Et; et ugudeligt 
Liv. forudsætter altid, er sely en :Frugt og Aabenbarelse af en 
falk Lære; og falsk. Lære: vil altid avle et dettil svarende. 
ugudeligt . Hjerteliv. Men, ,dele kunne. dog: disse to Tingi 
Tanken :høldes. ud fra. higanden, dels: maa de ogsaa her ad- 
skilles, da Mennesket. 848. ofte. holder, den falske Lære, som. 
er i dets Tanke og Hjerte, skjult, hvad Mundens Bekjendelse: 
angadr, medens. det -døg forraader dem i: sit ugudelige Levnet; 
eller det udtåler i Ordet den :felske Lære; :medens det dog 
møægter at hindre, atdet derfra uadskillelige ugudelige Hjerte» 
liv faar paatageligen aabenbåre sig i dets Levnet. Naar vi 
her tale om falsk Lære, betegne vi dermed enhver Lære, som 
strider mod Guds hellige os aabenbarede Ord, ingenlunde alené 
- saadan Lære, som strax oprører Enhver, som har nøgensom- 
helst - christelig Erkjendelse, ligesom vi ved ugudeligt Liv 
tænke paa. ethvert . Levnetsforhold, . som :stridet mod. Guds: 
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kellige Bud, ingenlunde kun paa et sahdant Levnet, som Enhver, 
der ikke har kvalt sin naturlige moralske Sands, maåtte: for- 
dømme. Guds hellige Ord er her Dommeren. og. Prøvestenen. 
Men, maa vi her .stærkt betone enhver Lære, som strider 
mod Guds: bellige og sanddru Ord, etkvert Levnet, som 
strider mod Guds. hellige Bud, saa tør vi heller ikke undkade. 
- at fremhæve, δὲ .kun den Lære, som strider mod Guds Ord, 
tør uden vadere kaldes falsk, kun det Levnet, som. strider mod 
Guds Bud, tør uden Videre stemples som ugudeligt. Ingen ter 
her dømme en Aaden. efter sit Hoved, skrive Bud ud af sit 
Hjerte, troede han sig end for sin Person noksaa vis paa, at 
hans Tanke var christelig, hans Bud var fromt og godt. ,Hvo 
er: dn", siger Apostekee, ,som dømmer en fremmed. Svend? 
"Han staar éller falder for sin egen Herre; men han skal blive 
staaende, thi Gud er mægtig til at. holde ham. oprejst* (Rom. 
14,:4).: : Du, hvi dømmer du dim Broder? Eller og du,- hvi 
foragter du din Broder? Vi skulle jo alle fremstilles for 
Christi Domstol* (Rom. 14, 13). ,Bliver stadige i den Fri+ 
hed, hvofmed Christus frigjorde os, og lader Eder ikke atter 
tvinge under Trældoms Aag* (Gal. 5, 1)! . Idet vi henvise 
Dommen: over falsk Lære og ugudeligt Liv ubetinget til Gudø 
hellige, aabenbarede Ord, vente vi os den. Bemærkning, xt det 
dog maa blive Gjenstand for christelig Bedømmelse, om en 
Lære. eller οἱ Levnet strider med Guds Ord og Bud, men maa. 
henskyøfe den nøjere Vejen deraf til. det følgende: Punkt, hvor 
det bliver at behandle, af hvem Kirketugten skal øves. Det. 
vil forøwrigt være klart i sig selv, at. falsk Lære og ugudeligt 
Levnet efter det oven fremstillede Begreb deraf kan være af: 
mange Grader, høesom angjældende Individs Hjerteforhold 
dertil kan wære saare forskjelligt, saa der vil være Plhads for 
Anvendelsen af Kirketugten i dens forskjellige Grader, alt efter 
Anvisningen. i den hellige Skrift. Smign. om falsk Lære 
Bom. 16, 17: Tit..3,20. 2 Joh. v. 19—1L 1 Tim. 1, 20, 
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om ugudeligt Levnet 2 Thess. 3, 6. 1 Tim: 5, 20. Matth. 18, 
15. 17. I Cor. 5, 1—5. τ. på 


- Spørge vi dernæst om, hvem der skal øve | Kirketugten, 


bliver, efter hvad vi ovenfor have udviklet, Svaret let: Chr- 
istensamfundet, Menigheden, Kirken. Det er indlysende, at. 
Menighedssamfundet i sig selv, i sin hele Tilværelse, i sin hele 
cbristelige Livsrørelse øver en almindelig Kirketugt paa sine 
samtlige Lemmer, men, hvor det gjælder den særegne. person- 
lige Kirketugt ligeoverfor den Enkelte, beregnet paa og modi- 
ficeret efter dennes særegne Kaar, maa Kirken selvfølgelig 
virke gjennem et Organ. Vi vilde vel forlods vente at firde 
dette Organ i det Forstander- og Hustiolder-Embede, som 
Herren har indsat i sin 'Menighed, 500 - derfor paa den ene 
Side ikke kam tænkes adskilt fra denne Menighed, men pas 
den anden Side ogsaæ som. Herrens særegne Indstiftelse har 
sin særegne og forsaavidt selvstændige Plads i Menighedeu. 
Vi: se ogsaa, at Paulus i sine :Skrivelser til Timqtheus og 
Titus ligesom i sin Afskedstale til den .ephesinske Menigheds 
Ækdste (Ap. Gj. 20,.18 flgg.) synderlig byder disse .Menighe- 
dernes Forstandere at give Agt, byde ikke at lære fremmed 
Lærdom, trøste, formané, irettesætte, straffe, og, naar det 


gjælder den yderste. Anvendelse af. Kirketugten, den, der ud- 


stødes af Menigheden, hedder det hos Paulus (1 Cor. 5, 4): 


pIdet I og min Aand forsamles med vor Herres Jesu Christi | 
Kraft". Det læres os her klart, at den udstødende Magt af. 
Herren er 'givet Embedet og Menigheden i Forening (smlgn. 


ogsa Matth. 16, 19. 18, 18. Joh. 20, 22. 23), og, naar Em- 
bedet og Menigheden paa Herrens Bud og med. Troskab. for 
Hans Ansigt øve dehne Gjerning, tør de i Kraft af den samme 
- Herres Ord (smiga. ogsaa Matth. 18, 20) trøstigen være for- 
sikrede om, at ,vor Hertés Jesu Christi Kraft* vil være kraf- 


tig virkende tilstede i deres Forsamling og Gjerning og give. 


denne sin Betydning og sin Magt. Det vil forøwrigt af sig 
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selv være klart, at Menigheden kun kan øve denne Gjerning 
gjennem sine Repræsentauter, medens denne Repræsentations 
Imdretning forøvrigt vil ligge utenfor den Sag, som her bé- 
skjæftiger os; kun.at den er ene ve. og handle- 
dygtige Repræsentatiøn. ᾿ 

Efter det tidligere Fremstillede- skal -Kirketugten øves 
mod al falsk Lære, mod alt ugudeligt Liv, og Dommen om, 
hvad der er falsk Lære, og hvad der er ugudeligt Liv,-fældes 
alene af Guds aabenbarede Ord, som med Ufejlbarhedens 
Stempel foreligger os i den hellige Skrift. Men en Læres 
eller et Levnetsforholds Modsætning. til Guds hellige Ord lig- 
ger:ingenlunde altid uden Videre klart for Dagen, og ofte er 
den mere skjulte Modsætning den farligste. Førend Kirketugt 
kan øves, maa der derfor prøves og dømmes, hvorfor det vg- 
saa udtrykkelig hedder hos Paulus: ,Jeg har allerede dømt* 
(1 Cor. 5, 3), ligesom Johannes formaner: ,Prøver Aanderne* 
(I Joh. 4,-1 smlgn. 1 'Thess. 5,.21). Da det Subjektive ikke 
tør raåde paa noget Punkt i Herrens Sag, kan' heller ikke 
den prøvende og bedømmende Myndighed ligge 'andetsteds end 
hos Embedet og Menigheden i Forening, og det maa høre, til 
christelig Orden,' saavist som det er et tro Udtryk af ehriste- 
lig Ydmygked og Samfundsaaud, ' at den Enkelte i Tilfælde, 


"som tykkes ham tvivlsomme, bøjer sin Mening og Dom under 


Samfundets. - Men Kirken er ikke bleven til idag;' den Me- 
nighed, som nu lever pa Jorden, er en Fortsættelse af og 
staar i orgawisk Sammenhæng med Sanilinpen af dem, som 
engang have levet paa Jorden i Christi Bekjéndelse'i den 
Helligaands Kraft og δὰ “τὲ hjemme hos Herren. ' Det er een 
hellig almindelig: Kirle, som 18,16 Troende böékjende.: Vil det 


'1u allerede falde af big selv, at enhver oprigtig, besindig og 


ydmyg Christen ved Besvarelsen af det: Spørgsmaal, om en 
vis Lære eller et vist'Levnetsforhold strider mod Guds hellige 


Ord--ellér-ikke, og hvorledes altsaa Gudsordet med -Hensyn 


Tidsskr. £. den ovang.-lutherske Κι ke. 1II BL1H. 9 
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pan denne Sag skal udlægges og forstaaes, vil med Glæde og 
Tillid tage et synderligt Hensyn til deres. Mening og Dom, 
hvem Aanden har givet et godt Vidnesbyrd, saa mag det end 
mere falde af sig selv, at Menigheden å den Prøven og Døm- 
men, som gaar forud for og ledsager Kirketugtens "Udøvelse, 
maa lade sig lede af. den Udlæggelse og Opfattelse af Ordet, 
som den ene Kirke fra fordums Dage. har bekjendt som sån: 
En modsat Færd maatte hvile. paa en OQvervurderen af sit 
eget Standpunkt, en Ikke-Erkjendelse ai, hvorledes vi kun 
forstaa stykkevis 'og profetere stykkevis (1 Cor. 13,9), og en 
Mangel af. Tro paa, at Herren hverken har forladt eller for- 
lader sin Menighed, og vilde lettelig føre til en Skilsmisse 
mellem den nu levende Menighed og den, som: stiftedes paa 
Pintsédagen, og isaafald var hin ikke længere. Herrens med 
de evige Forjettelser. Mod et saadant Tænkesæt stiller Apo- 
stelen sine Spørgsmaal: ,Eller er Guds Ord udgaaet fra 
Eder? Eller er det kommet til Eder alene* (1 Cor. 14, 36)? 
Er det fremdeles saa, at den ene Kirke omfatter forskjellige 
Kirkeafdelinger, der adskille. sig fra hverandre ved: en for- 
skjellig Opfattelse og Udlæggélse :af Guds Ords Lærdommeé, 
hvorfor disse, om end enige: om og + den- for alle Christne, 
for den ene Kirke fælles. Grundbekjendelse, dog ellers have 
sine forskjellige Bekjendelser, i og ved hvilke de konstituere sig 
som Kirkeafdelinger,. saa falder det af sig selv; at Menigheden 
i al sin Prøven og Dømmen efter . Guds Ord maa holde sig 
til den Opfattelse og Udlæggelse af dette Ord, som den Kirke- 
afgeling, af hvilken den:er pt.Ljem, har udtalt som sin. Kir- 
. kens Bekjendelsesskrifter. maa ikke alene have en- raadenie 
og ledende, men iigefsem biridende Magt. . Den, der ikke ikan 
hvile i sin Kirkeafdelings Bekjendelse, hører ikke længere til 
"denne, og, allermindst.kan han i.denne øve nogen Myndighed. 
Man maa imidlertid, kunne tænke sig, at Bekjendelsesskrifterne 
ikke give. fuld tilstrækkelig Vejledning til Prøven og Dømmen, 


-“" 
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idet dels Bekjendelsesskriftets Udlæggelse af Ordet kan op- 
fattes forskjelligt, dels Muligheden maa indrammes af, at nye 
Lærdomme kunne ville forsøge paa at gjøre sig gjældende, 
som ikke nogensinde tidligere have været hørte, og til hvilke 
Bekjendelsesskrifterne ikke have kunnet tage noget Hensyn, 
som da ogsaa Herrens levende Menighed gjennem Naadens 
Tid maa skride fremad ogsaa i sin Troeserkjendelses og 
Bekjendelses Fylde, Klarhed og Bestemthed. Men under saa- 
danne Omstændigheder tør ikke den enkelte Lokalmenighed, 
end sige en eller flere Enkelte i en Menighed anmasse sig den 
dømmende Myndighed eller søge med nogen Slags Aandstvang 
at gjøre sin Mening gjældende og bindende. Naar nu flere 
Lokalmenigheder ere knyttede saaledes sammen, som det er 
Tilfældet med Menighederhe i vor norske Landskirke, synes 
det os klart, δὲ hver enkelt af disse maa respektere den hele 
Låndsmenighed, ikke tør tiltage "sig paa egen Haand og .af 
egen Magtfoldkommenhed endeligen og, om end kun for sine 
Lemmer, bindende at afgjøre om en emspurgt Læres eller et - 
vist Levnetsforholds Strid med Guds Ord. Endog i det mere 
Ydre vil Apostelen Paulus have Enhed og Overensstemmelse 
mellem Menighederne bevaret, hvorfor han i 1 Cer. 11, 16, 
efterat have angivet sine Grunde, hvorfor han vil, at Mæn- 
dene skulle bede i Forsamlingerne med ubedækket, Kvinderne 
med bedækket. Hoved, afvæbner al videre Tvist om Sagen 
med sit: ,Men er der Nogen, som .synes 'at have Lyst til 
Trætte; da have vi ikke saadan Skik og Guds Merigheder ej 
heller*. At det er stridende mod apostolisk Orden, at nogen 
enkelt Menighed paatager sig at afgjere, om en Lære er over- 
ensstemmende med eller stridende mod Guds Ord, sees ogsaa 
klart deraf, at Menigheden i Amtiochia, der dog talte Mænd 
som Barnabas, ja. Paulus blandt sine Forstaudere, ikke dri- 
stede sig til at afgjøre, hvorvidt Hedaingechristae burde om- 
skjæres, men indskjød Sagen under det apostoliske Coneil i 
2" 


Gen 
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Jerusalem, hvis Bestemmelse blev bindende for Eg Mer- 
nigheder (Ap.Gj. 15). . ve CT GL 

. Efter apostolisk Orden tilhører saaledes. sake den Prø- 
ven og Dømmen, der maa gaa forud: for Kirketugtens, Øvelse, 


-— sem denne deraf. betingede Udøvelse 'af Kåirketygten Embedet 


og Manigheden i Forening.: I hvad Forhold:staar da det en- 
᾿ kelte Lem af: Menigheden :til.denne Kirketugt? - Han-er for 
det -Første en Gjenstand: før denne og' skal bøje 'sig. under 
den, selv: nidkjært arbejde pan sig selv, at Tugtens Øvelse 
maa blive til Velsignelse. for ham og Menigheden. Men ethyert 
Menighedslem er dog ogsaa et organisk Led af: Samfundet, 
og «denne. den Enkeltes Betyduirg vil dog ikke kunne. agtes 
faldt tilfredsstillet ved, “αἱ, ban ogsaa er repræsenteret i de 
Udvalgte, gjennem hvilke Menigheden øver: sin Andel i Kirke- 
tugten.: Det: vilde -lidet harmonere med Chråstendommens per- 
sonlige-Liv, med Gudsordets. direkte: Henvendelse til dl 
enkelt 'Troende, med vor Betragtning; af Kirketugten 'som en” 
Troes- og Kjærlighedsgjerning, dersom den Enkelte ikke: var 
kaldet til en langt. mere positiv Deltagelse ogsaa i idenne 
Gjerning. . Det. vil jo: for det. Første :være klart, at enhver 
Troende-i Kraft af sit personlige Christenliv og:sin. Delagtig- 
bed: i Christ Legeme ter og ber komme sin Broder tilhjælp 
med Trøst 'og Bestyrkelse, Formåming og: Advarsel, ja ind- 
drængende og straffeede Alvorsord, og naarihan i denne Gjer- 
ning handler. paa Kirkens (Grund i Harmoni med dens'Tro og 
Bekjendelse, : vil. allerede :denne Virksomhed kunne. heniøres 
rader Kirketugtens:Øvelse.: Dobbelt. Opfordring og. særeget 
Kald :har i denne Henseende. Faderen i-sine Barus Kreds, 
Læreren 1 sin :Skole, Husbonden: i sin Familie, og, naar Tug- 
sten: .øves af disse ikke paa (Grund af det naturlige Forhold 
og den :Myndighed, .det giver, «men :påa Grund af det samme 
Forhold, :helligat og førklaret: af Forholdet til Herren, 
åltsaa paa Kirkens Grund og i; Kirkens: Anand, vil ogsaa det 
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kunne henføres under Kifketlgt. For dét Andet har enhver 
Christen, hvåd enten man betragterKirketugten sori en Kjær- 
ligheds- eller Forsvarsgjerninp; Rét til at kræve Kirketugtens 
Øvelse saavel i Almindelighed:: som i dét «konkréte Tilfælde 
(smlgn. Matth: 18,17); og, tør hån erd ikke påå égeri Hhand 
prøve og dømme, har har dog Ret til at begjære sin Opfåt- 
else prøvet og bedømt, 'Ret' til med 'SånUheds 'Vaaber at 
forsvaré, hvad han, indtil han bliver bedre overbevist, anser 
for Sandhéd: Det ér'frémdeles håns* Christen-Ret og Pligt 
ved” sin leveride' og 'nidkjære Forbøn 'åt virke paa den hele | 
Øvelse af 'Kirketugten, og Forbønnen ér' et'mægtigt Vaaben, 
som det . vigtigste :Arbejdsmiddel "for den troende" Christen. 
Endelig kår hver Enkelt i Menigheden ut gjøre: Sit (ἢ, åt 
Menighedens Kirketugt-faår 'sin Magt og Virksomhed itil Vel- 
signelse. Har der 'strafende Kirketugt 'udelukket Nogen af 
Menigheden; da er det ehristelig Pligt for hvert Lem af Menig- 
heden at 'afbryde Samfundsbaandet *med den Samihe.' - Ingen 
falsk -Barmhjertighed, inigen kjødelig Déltågelse, intet verdsligt 
Baand tør her forlokke fra Opfyldelsen af, hvad der baade er 
Réts-og Kjærlighelspligt.: Vil mån' af nogensomhelst Grund 
bevåre Samfundet med den 'Udstødte, - bryder' man” sit -eget 
Samfund méd Menicheden: 'Ogsaa her: hedder det: ,Hvo, som 
- elsker Fader eller: Moder ' mere end mig, er' mig ikké værd*. 
Derfor glæder Paulus sig (2 Cor. 7,11: smign. 2, 6) over, at 
hans Udstadelse af Blodskjænderen vakte ”alle "eller dog de 
fleste af 'Ménighedens Lenimer til nidkjær Deltagelse i denne 
iGjerning. Det Modsatte vilde da ogsaa gjennemført gjøre al 
Kirketugt og al Velsignelse af den umulig. . >: 

-Spørges der sam om, 'ved' hvilke Midler Kirketugten skal 
øves af Kirken paa dens Lemmer, maa Svaret for det Første 
blive: de-Midler, sém Kirkens Herre bar ånvist 'den til dette 
Brug, og om staa til dens Raadighet ' Vor Herre har selv 
sagt, at'Hans Rige ikke er-af denne Verden, ligésom Han 
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forbød Peter at pribe til Sværdet. Christendommen er, hvor- 
meget den end baade kan og skal og maa gjennemsyre, før- 
klare og aabenbare sig i det Timelige, Jordiske, Borgerlige i 
den ydre Verden, helt igjennem og derfor i alle sine Livs- 
ytringer et aandeligt Væsen, en aandelig Magt. Den staar 
for højt og griber og vil gribe for dybt, til at den skulde ville 
eller kunne arbejde for, sit Formaals Opnaaelse paa verdslig 
Vis eller ved verdslig Tvangs Middel. ,Vore Stridsvaaber 
ere ikke kjødelige, men mægtige for Gud til at forstyrre Be- 
fæstninger* (2 Cor. 10, 4). Det er Herren, - som 'opvækker 
Døde og gjør levende, hvilke han vil (Joh. 5, 21), og. Han 
levendegjør ved de af Ham. valgte og skabte, af Ham Menig- 
heden overgivne Naademidler. Bruger Nogen -de hellige Naade- 
midler rettelig, er: det, saasandt Herrens Arm hverken er eller 
bliver forkortet, afgjort vist, at den Samme baade kommer 
til Ckristum, bliver i Ham og voxer i Ham og derved ogsaa 
bidrager til det ganske Christi Legemes Væxt op til sit Hoved. 
Bruger Nogen ikke de. hellige Naademidler, eller bruger han 
dem ikke. rettelig, er det Modsatte ligesaa ufejlbarlig vist; 
hvad han såa engang ved den rette Brug af Naademidlerne 
maatte have naaet, — nu har han det ikke mere, eller, hvad 
den forunderlig langmodige og taalmodige Gud saa end maatte 
naadigen endnu have opholdt i ham, det svinder stedse mere 
- og mere (Matth. 25,.28), og Enden er Døden. - Arbejder da 
Menigheden ved sin Kirketugt til, at et sandt og. sundt. Liv 
j Christo Jesu kraftigen maa opvoxe og næres i den og dens 
samtlige Lemmer, maa det være Kirketugtens nærmeste Maal 
at virke til Naademidlernes- rette Brug, og dertil kan- intet 


ydre Tvangsmiddel virke... Selv . hvor Kirketugten udstøder 
før paa den ene Side at værne om Menigheden og vudrense 


den fordærvelige Surdejg, er det dog paa den anden Side 
tillige dens Hensigt derved at arbejde til den Udstødtes Til- 
bageførelse til Herren og Gjenoptagelse i «Menigheden,.og dette 


Ἢ 
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kan alene virkes af Aanden ved Naadentidlerne. Kirketugtens 
Kamp maa sadledes føres: med aandelige -Vaaben, først og 


fremst ved Forbønnen: og Ordet. .. Førbønnen dygtiggjør til 
Arbejdet og er selv et aandeligt Anfald paa deg Andens Sind : 


og Hjerte; Drdet: griber. umiddelbart til, — Ordet, -der minder 
om Guds Alvors Vilje og: Helligheds Dom, — vidner om Hans' 
Fredstanker og Kjærlighedsidræt, Ordet, der .i:ska månge 
Maader kau: bøje sig efter dens Kar. og Trang;. til hvem det 
tales. Til Ordets Brug henviser. Herren .05 ogsaa ndtrykkelig 
i Matth. 18, 15 flgg;, og han paalægger der:digefrem, hvad Kjær- 
ligheds Visdom- allerede af sig selv tilsiger,. at: søge Broderen- 


i Enrum. : Først, nåar dette viser Sig: forgjæves, skal. Ordets 


Magt søpes skjærpet ved, at man tåger To: eller Tre med sig 

bliver ogsaa dette forgjæves, skal Menigheden kaldes til Del- 
agtighed: i dette Arbejde (smign. I Tim. 5, 20), en Gjerning, 
der den ganske Tid maa støttes og ledsages af Forbønnens 
Kraft (Jak. 5, 14—20.), -og først, naar den Andens Hjerte 
har forhærdet sig :mod alt dette, skal der skrides til Ud- 
stødelse eller Bansættelse. Den troentle Menighed, ΄ som af 
egen Erfaring kjeder det menneskelige Hjertes Kamp, mod 
Sandheden, søm ved, at Kjødet. begjærer mod Aanden, frem- 
deles maæ kjende, hvorledes Trodsøns og Modstandens Ild ofte 
blusser stærkt-ivéjret, naar den: er nær ved at udslukkes, og i 


- hvis: Hjerter den Guds Kjærlighed > er udøst veg den Hellig- 


aånd, der lærer os at tro At -og haabe Alt, vil arbejde længe 


med Ordets Tugtemiddel, inden den griber Udstødelsens, og 
den,:'som skulde mene, at :deri ligger en Slappelse og Sløv- 
gjørelse. af  Kirketugten, . vilde glemme; hvilken bøjende og 


᾿ indtræpngende Magt Herren har tillagt Kjærligheden og Kjær- 


lighedens Haab og Tillid. Men, arbejder Menigheden forgjæves 
ved Ordets og Forbønnens Middel, saa måa den, just fordi. den 
er Sapdbeden tro i Kjærlighed (Eph. 4, 15), aabent udtale 


at den Skilsmisse, som er forégaset, har fundet Sted. Det. 
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Værsentlige ved Udstødelsen maa just søges deri, at. den aabent 
og bestemt udtaler, at den, som udstødes, aMerede med Be- 
vidsthed og Bestemthed har aandeligen løsrevet sig fra Herren 
og Hans Menighed; og at der derfor ikke længer kan- handles 
med ham som en, om end noksaa syg Gren af Herrens hel- 
lige Vintræ. LUdstødelsen indeholder saaledes og medfører en 
Unddragelse af de Naademidler, der ere bestemte for Menig- 
heden, wiedens Ordets: ,Vaagn op du, som sover, og staa op 
fra de Døde, at Christus mas lyse for dig* (Eph. 5, 14), 
ligefuldt skal frembæres til ham, ja: skal skjærpes ved Udstø- 
-delsen. Naar. Menigheden i' Herrens Navn udstøder Nogen af 
sit Samfund, indeholdes der efter Apostelens Ord (1 Cor. 5,5. 
I Tim. 1, 20) deri en Overantvordelse af de Udstødte til 
Satanas. Dét er den hellige Skrifts Lære, at Satanas er denne 
Verdens Fyrste og Gud, at det naturlige Menneske er i hans' 
Trældom, at hans Magt over Mennesket synderlig aabenbarer . 
sig i den vantro Forkastelse af Jesu Christi Frelserherlighed 
(2 Cor.4,4). Den, som formedelst sin selvvalgte og vitterlig 
fastholdte aandelige -Adskillelse fra. Menigheden maa udstedes 
af denne, har da selv opgivet sin Forsagelse af Djævelen og 
i dens Sted hengivet sig til denne gruelige Magt, at tjene 
den og arve. med den. Udstødelsen indeholder saaledes en 
Erklæring. herom og maaske noget Mere, Maaske indeholdes: 
der i Udstødelsen tillige en mere åmiddelban. Virksomhed, der 
befordrer Satans nærværende Magt over: den Ulykkelige, idet 
det. er Tugtens Tanke, at den Udstødte just derved skal 
bringes til at faa Syn. for, hvorhen han er kommen, og hvor» 
«hen han vil komme ved "βίῃ Skilsmisse fra Herren; 'og derved, 
. om muligt, bringes til at søge tilbage til Livets Fyrste, ,at 
Aanden maa frelses paa Jesu Cbristi Dag*. Nasr Apostelen 
yderliger> tilføjer: ,til: Kjødets. Fordærvelse*, maa 'vel ;Kjø- 
det* forstaaes om: dét ganske naturlige Meuneskevæsen; hvis 
Fordærvelse under Mørkets Magt og i Mørkets Rige er den 
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undebkivelige Folge af at være udstedt fra den eneste Frelse 
i Christo. Bansættelsen bliver til evig Fortabelse for den, 
som ikke lader sig opvække og gjenvinde; men Livsfrugt vil 
dog selv da Bansættelsen have for Menigheden, som udrensede 
Surdejgen og bortskaede den Onde fra sig selv. For hin 
Blodskjænder å Korinth. havde Udstødelsen en salig Frugt. 
Bedrøvelsen efter Gud, der virker Omvendelse tå Salighed, 
- blev våkt i hans Aand, og Apbstelenm kunde (2-Coer. 5,5 figg.) 
glad opfordre Menigheden :til at. gjenoptage ham i sit. Sam- 
fund ; Menigheden: blev pandE hans Udstedelse er 
til JE 


8 5. | 

Apostolisk Begrændsning af- Kirketugten. 

Kirken skal i al sin Liden og Gjøren væte σῇ Aandens 
Barn, den Aands, som wudgaar fra Faderen og Sønnen, og 
Gud er Kjærlighed, saa hvo, som bliver i Kjærlighed, bliver 
i Gud og Gud i ham. 'Ogsaa Kirkens Tugt man bæres af og 
øves i den -Helligaands Kjærlighed. Det er ikke nok, at den 
. øves af den, som har Myndighed af Herren, paa den, hvem 
Herrén har lagt under denne Tug!, ved det Middel, som Her- 
ren har anvist, i Kirkens Hensigt; men den hele Virksombed 
maa ledes og drives, renses og forklares, levendegjøres af Aan- 
den. Det er jo saa med det. bedrugerske Menneskehjerte, at 
det ikke'alene drister sig til at gar Guds Tanker og Raad 
. forbi og aabenbarligt sætter sig et andet Maal og vælger sig 
en anden Virksomhed, end'Gud Herrer har amvist det, lever 
i Kjødet, af Kjødet ng for Kjødet, ' men ogsa, at det tager 
Herrens: Tanke, gaar ind i den af Herren anviste 'Virksomhed, 
arbejder for det af Herren anviste Maal, men Alt i sin egen 
Aand; dristigen flikkende paa Herrens Tanker og Raad, for- 
mastehyven folgende sin egen Aarid, saa det, hvormeget det end 
engang maaske beégyndte å Aanden, fuldender i Kjødet.' Dette 
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sker jo ingenlunde alene af Saadanne og paa saadan Vis, at 
- det er let paatageligt, at ”Kjødet sejrer over Aanden, men' ofte 
saare dulgt 'og-det :ofte mest for Mennesket selv. Apostelen 
vidner om Jøderne, at..dé havde Nidkjærhed for Gud, men 
ikke med Kundskab (Rom. 10, 2), ja öpfører sig selv som et 
Exempel paa; hvorledes kjødelig Nidkjærhed for Herren kan 
føre En- emdog saa: langt fra Herren, “δὲ man forfølger Guds 
Menighed (1 Tim.1, 13). - Det-er grundvæsentligt for: Herrens 
Udvalgte at være Sandheden: tro i Kjærlighed. Saudhed og 

Kjærlighed ere :Et, -saavist som Gud:er Sandheden, og Gud 
er Kjærligheden; men det ligger det Menneskehjerte, i. hvilket 
Ødelæggelsens søndersplittende og adskillende Magt 'er trængt 
ind, nær at gjøre sig selv et saadant Billede af Kjærligheden, 
hvorved det gaær Sandheden' forbi; eller af Sandhedén, hvor- 
ved det gaar Kjærligheden-forhi. I første Tilfælde faa vi den 
svage :saakaldte Kjærlighed, som ofte findes:høs Forældre: i 
Forholdet til deres Børn, der bringer den til ikke: at ville se 
: eller; om de maa se,.at bortforklare de Aabeubarelser af Ond- 
skab, som fremkomme hos Børnene,:og derfor fare med kjø- 
delig Leimpe, hvor -Gud vilde, de. skulde εἶδα med Riset (sml. 
1 Sam. 2, 29), 'daarligen agtende Revselsens Smerte højere 
end Gudløshedens bitre og. evige Frygt. - Men ,,hvo, som sparer 
sit Ris, hader sin Sen". Der er ikke Aapdens Liv i saadan 
Kjærklighød; der allerede «dømmer sig selv ved at gaa Saad- 
heden forbi, og derfør er der heller ikke Magt til Liy i den. 
Den pedbryder. istedetfor at opbygge.. Ingen og Intet formaar 
Noget mod Samdheden. - Paa den anden Side gives der er, 
om end energisk, saa dog saare kjadelig Fastholden af, hvad 
man- har erkjendt for Sandhed, der hensynsløst vil have derne 
atrax og fuldt'erkjendt af. Alle, og det maaske eådeg i den 
subjektive Form; + hvilken den staar for En selv. Et saadant 
Aind kan intet Hensyn tage til en Andens Individualitet, har 
ikke Tid til at bie, kan ikke finde og gjenkjende Naades- 


i Om Kirketugten I. 27 


gjerningen i dens Begyndelse, kan derfor'ikke fordrage, taale, 
haabe, ja, vil egertlig. Sandheden-ikke til Frelse for Andre, 
men til. Dom' øver :dem. . Det er om en saadan, Nidkjærhed 
for Sandheden og fer. Herren, at Herren sely vidner: 91 vide 
ikke, af hvad Aand I ore;:thi Mennpeskens Søn er. ikke kom- 
men for δὲ fordærve Menneskers Sjæke, men for at frelse* 
(Luk. 9, 55.-56). -Saaledes siger ogsaa Apostelen -Paulus, 
at hans Magt til at øve Tugt ikke. var: given bam til -Ned- 
brydelse, men til Opbyggelse. (2 Cor. 13, 10.), ligesom han 
ogsaa, naar han formaner ,de Aandelige* til at hjælpe den 
Broder tilrette, der bliver overilet. af nogen Brøst, tilføjer: 
»Mmed Sagtmodigbeds. Aand* (Gal, 6, 1). Saadan Sagtmodig- 
beds Aand vil heller ikke kunne være borte hes den, der ikke, 
naar ban. efter Herrens. Bud dømmer sin Broder, glemmer at 
dømme .sig. selv. Dommen over os selv skal være med i at - 
give Dommen over. vor Broder sin velsignende Magt. .΄ 

- Den tugtende Menighed: tør ikke sætte sig som Maal at 
danne en Menighed, hvori intet Urent skalde findes. Derom 
vidner allerede aabenhart Ligpelsen om Klinten mellem Hve- 
den, og -det er om: en saadan Forkjerthed, at Luther siger: 
sGud bevare mig for en Kirke, hvori der er lutter. Hellige! 
Nej, jeg vil være og blive i den, hvor der er idel Skrøbelige, 
Svage .og Syge, som kjende. og føle. sine Synder* 3). Men 
dette gjelder ikke alene saaledes, at der ikke tør tænkes paa 
at vinde en Menighed. her i Verden, i hvilken ingen Hyklere 
fitdes, men ogsaa saaledes, at ikke enhver Afvigelse i Lære og - 
Liv fra Guds rene Ord tør stemples som et afgjort Vidnesbyrd 
am, at det Lem, som gjerde sig skyldigt i en saadan Lære eller 
et saadant Liv, var affaldet fra Herren. Herren selv dømmer 
langt mildere: nHvo, som -bryder et af disse mindste Bud og 
lærer Menneskene saaledes, han skal kaldes den Mindste i Him- 


- 


3) Hammerich, kirkehistoriske Foredrag S. 25. 
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mériges Rige* (Matth. 5; 19), men altsaa dog endnu si Him- 
meriges Rige*. Den samme milde Dom lyder 'igjen : gjennem 
Apostelens Ord: , Ingen kån lægge en anden Grundvold end den, 
som lagt er, Jesus Christus. * Men. dersom: Nogön' bygger paå 
denne Grundvold Gold, Sølv, dyrebare Stene, Træ, Hø, Straa, da 
skal Hvers Gjerhing blive-aabenbat; thi Dågen' kkal kaårligen 
vise: det; thi dét åhbenbares ved Ild, og Ilden: skal prøve, 
hvofdån Enhvers Gjörning er: Dersom Nogenb Gjerning, som 
han byggede derpaa, bliver fast, skal hau fåå Løn. 'Detsom 
Nogens Gjerning bliver opbrændt, då skal ham 1146 Skade» 
- men han 'selv skal blive frölst, dog saaledes som gjennem Ild* 
(1 Cor.311—15). Selvom det åltsaa staur fast og Vist for 
den prøvende og demmmende' Myndighed, at 'en Lære, som føres, 
bryder: paa Herrens Bad og Ord,' er det dog ikke Herrens 
Vibe, at Kirkétugt hensynsløst skal ånvéndes, éhd sige, ut der 
uden Vidére strax skal skrides til Udelukkelse 'af Menigheden. 
Der skal tages Hensyn til'dens subjektive Tilstand, söin fører 
-— denne Lære. ”Det-*an jo fihdes Hjertets Oprigtighed for Her- 
ren der, :hvor"dög' rhanglesde Thdsigt og Klarhéd :har ført til 
vildfarende Farker; som Un ogsta Kirkens Historie fortæller om 
Vildfarelser i: Lærdommen” hos Mænd, som Ingri. deg tør negte 
at have Været højt benkadede i Christö. -Apoatleriivs Bteve%) 
visb os ogsaa, at der-rukdt omkring Å Menighöderne' allerede 
fanidtes falske Lærere; hvis Ord vile føre bort fra' Evangeliet, 
og dog slyngedé Apostlérne endnu ikke! Banstraalen iniod dem, 
men: kjætnpede med Ordets Vaaben mod Vildfarelsen; oplyste 
og. belærede, advarede og formanedé:” Ligesaa finde vi, hvåd 
angaåt Div og Levnet, altfor bestemte Spor: af,'at 'ingenluride 
Alte :selv'i de første Meniglieder varidrede i Réthed'for Her- 
ren: * Kjødets Gjerninger våre ogsaa der aabenbaré. Der 
hørtes om Höt mellem dem (1 Cor. 5" og det således, at 


* ᾿ ᾿ , i Ξ 
3) Smign. Hammerich, p: anf. δῖ, 1 


Öm Μιρκεναρίδη. i ᾿ % 
Apostelconeiliet, i: Jerusalem fandt det nødvendigt å sin Rund- 
skrivelse til Menighederne 'at tage synderligt Hønsyn' dertil - 
(Ap. Gj. 15, 29.), om Stridigheder, og. Processrimellem dem 
(1 Cor. 6, I figg.); om Ætten og Drikken ved deres:Kjærligheds+ 
manitider (1 Gor..1d, 21. 34; Jud. 12), ” Misbrug af Nadverem 
(å -Cor. 11:30), forfængelig Brammen med: de ovdrordentlige | 
Naadegaver (1 Cor. capp. 12-—14) Ὁ, desværre- meget andet 
Syndevæken, og: Apostelen advarede og irettesatte, men ex- 
communicerede endnu ikke. Christi Taalmodighed og det 
Haab, som Kjærlighed føder; lærte Apostelen at tage Hensyn. 
ikke.. blot .til den almindelige 'tange, Såndked,' at Kjødet be- 
gjærer. imod: Aandén, men: til deres pertonlige Kaar; med 
hvilke han handlede. - De. vare fødte og: epvoxede.i et grue- 
ligt Hedenskab, for hvilket Hor endog var.en Gudsdyrkelse, 
og, - maatte 'end just derved. Synet for: sædelig Renhed blive 
dobbelt: skarpt hos Mangen . af. disse, naar han bler greben 
af Christus, ville vi dog ogsaa kunne forstaa, hvorledes det 
hos' Andre maatte bevirke, at dette Syn forst efterhannden 
bley skarpere. og bestemtere. > Ἢ 
Til denne. Saddhedens og Kjærlighedens ΠΩΣ εν til 
deres. Kaar, : paa hvem Kirketugten skal .øves, kommer eftør 
Apostelens. udtrykkelige : Ord: Hensymet til. den tugtende Me- 
pigheds Kaar. I 2-Con 10,:6 hedder det:. ,Vi ere rede til - 
at straffe al. Ulydighed,: naxr Kders Lydighed er fuldkommet*. 
-Kirketugtens Øvelse er, som tidligere. udviklet, ikke blot be- 
regnet paa -dén Enkelte, pas hvem' den udøves, 1nen 'pgsåa 
paa den Menighed, af hvilken og i hvilken den øves. Kirke- 
tugten maa. fremdeles, som ogsaa tidligere paapeget, bæres af. 
Mévigheden i dens Helbed. .. Der vik derfor hverken for den 
Tugtende eller for: Menigheden kunne være ret Virksomhed:i — 
den-Tugt, som ikke er et'ret Udtryk: af Menigbedens Fælles- 
tanke og  Fællesvilje, i det Hele svarende til..det | aandelige 
Standpunkt; Menigheden indtager. . Jo lavere. Mewigheden 
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endnu staar, desto -Tempeligere maa Kirketugten: øves;-jo højere 
 Ødvikling Menigheden har naaet, desto faldere "kan -Kirke- 
tigten haandhæves. Som ved den ovenfor paapegede Hensyn+ 
tagen, saa gjælder det ved denne: ,Hvem Meget er givet, af 
ham skal der fördres Meget*. Det er jö' ogsaa- stedse -Her+ 
- vefis:-Kjærlighedsvis ikke først at kræve: af os; at vi-skulle 
være saadanne, 'som > vi burde være, pren at gaa ned til οϑ, 
tage: 08 saadanne, som vi ere, og sag ad 05. pop til Sig 
sd 6 86 te øre 
Fork ΠΡ Bøgers Udtalelsa: om Ke 
I voré symbølske Bøger fiåde vi Kirketugten - niindre om- 
handlet, end man maaske skulde vente det. - Imidlertid såvne 
vi ikke aldeles nogen Udtale og Bekjendelse derom. I den augs- - 
burgske Confessions Årt. 28. ;om- den kirkelige Magt* hedder 
det: ,Efter Evangeliet tilkommer. Biskoperne søm Biskoper 
d. e. som dem, Ordets: og Sakramentérnes Betjening er- betroet, 
ingen: anden Embedsmyndighed-end- den, at forlade :Byriderne 
såmt at undersøge Læren og forkasté den Lære, som ikke 
stemmer overens med Hvangeliet, og udefukke de Ugudelige, 
hvis Ugudelighed er vitterlig; af Kirkéns-Såmfund, dog ikke 
ved menneskelig Magt, men ved Ordet. Heri:skulle- Kjrkerne 
“αἴ Fornødenhed -og ifølge guddommelig Løv vise dem Lydighed, 
efter hvad skrevet staar (Luc. 10,.16):- ,Hvo,- som. hører 
Eder, hører mig**, Paa et andet. Sted i samme «Artikel -hed- 
der det, at Biskoperne have Magt eller: Befaliag af:Gud til 
åt' beholde Synderne*. Bekjendelsesskriftet tillærger saaledes 
Biskoperne Kirketugtens Myudighed.” Da. den lutherske Be- 
tragtning af Biskopen ikke: kjender nogen væsentlig-Forskjel 
niellem- Biskop og Præst; idet væsentlig kun Embedskredsen 
gjør- Forskjellen mellem dem, : maa Håtrykket »Biskop*. i 
de ovennævnte Ord- forstaaes om det gejstlige ᾿ Enibedes 
- Indehaver, hvilket da ogsaa Artikelen selv forklarénde til- 
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ἊΝ Som i- Al deres Gjerning, βαά. ere Biskoperhe ogsåå: i 
denne. efter: det - nævnte Bekjendelsesskrift. bandne til Herrens 
aabenbaredé .Ord.: :,Biskoperne have ikke Magt til at lære 
eller. bestemme .Noget. imod Evangeliet, og; naar de. døg det 
gjøre, ;have Kirkerne Guds .Befaling, :der. forbyder. Lydig- 
heå*." , Peder. förbyder'(1:Pet..5; 3) Hiskopetne åt herske 
og. regjere over: Kirkene". : Det' sees. fremdeles,: at idet er 
den falske Lære, som strider mod: Evangeliet,' der fremstilles 
som. Gjenstand for den forkastende Myndighed, og aabenbar' 
Ugudelighed, som . skal tngtes ved: Udelukkelsen. af Kirkens 
Samfund, - ligesom. det - endelig: bestemt frembæives: . ,deg 
ikke ved- menneskelig Mågt, men ved Ordet*, hvormed -alle 
borgerlige Tvangsmidler ére- forkastede.:. Der: findes ingen An+ 
den til -Kirketugten sigtende Ytring i de. Af vor Landskirke 
vedtagne symbolske Bager, uden forsaavidt. det har sin Be- 
tydning for den rette Betragtning af Kirketugten,.at den augs- 
burgske Corfession i sin 7de Artikel ,om Kirken* bestemmer 
Kirken som .,de Helligas Fotsamling, ἡ i. hvilken Evangeliet | 
rettelig forkyndes og Sakramenterne : -rettelig . forvaltes"; og i 
sin Sde Artikel ,hvad Kirken er*tilføjer: ,Endskjønt Kirken 
egentlig er de Helliges og i Samdhed Tipendes Forsamling, 
888 er det dog, efterdi der. i dette Liv ere. mage Hyklere og 
Onde: indblandede, tilladt af. bruge Sakramenterné, om de end 
forvaltes af Onde, Bakramenterne og Ordet ere förmedelst 
Christi Anordning og. Befaling- kraftige, + omr: de end meddeles 
af Onde*.. Vort :Bøkjendelsesskæift tør saaledes ikke sitte 
det som XKirketugiens :Maal at udelukke. alle ,Hyklere, og 
Onde* ;at Kirkesamfandet, ja tør end ikke sætte det som et 
nedvendigt Mærke ipaa Kirken, at Kirketugt:øves i. den, hvor- 
meget det .end i. dé evenanforte re udtaler sin dal 
delse δὲ dei. 

At . vor - Kirketader Luther: rede Kirketigten hojt, 
kjendes af flere Ytfinger: af ham. I de schmålkaldiske Artikler 
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(IH, 9) skriver han: ,Det rette og christéligé Baner. det; 
som udelukker de aabenbare og haardnakkede  Syndere: fra 
Sakramentet og Kirkens Samfund, indtil de förbedre sig og 
sky døres Misgjerninger, og Kirkens Tjenere maa' ikke sam- 
menblande denne kirkelige Straf med de borgerlige'Straffe". 
Til en Ven skriver Luther: , Deri vilde. I gjøre vel Ἄν handle 
mig til Behag, om I igjen kunde faa indført Bannet efter den Ὁ 
første Kirkes 'Exempek - Men .det wilde vel. falde Eders for- 
nemme Hofjunkere meget surt og være. dem yderst fortrædetigt 
nu, .da.dé ere kombe ud af. Vane med Tvangen. Vor :Herré 
Gud staa Eder bi og give sin Væxt dertil! Højst fordøden 
vikte saadan Disciptin være; thi deh 'Trods, at Hver gjør, 
hvad. ban vil; tager øjensynlig Overhaand, og det bliver til- 
sidst en'ren Rakkerkule. Ak, at vor Forløsnings Dag snart 
kom og gjorde en Ende paa den store Jammer-og det djæ- 
velske Væsen! Amen*. I-en Formuning:af ham til Menig- 
heden hedder det: :,Hvorledes tør jeg gjøre mig delegtig i 
fremmed Synd, da jeg har Nok med min 'egen? 'Naar'jeg 
altsaa lader. dig, aabenbare Synder; med Vidende gaa til 
Sakramentet,. saa tager jeg din Synd paa mig og.gjør mig 
delagtig i: den. “ Hvorfor skulde jég lade mig. fordømme for 
din Skyld? Da var det meget bedre, at jeg var Svinehyrde. 
"Legene og Liv vovwe vi for Eder; Gods og Ære, Hustru og 
Børn, Hus og Gaard faa fare hen, ligesom I:se, ut vi å Dø-. 
den blive trolig hos Eder, og saa er det ogsaa rigtigt. Men, 
at jeg skulde sætte min Sjæl til for dine Sysders Skyld og 
fare med idig til. Helvede.— hvad kunde du give -mig*derfor? 
Det kunne vi ikke gjøre. Ja, det-angaar ikke. alenö'mig, men 
Eder. Alle,: at -vi ikke: gjøre os: delagtige i fremkede: Syrider. 
En hel By måatte kunne straffes for én Såadans'Skyld*. Vi 
kunne forstaa, med hvilken Smerte. han har klaget: ,Dén 
fornemste Aarsag til, 'at Bannet snart overalt er: faldet, er 
den, “αἱ dér snart intetsteds gives. rette.Christnei der er kun 
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en liden :Hob, ringe i Antal. Thi dersom vi altid: saaledes, 
som det var ret og billigt, jø som det skulde være, havde 
den rette Gudfrygtighed og Guds Ord bjeitelig. kjært; sau 
vilde vi ågte den Herre Christi Befaling højere og: mere værd 
end allé dette fora Livs re JE Er dig 
᾿ 81. AT ΐτς ἢ 
Træk af. Eik Historib, sy å 
: Vi have allérede tidligere henpeget EE 
tugt øvédes i den apostoliske Tid. Apostlerne ikke alene øvede 
den og formanede til at hævde den; men:muder denne. deres 
Gjerning henvende de sig umiddelbart til dew ohristne Be 
vidsthed, forudsætte aabenbart, at, hvad. Forsømmelse og 
Sløvhed en Menighed end i dette :Stykke maatte gjøre. sig 
skyldig i, kunde den dog ikke Andetend drkjende, at Kirke» 
tugt burde øves. Vi have imidlertid ogsaå øeet, at Åpostlerne 
haandhævede den med megen Lemfældighed: og stor Taslmo- 
dighed, : ligesom at ikke énhver Mehighed': viste våagen Nid+ 
kjærhed i dette 'Stykke, hvor meget: der end allerede da våt 
Anledping til at øve endog den strengt straffende Kirketugi. 
Det vil da ikke: kunne undre '0s; åt dbn samme og vel endog 
stigende Sløvhed findes i demme Sag-i den efterfølgende: Tid, 
Ved Kejser Constantin blev Christendommen Statsfeliglöt, og 
derved 'bleve Mange trukné hen til en' udvortes Bekjéndelse' af 
Herren, uden at.de dog havde givet eller vildé give Herreh 
deres Hjerter. Herved  voxte paa den ene Side Anledningetl 
til at øve Kirketugten, men ligesaameget ogsaa paa den andel 
Side Vanskeligheden ved at øve den. Maate 'nu end én Bei 
grændsning af Kirketugten kjendes i og for sig berettiget efter 
den ' apoåtoliske Anvisning, sam maatte det ligge et svågere 
aandeligt Liv i Menigheden nær deri at finde en Forsvarsgruhd . 


9 Små. Theol. Tidsskr. for den norske Kirke IV, 5.326. 327. 330. 59: 
5) Sml. Hammerich, $.25—81. ΄ å ne 
Pidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. IIF Bd. 1 H. 3 
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for at gjøre Begrændsningen saadan ogsaa 'stor, at Kirke- 
tugten fast ganske orevandi saavidt den ae forsvinde fra 
Moreen Menighed.. . 

De Forfølgelser mod. Christendommen, som Er brød 
ud i Apostlernes Dage, fortsattes med Mellemrum, men ogsaa 
med stigende Voldsomhed lige ind i Begyndelsen af det 4de 
Aarhundrede. De vare et 'mægtigt og velsignet Middel i 
Herrens Haand ogsaa for den Tugt, hvormed Han selv tugter 
sin Menighed. . Men ren for falsk Lære og syndigt Levnet 
var Menigheden dog ikke selv i.disse Ildens Dage. . Saa lidet 
var: den-det, at vildfarende Lærdomme hørtes rundt omkring 
og: forvildede og forførte-Mange, og, hvad Levnet og Vandel 


᾿ angaar, finde vi endog Biskop Cyprian (1 258) klagende i 888 


stærke Ord:.:,Hos Præsterne er der ingen sand Ydmiyghed, 


ingen -uplettet Troskab, ingen Tugt i Sæderne; Kvinderne farve 


Øjee og Haar; Mændene tænke mere par Skjægget 'end paa 
Gudsfrygten; ; man indgaar Ægteskab med Vantro og gjør Christi 


- Lemmer til :Skjøgens. Ikke bløt letsindige Eder, men selv 
᾿ Mened hører til Dagens Orden tilligemed Bagtalelse og giftige 


Tunger og uforsonligt Had; Biskoper foragte. det guddommelige 
Kald, forlade Menighederne, -strejfe omkring i fremmede Pro- 
vitser og søge skjændig Vinding, medens deres Brødre hungre; 
de drive Aager og bedrage for at vinde Gods. Derfor slaaes 


vi; thi den Tjener, som ved sin Herres Vilje og ikke gjør 


derefter, skal faa mange Hug". — Kunde Cyprian klage saa- 
ledes, saa. forundrer det οὐ ikke at høre, at; da den Deciske 
Forfølgelse udbrød, faldt Mange fra og skyndte sig med at 
frelse Livet ved at påakalde Afguderne og ofre til dem. ,Strax 
ved det første Ord af den truende Fiende*, vidner-Cyprian, 
»forlod et stort Antal af Brødrene paa Forrædervis deres Tro 


og bleve ikke ved Forfølgelsernes Heftighed- kastede til Jor- 


den, men kastede sig selv til Jorden ved frivilligt Fald*), 


6, Böhringer, die Kirche Christi I, I. 8. 387, FG 
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Møder der os imidlertid saa mørke Billeder fra én Tid 
aff Christi Kirkes Historie, i hvilken vi vel.ikke havdé ventet 
at finde saadanne Pletter, maa vi ikke gleinme, at den samind 
Tid har at opvise de herligste Exemplér paa Lemmer af Christi 
Menighed, 'der klarligen smagte Jesu Lidelsers Samfond og 
kjendte Hans Opstandelses Kraft, ja gladelig under. Kval οὐ 
Smerte i- den forsmædeligste Død bleve tro indtil Enden. 
Mellem Saadanne kunde Kirketugten:ikke være død og-borte og 
det ikke blot den indirekte i Ordets almindelige Forkyndelse 
og den lenlige, som aldrig kan findes beskreven paa nogen 
Histories Blade, men ogsaa den særegne, der efter sin Natur 
træder tydeligt frem. ' Vi ville her pege paa, hvorbedes Kirken 
dog søgte at værne sig. mod den falske Lære :'og udstødte 
Skarer af dem, der ikke vilde bøje sig for Sandheden.: Lad 
være, at der desværre ofte sees Spor af, at kjedelig: Iver:og 
kjødeligt Sind blandede sig ind heri, men Kirken viste dog, 
at den kjendte dét som sin Pligt at øve Læretugt, Kirketugt. 
Origenes (+ 254) vilde som 17 Aars Yngling ikke bede sam- 
men med en Gnostiker.7), iukommende den apostoliske Fors 
maning om at holde sig fra et kjættersk Menneske. - Skarpøt 
øvedes Kirketugten mod de under Forfølgélserne Frafaldne; ὁ 
Vi have seet af Cyprians ovenanførte Otd, hvor let Faldet 
var kommet over Mange. Ikke Faa af disse begjerede senere 
Gjenoptagelse; men Cypfian vilde ikke tilstede denne uden 
Videre. * , Den dybe Vunde*,-siger han, ,trænger til: en flittig 
og langvarig Helbredelse; Boden tør- ikke være mindre end 
Synden. Den, som kjæler for Synderen med: smigrende Ord, 
nærer Synden. Man maa aabne Saaret og udskjære det. Lad 
saa end den Syge under Smertens Lidelse klage og skrige; 
han vil dog siden, helbredet, takke" %), Mån foreskrev .derfor 
de Frafaldne; som vilde gjenoptages, en Kirkebod, som" Just 
1) Böhringer, p. anf. St. S. 107. — | | 
8) Böhringer, 8. 889. i og ΤΑΝ 
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- fordi den maatte være tang for Kjød og Blod, skulde være et 
Prowemiddel for Hjertets Oprigtighed. De maatte offentlig 
bekjende deres Forbrydelse, staa udenfor Kirkedøren og an- 
fåabe Enhver, som gik ind, om Medlidenhed og Tilgivelse, og 
først efter at have gjennemgaset flere saadanne ,,Trin i Bo- 
den* fik de Tilladelse til at ,deltage i Helligdommen*. Som 
et herligt. Vidnesbyrd fra den ældre Tid om, med hvilken Kraft 
og Velsignelse Kirkene Tugt blev øvet, der, hvor Aandens 
Myrdighed var til δὲ haandhæve 'den, maa vi her ogsas 
minde om Biskop Ambrosius i Od fr 397) og Fa 
Theodosius. . i 
Hvad man nu end maatte demme om de Bodsforskriftør, 
vi. ovenfor .have berørt, mas. det dog tilstanes, at der vax 
- Alvor og Strenghed i dem. Der vare imidlertid de, som 
syntes,' at man ikke gik vidt sok heri. Det begyndte med, 
at der paastodes, at man slet ikke skulde gjenoptage Fra- 
fåldse;: ,man skulde vel formane dem til Bod, men. overlade 
Synudernes Forladelse til Gud slene*, og omsider finde vi i 
Novatianernes og Donatisternes Parti Paastamden udviklet til: 
Kirken skal være fuldkommen ren; naar den. tåaler Syndere 
å sin Midte, er den ikke mere nogen sand Kirke". Allerede 
— Gyprian vidner med Bestemthed mod Saadant. , Hvilken Spot 
at sige til sin Broder: sørg, græd og suk Dag og Nat, gjør 
Alt for at afto dine Synder og dø dog udenfor Kirken! Tror 
du, at Bonden kan arbejde, naar. man siger til ham: arbejd 
med al Flid paa Marken, men vent ingen Høst! Paa Dom- 
mens Dag vil det blive os et tungt Regnskab, at vi ikke 
åroge Omsorg for, det syge. Faar, da Herren dog forlod- de 99 
sunde og ledte efter det ene vildfarende”. ,,Fordi der. synes 
at være Klinte i Kirken, tør dette dog ikke blive nogen For» 
styrrelse for vor Tro og Kjærlighed, saa vi derfor skulde løs- 
rive os fra den. Vi ville arbejde, at vi selv kunne blive 
Hvede, for at, naar Hveden sankes i Laden, vi da maa fan 


) 
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vort Arbejdes Løn. Apostelen taler om Kar til Ære og Van- 
ære; lader os arbejde paa at blive Kar af Guld og Sølv; men 
det tilkommer kun Gud at. knuse Lerkarrene. Tjeneren kan 
ikke være større end hans Hære, og Ingen kan tilegne sig, 
hvad Faderen averlod Sønnen alene, saa han skulde tro at 
kunne haandtere Kasteskovlen og rense Loem, eller ved φῇ 
menneskelig Dom adskille Klinten og Hveden*, I alvorlig 
Kamp mod hine vrange selvvalgte Lærdomme og det deraf 
følgende Begreb om og Øvelse af Kirketugt optraadte den 
dybe, varme, inderlige, grundalvorlige Augustin ({ 430). ,Dén 
Kirke", sagde han, ,som har Christum og hans Retfærdigheg 
til sin Grund og den hellige Skrift til sit Vidmesbyrd, er den 
sande 9), om Gode og Onde end .gjennem dens Udvikling i 
Tiden ere blandede i dem 19), Herren fordærver ikke sin Arv, 
om end οὐ. Lem, ja om end Tusiude syndede. Por Avnernés 
Skyld skulle vi ikke forlade Herrens Lo, ej for de slette Fi- 
skes Skyld gjennembryde Herrens Garn, ej for Bukkenés 
Skyld gaa bort fra Herrens Hjord, ej formedelst de Kar, som 
ere der til Vanære, drage ud af. Herrens Hus. Vi skulle 
tvertimod for de Godes Skyld bære de Onde, ej for de Ondes 
Skyld forlade de Gode. 'Profeterne forlode jo heller ikke 
Samfundet med sit Folk; Herren bar selv den skyldige Judas 
og gav ham Plads ved Nadveren; Apostlerne fordroge dem, 
der prædikede Christum-af Avind, og Avind er dog ret en 
- Satans Last. Anklager kun af al Magt Avnerne i Kirken; 
vi gjøre det ogsaa; men saa skulle I heller ikke vægre Eder 
for med .os at bære dem taalmodig 11), Det Menneske be- 
smitter sig dog ikke med fremmede Synder, der ikke giver 
sit Bifald til dem* 13), Medens ban saa bestemt afViser den 


8). Böhringer, 8. 322. 
19) Böhringer, 8. 327. 
ll) Böhringer, 8. 329. 
19) Böhringer, 8. 330. 
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- donatistiske Separatiåöme, glemmer han ikke alvörligen åt minde 
om: Kirkens. Ret og Pligt at øve sin Tugt inden den selv og 
saavidt det staar til.den.  ,Medens Nogle*, siger han, ;,,vove 
at: tage paa sig 'at'udrydde Ukrudtet af Kirken før. Tiden, 
falde Andre'i den! modsatte- Snare. De indse, hvorledes det 
hørér til. Kirkens Kaar, at Gode og Onde ére blandede i den, 
og dé kjende Forskrifterne om at bære,. og 'saa bygge. de 
hørpaa én Mening om, dt mån bør afskaffe al Kirketugt,. og 
de ville amvise Porstanderne den største Sorgløshed, 'raa. at 
disse Intet skulde have at gjøre uden at sigé, hvad man bør 
gjøre og: lade; men slet. ikke bekymre sig omi, hvad Enhver 
gjør. Nej, den hellige Skrifts Vidnesbyrd, som skildre den 
hærværehde - Blanding: af Gode og Ugudelige i Kirken: og for- 
jette 'det' Tilkommende, tør "Ingen forstaa saaledés, som om 
det: derfed foreskreves vat slappå Kirketugtens Strenghéd eller 
forsørimie Aarvaagenheden. . Såalédés lærer! ikke deh Køllige 
Skrift, then Ens egne bedragne Forstand* 13), ,I Kirketug- 
tuns Øvelsd*, hedder dét, .|;tør man. hverken under Taalmö- 
«digedeus Navn være ligegyldig eller: under Iverens Paaskud: 
våeré) grusom.!  Det'er Kirkens: Sag og dens Mildheds Ende- 
-maal at! såmle dens spredte Leminer, ikke at sprede de sam- 
Jede* 14).  Som' Kirketugtens- Midler afviser han borgerlige 
Straffe; det yderste: Middel, han erkjender, er Degradation (at 
Præstevielsen tåges fra «der uiværdige Præst) og Bansættelse. 
«Han: vilde ikke, at det. skulde: gjælde som en ufravigelig Regel, 
at Enhver, dør faldt i aabenbar Synd; strax: skulde. udelukkes 
af Kitken. Han- kjender i det Hele ingen ubetinget Kirketugt. 
»Den Ene behøyer er, den Anden en anden Behandling til 
sih Helbredelse;- derfor maa de. Onde 4 Kirken shart oversees 
og taales, snart tugtes, straffes, ja udstødes* 15), Man vil 


FE ει 
18) Böhringer, 8. 331. EN | ai 
18) Böhringer, 8. 332. Er ; 
16) Böhringer, 8. 333. 
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saaledes kunne forstaa det, at en Ytring har været fanden af 
ham som denne: ,Kirketugt er god; dog maa man bøje sig 
for Tiden for at undgaa det Værre; for Øjeblikket er deg 
audførlig. Paulus talede kun om Enkelte, hvis Laster vare 
almindelig bekjendte;- men, naar Synden har gr Mange, 
have vi kun Smerte og Suk* 16), 

Naar allerede i Augustins Dage Mænd som han fandt 
Kirketagten ,for Øjeblikket* uudførlig, vil det lidet forundre 
os at se denne Tanke raadende i. den efterfølgende Tid. Hertil 
kommer, at det efter det naturlige Hjertes Lyst til. Egen- 
retfærdighed laa Mange altfor nær at finde en Fyldestgjørelse 
i Kirkeboden, hvormed selv denme. ophørte-at være en:Kirke- 
tugt i christelig Forstand. Pavévældet -udviklede sig. Som 
dets Aand er Kjødéts, saa er dets ganske Fremåtilling af 
Christendommen, den af det. befalede Opfattelse åf denne, 
hvilende paa en mere eller mindre aabenbar Egenretfærdig- 
hedsstræben, og, hvad uf Kirketugt Pavevældet bævdede, gik 
under i denne Aand. Paven sætter sig i Christi Sted, og 
det blev derfor snart saa, at Kirkens Lemmers Forhold til 
Herren blev bedømt efter deres Forhold til Paven, og det 
blev Kirketugtens Opgave at værne om Kirkens og dens Lem- 
mers Afhængighed af og ubetingede Lydighed mod Paven. 
En saadan Aand- maatte ogsaa selv ville vælge Midlerne for det 
i Grunden helt igjennem selvvalgte Væsen, som man smykkede 
med Kirketugtens hellige Navn, og selvvalgte Midler blive 
stedse kjødelige. Hertil kommer, at efter Pavens Paastand 
er Statsregimentet Kirkeregimentet underordnet; den, som er 
hjemfalden til Kirkens straffende Tugt; træder derved umid- 
delbart ind i de borgerlige Forbryderes Række og skal af 
Staten behandles som saadan. Baåand og Lænker, Baal og 
Brand blive: den pavelige Kirketugts Midler, Inkvisitionems 


1) Hammerich, 8. 31. “- 
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ε Domstol dens Heandlaager. : Allerede temmelig tidlig finder 


man ogsaa Pengemulkter optagne i Kirkeboden, og, usar ny 


kevtil kommer den forfærdelige totale Mangel paa christelig 


Oplysning hos Folket, kan det forstaaes, hvorledes tilsidst den 
— gmuelige Afladshandel. kunde apkomme, hvorved igjen det sidste 
Blik for Kirketugtens Aand.og Væsen mastte slukkes. | 

"Vi have allerede tidligere - gjort opmårkaom paa vore 
- symbolske Bøgers Udtalelse:pm Kirketugten og. Fader Luthére 
Vtringer berom, : Luther forefandt et Væsen, der kaldtes 
Kirketugt; men dette var nkirkeligt; ucbristeligt, ja djevelsk. 
Han. maatte. angribé det- og vise det idet Falskhed: og. For+ 
dætvelighed, og efter de menseskelige Tings almindelige Gang 
kan Faren nær, at: ogsaå -Sandsen . før den rette Kirketøgt 
tabtes.'. Lather stlu tabte'den ikke; derom vidne da tidligere 
— anførte :Ytriniger af ham, meg mabge af den latherske Refor- 
- måtions Tilhængere tabte δούς: ag: Luther selv mistvivleda, 
åam før. oplyst, * om Maligheden "af pt kalde en ret Haand+ 
hævelse af Kirkethgten tillive. Hertil kom, at den lutherske 
Kirkeafdeling traadte i et egst Forhold til Staten ved at til. 
lægge Statens Owerhoved en øverste Styrslsesmyndighed ogsåa 
i «de'ydré kirkelige Anliggemder, hvoref igjen Følgen: blev, at 
Statsavrigheden som Kirkeøvrighed gav Forskrifter -øg For- 
bråninger ogsaa anpasende Kirketugten. Ligesom det da kunde 


ligge denne Øvrighed for mær εὐ haandhærve den befalede Kir-- 


ketugt ved verdslige Midler, -hvarved dens hele Væsen strax 
maatte blive forvansket, maatte .dette, ligesom allerede hin 
Prdnisg i sig selv, saare svække de protestantiske Menigheders 
Syn: for den rene Kirketugt; og, jo mere dette Syn svækkedes, 
jo mere Kirketugten i mange Maader verdsliggjordes, jo mere 
eudelig,' hvad. ef 'Kirketagt der øvedes, :kun øredes frapvenaf 
ag ikke iaf' og - ved Menigheden, maatte ogsan. Menighedernes 
Interesse for den sygne hen. Da saa den Tid kom, da Van- 
troens Aand raadede ligesaavel hos dem, der 'stode. ved: Sta- 
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tens Ror, som -hos dem, der stode paa Lærerpladsene og 
Prædikestolene, Ugudeligheden blev stor i Landene og .selv- 
valgte Begreber om Frihed og Individets Selvstændighed be- 
satte Hoveder og Hjerter, var det naturligt, at al Kirketugt 
fast ganske forsvandt. Som et enkelt Vidnesbyrd fra fordums 
Tider i vort Τα ville vi her amføre Thamms-v. Westens 
Klage i 1714: ,,Zions Veje ligge øde i Kongeriget Norge. Der 


er ingen Kirkøtugi mere i disse Lande; Binfenoglen er ganske ἢ 


nedgravet; Løsenøglen er aldeles. misbrugt, Prædikestolen for 
det Meste uden Frugt, Skriftestolen mere til at befordre det 
Ondes Rige end-til at afskaffe Synderne* 17). 


19) Theol. Tidsskr. f. den norske Kirke V; 577. 
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DEN KIRKELIGE DABSBEKJENDELSE: 


« 


AT ᾿ 
C. P. CASPAÅRI. 


å (Forismsielse). å 
| 4 og 5. 
De to Daabsbekjendelser, som Epiphanius, Biskop 
i Salamis paa Cypern, i sin 'Aynvpæros (Ancora- 
tus) har meddelt og anbefalet Menigheden i Syedra 
i Pamphbylien til Brug ved Daaben, Epiph. Opp. T. II 
p. 122—24 ed. Petav. . 


Den første, kortere Daabsbekjendelse. 
dd eig ἕνα Seov, marepa NAvronpatopa, 
ποιητὴν οὐρανοῦ καὶ γης, ὁρατῶν TIE παντῶν και 

᾿ἄορατων. , | 
Και εἰς ἕνα κυριον ᾿Ιηόσουν Χριστον, rov υἷον του 
Seov Tov μονογενῆ, TOV ἐκ τοῦ πατρος γεννήϑεντα προ 
παντῶν τῶν altmvæor, τουτεῦτιν ἐκ τῆς οὐδιας του πα- 
τρος, φῶς ἐκ Φῶτοξ, Seov ἄληϑινον ἐκ ϑεου ἀληϑινου, 
γεννήϑεντα οὐ ποιηϑεντα, ὁμοούσιον τῷ πατρι δὲ οὐ 
τα παντα ἔγενετο » τὰ ἐν τοῖς οὐρανοῖς καὶ Ta ἐν τῇ 
yn τον. δι nuas τους ἀνϑρωπους καὶ. δια τὴν ἡμε- 
τεραν δωτηριαν κατελϑοντὰ EK τῶν οὐρανων και δαρ- 
κώϑεντα ἐκ Πνευματος ἅγιου καὶ Mapias τῆς παρϑενου 
και ἐνανϑρωπηδαντα: σταυρωϑεντα TE ὕπερ Nur ἐπι 


Ἂ 
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Ilovriov IhAarov, καὶ παϑοντα καὶ ταφεντα, καὶ ἄγα- 
Oravta τῇ τριτῃ ἡμερᾳ κατα τας γραφας, και ἀνελ- 
Sovra εἷς τοὺς ovpavovs, καὶ καϑεομενον ἐκ δεξιων 
τοῦ πατρος, καὶ παλῖν ἐρχόμενον μετα δοξης κριναι 
ωντας καὶ νέκρους" οὗ TNS βασιλειας οὐκ E0Ta1 τελος. 
. Και εἰς το πνευμα τὸ ἅγιον, κυριον καὶ Φωοποῖον, 
TO ἐκ του πατρος ἐκπορευομένον, TO GUP πατρι. KAL υἱῷ 
συνπροσκυνουμὲένον καὶ συνδοξαδομενὸν, τό λαλησαν 
δια τῶν προφητων" εἷς μιαν ἅγιαν KASOMKNY καὶ ἀποὶ 
ds id ἐκπλησιαν" ὁμολογουμεν, ἕν βαπτισμα εἰς ἄφεσιν 
Ala PTIOIV, προδυ χῶ μεν: ἀνασταδσιν VEKPDYV καὶ Canv 
του μξλλοντος aluwvos. ἄμην. | 
Tovg δὲ AMeyovras: hv more, ὅτε οὐκ ἦν, καὶ πριν 
γεννήϑηναι, οὐκ ἥν, ἡ ὅτε ἐξ οὐκ ὀντῶν ἔγενετο ἡ ἐξ 
ἕτερας ὑποστᾳδεως  οὐσῖας, φαύκοντας εἶναι ῥευστοκμ 
ἡ. ἀλλοιώτον τον του ϑεὸυ vior, Tovrous ἀναϑεματιει 
ἡ HASOMXN “καὶ ἀποστολική ἐκκλησία. | ᾿ 


Den anden, længere Daabsbekjendelse. 


. Πιστεύομεν εἰς ἕνα Seov, marepa MWAVrornpaTtopa, 
παντῶν. ἀορατῶν TE καὶ ὁρατῶν ποιητήν. 

. Kan εἰς ἕνα κυριον ᾿Ιήσουν Χριστον, τον viov του 
Seov, γεννηϑενῖα ἐκ ϑέου πατρος μονογενῆ, TOUTEOTIV 
ἐκ τῆς οὐσιὰς του πατρος, ϑὲον ἐκ ϑεέου, φῶς ἐκ φῶτος, 
Seov aAndivov ἐκ Seav ἀληϑινοῦ, AG ΞΈΡτα οὐ ποιη- 
Devra, ὁμοουσιον τῷ MATPI, δ οὐ τά πανταὰ ἐγενετο, 
τα TE Ev τοῖς οὐρανοῖς Ha τα ἐν TN γῇ: ὅρατα͵ TE HAL 
aopara ; | 
τον δί ἥμας Tous ἀνϑρωπους καὶ δια τὴν ἡμετεραν 
δσωτηριαν καζτελϑοντα καὶ σαρκωϑεντα, τουτεῦτι PpEVVN- 
ϑέντα τὲἐλειῶς &n τῆς ἅγιας Mapias τῆς ἀειπαρϑενου 
δια πνεύματος ἅγτου, ἐνανθρωπήσαντα, τουτεῦτι TEÅEIDV 
ἀνϑρωπον λαβοντα, ψυχην και Gmua καὶ γοῦν. και 


-“ 
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mavra, εἰ τι ἐστεν avdpenos, γωρις audprias,. οὐκ 
3 ᾿ ᾽ 3 å ᾽ 94239 ; 
oxo ὅπερματος avöpos οὐδὲ Er avSpare, αλλ εἰς 
3 “ ε er : 
παντοῦ ὅαρκα ἀναπλαάαντα δὶς uar apar évornra. 
οὐ καϑαπεβ ἐν προφηταις EVENVELDE TE καὶ ELAANGE nar 
ἐνερψήσεν, ἄλλα τελείως ἐνανθρωπησαντὰ (ὁ yap λογος 
Øap&. ἔγενετο, οὐ τροπὴν ὑποότας οὐδὲ μεταβαλῶν τὴν 
ἕαυτου ϑεοτητα εἰς ἀγθϑρωποτηταὴ), εἰς utav: συνενῶ- 
σαντα ἑαυτου ἁγιαν τρλειοτητα τὸ καὶ ϑεότητα (εἷς pap. 
ἐστι. κυριος -Ingous Χριότος JR οὐ δυο, ὁ avres 9806; 
å avros xupLE, ὁ αὐτος βασιλενς}" LE 
zadovra ås Tov. αὐτον ἐμ GApxi καὶ aratravta και 
aveLSovra εἰς τους. οὐρανοὺς ἔν αὐτῷ. τῷ. σώματι, ἔν- 
δοξως. καϑιόαντα ἐν Seåig τοῦ marpos, ἐῤχομενον Ev 
αὐτῷ τῷ σωματι sv δοξῇῃ κριναι δώντας nat ἀμ μὴ 
οὐ τῆς βασιλείας, οὐκ ἐσται τελος. ἜΣ 
Kar eig το. ἅγιον πνεῦμα “πεστευομεν, το ἜΕΥΝ 
ἐν γομῷ καὶ unpvåar ἐν τοῖς προφήταις καὶ καταβαν 
3 ἽΕΙ Å , 3 ᾿ 9 
ἔπι. τον Iöpdavnw, λαλοῦν εν “ποότολοις, οἴκουν ἐν 
dyrois* οὕτως δὲ πιστεῦομεν ὃν αὐτῷ, ὁτι ἐστι mvevua 
ἅγιον, myevua ϑεοῦ, mvevua τελεῖον, nvevua παρα- 
” ἀν for os ΓΕ og å vor Frelses Skyld kom ned og blev 
"Kjöd, d. e. blev födt fuldkommen af den . hellige Maris, den be- 
. standige Jomfru, ved den Helligaand; som blev Menneske, d. 6. som 
antog et fuldkomment Menneske, Sjel og Legeme og Aand.og Alt, 
hvad Mennesket ellers monne være,” Synden wndtagen, ikke af en 
Mands Sæd eller saaledes, at han kun var % et' Menneske, men idet 
han dannede Kjöd ind % sig til een hellig Enhed [Petavius: 
ysed in se ipsum effictam illøm carnem transtulit et in unam et 
sanctam singularitatem conjunzit*]; som ikke blev Menneske paa den 
Vis, pag hvilken han ånspirerede og tglede og virkede i Prophe- 
terne, men paa en fuldkommen Maade (thi Ordet blev Kjöd, ikke 
saaledes, at det undergih en: Forandring. eller forvandlede sin Gud- " 
dom (il en menneskelig Nætur), idet hun forenede sin hellige Fuld- 
kommenhed [sin hellige fuldkomne Menneskehed] og Guddom til en 
Enhed (thi Een er vor Herre Jesus Christus og ikke To, den samme 
Gud, den amme Herre, den samme Konge). 
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HÅNTOV, OKTIGTOV, ἐκ τοῦ πατρος EKNOPEVOMEVOV καὶ 
ἐκ top viov λαμβανον 3) και πιστευομενον. 

Ihortevoper εἰς par noSokunv καὶ ἀποστολικην 
ἐκκλησιαν, nar εἰς ἕν βαπτιόμα μετανοιας, nar εἰς ava- 
ὅτασιν γεκρων και Ἀριδιν δικαίαν ψυχῶν καὶ δωματων, 
καὶ εἰς βασιλείαν οὐρανων, nar εἰς Con» αἰωνίον. 

Tovs δὲ λέγοντας, ὅτι ἥν ποτε, ὅτε οὐκ ἦν ὁ υἷος 
Ν τὸ πνευμα. TO ἁγίον, ἡ ὅτε E& οὐκ ὀντῶν éyevero ἤ 
ἐξ ἕτερας. ὑποστασεως ἢ οὐσιας, φαδκοντας εἶναι τρεπ- 
rov  ἀλλοιωτρν Tov υἵον του ϑεου ἢ τὸ ἅγιον πνευμα, 
TOVTOUS dvadepanzn ἡ td Hal ἀποστολικὴ ἐκι 
κλησια, ἡ μητὴρ ὕμων TE καὶ ἡμῶν" καὶ παλιν ἀναϑε- 
HATIGOJEV TOYS μὴ -Öpoloyovvsas ἀναάτασιν γεηρωὼῶμ 
καὶ παδας τας er τας μὴ ἐκ ταύτης τῆς opdns 
MAIOTEDS οὔσας. 


3) Codices have dels λαμβανομένον, dels Aaufavovta.: Jeg har 
conjieeret λαμβανον, en Conjectur, for hvis Rigtighød taler, at 
Epiphaaivus i Ordene καὶ ἐκ rov viov λαμβ. klanigen sigter til 
Job. 16, 14 ἐκ του åuov λημῴεται, og at han oftere udsiger om 
Aanden, δὲ han gasr ud fra Faderen og bager af Sönmen elter af 
hvad Söunens er eller hvad. Sönnens ev (8. btederne ro δε. ITvev- 
μα παρα Hætpos éxnopsvoperov καὶ ἐκ νοῦ Χίου λαμβανον 
Anc n.:7, ov8a ro Πνϑυμᾳ τεῦ οὐδεν, αἱ μη ὁ Iarm και 0 
Yios, KAP οὐ ἐχπορεύδται not παρ᾽ οὐ λαμβανει ib. n. ål, ads 
φησιν. ὁ Χριότος ὁ παρα Tov Ilarpos ἐκπορευεῖαι;, καὶ TOUTO 
ἐκ του ἐμου Ampesar ib. ὦ: 67, εἰ τουγυν ἐκ του Πατρὸς ἐκ- 
KOPEVETOG, και ἐκ του. μου, φησιν ὁ Kupios, ληῴεται ik n. 73, 
Hvevua γὰρ Kvprov λεγεται καὶ ἐκ του Ilærpos ἐκπορευο. 
μενον nor τὸ Ytov λαμβανον Pan.kæres. 4.1, ro δὲ νευμα 
παρα τοῦ Ilarpos ἐκπορευόμενον καὶ rov Yiow λαμβανον 
ib. α. 14), hvorimod han aldrig siger, at Aanden tages af Sönnen, 
øn Tanke, der, samvidt jeg ved, overhovedet iklie findes bog kirke- 

. fedrene, og som ogsaa er dognvatisk arigtig. Med Læsemaaden 
. λαμβανοόντα, som giver den samme Mening som λαμβανον, taler 
Maseulinformen. -Epipbmius bruger i det Foregaaende bestandig 
Neutrum. om Aanden. Hahn mener, at man ved Læsemaaden 
λαμβανονταὰ masite sørte Ordene οὕτως — æxtiGror i Parenthes: 
Men bortseet fra, at ogsaå de Masculina ἐχπκορευομενοψ, λαμ- 
βανονεὰ og πκισεενομενον Vilde være paafaldende efter alle de 
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| Indhold. “ å 
$ 1. Åncoratus's Tilblivelse og Indhold. $ 2. De-to Bekjendelser, 


> som Epiphanius meddeler i Slutningen af det nævnte Verk, skulde af- 


lægges af Baptizanderne ved Daaben. (I hvilken Forstand Fpiphanius 
betegner den förste kortere Bekjendelse som den af Apostlene og 
de micænske Fædre overleverede Tro og som Apostlenes og de 
nicænske Fædres Tro. Forklarende Bemærkninger til dø Ord, hvormed 
Epiphanius indléder den kortere Bekjendelse). — $ 3. Om begge Be- 
kjendelser ere Daabsbekjendelsen i den Skikkelse, hvori den efter 
Epiphanius skulde aflægges i den syedranske Memighed og i Kirken 
overhovedet, eller om de ere specielle antihæretiske Trorsbekjendelser, 
der skulde aflægges ved Siden af og för Daabsbekjendelsen. Bevis for, 
at de cre det Förste. (Man fordrede vistnok i den græske Kirke af 
visse enkelte Klasser af Proselyter spacielle Bekjendelger, men snadanne 
Bekjendelser eller snarere Erklæringer vare ganske anderledes beskafne 
end de to epiphaniske Bekjendelser, og aflagdes ikke, som disse, 
umiddelbart för Daabsacten, men langt tidligere). —% 4. To Rækker af - 
Spörgamaal angaaende de to epiphaniske Bekjendelsers-Oprindelse og 
Brug. I hvilken Orden disse Spörgsmaal ere at besvare. S$ 5 og 6. 
Förste Spörgsmaalsrække. Om de to Bekjendelsérs Oprindelse samt om 
den korteres Brug, förend Epiphanius meddelte den til Syedrunerne. 
᾿ .“.........-ἰ....ὃ.ὃς..... ’ p Å ' Υ i ea τῷ am ἢ 
Neutra, der gaa foran baade i den. Sætning, hvortil: ἐξ τοῦ πα- 
τρος — πιότευομεγον Vilde slutte.sig som en undererdnet Sæt- 
ving (idet den Ο. 8.'V.), og:T den parenthetiske Sætning:: sam vilde . 
εν den ved vor Conjectur. saa lette og klare. fale blive meget 4ung- 
fældig og uklar, og Ordene ἐκ του Πάτρος --- πιστευόμενον og 
οὕτως — dursørov, som aabenbart hænge inderlig sammen, paa 
en meget unaturlig Maada rives fra hinanden. (Vi have i læddet 
öm den Helligaand klarligen to Rækker af Prædikater, en historisk, 
som : forbindes umiddelbart med καὶ εἰς to ayiov πύευμα πι- 
ὄτευομεν, og en- dogmatisk, som. forbindes med de: disse Ord 
gjenoptagende Ord οὑτως de πιότευομεν Ev αὐτῳ. Epiphanius 
gav först en Række-Udsagn om den Helligaand, der indeholde en 
historisk Characteristik af denne Person i Gud, og siden en Røkke 
af dogmatiske Bestemmelser om den Helligaands Væsen og Far» 
hold til Faderen 'og. Sönnen). Læsomaaden- Aapfaroueror skylder 
aabenbart en Cönformation af Aapfavov med det førangaaende 
ἐκπορευόμενον Og det efterlölgende æiotevouavov sin Optindelse, 
og Læsemåaden Aapfavovra er vel igjén kun en halv rigtig 
Correctur af Aaufarouevor. De ovenfor af Ancoratus og Pana- 
rion. anförte Stéder ere saa meget mere beviseude for λαμβανον, 
. som den længere Daabsbekjendelse er: et Verk af Epiphanius og 
τες staar i den inderligste Relation til Ancoratus, bvis:Indhold den 
kun sammenfatter i Bekjendelsesform. S. læugere nede. 
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6 5. Den lærgere Bekjendelse. .: Bevis: for, at:den længere Bekjendelse, 
saaledes som -den nu lyder, hidrörer fra Epiphanius selv. Om der lig- 
ger en noget simplere Bekjendelse til "Grund for denne Bekjendelse, 
eller ikke, afhæuger af Svaret paa Spörgsmaålet om sammes Fothold 
fil :dev Athanasiug villøgte Ἕρμηνεια εἰς to øvuBolor, med hvilken 
den er meget nær beslægtet. Bevis for, at Epiphanius har forfattet den 
længere Bekjendelse samtidig med eller umiddelbårt efter: Ancöratus: 
5 6. Den' kortere Bekjendelse. :Den kartere Bekjendelse kan ikke være 
opstaact för Enden af ἀεὶ fjerde Aarhundredes sjette Aarti, ja ikke vel 
ret længe för Ancoratus's Affattelse. Om den ligesom den længeré hidrörer 
fra Epiphaniusö: selv og af ham er forfattet samtidig med Aneoratus, 
Bevis forat hverken dette eller hint: ør Tilfældet. Den er rimeligvis op- 
staaet andetsteds og kun indfört af eller. allerede för ham i hans Diöces. 
(Om den alexandrinske Kirke er dens Oprindelsessted Ὃς Athanasius 
dens Forfatter. Bevis for, at'det Sidste ikke kån være Tilfældet.. Andre 
Formodninger om -dens Forfatter). At den paa den Tid, da Epiphanius 
skrev Ancoratus, blev brugt som Daabsbekjendelse i i det salaminske Diöces 
og höjst sandsynlig ogsaa i andre cypriske Diöceser.  $ 7. Den anden 
Spörgsmåtalsrøkke. Om begge Bekjendelsers Brug, efterat: Epiphanius 
havdé meddelt dem til Syedranerne. Det er meget sandsynligt, at 
Syedranerne have indført begge Bekjendelser, og det tår ansbes SOM Vist, 
at Epiphanius har indfört den længeré i sit Diöces, og at "den ogsaa er 
kommen i Brug i «andre cypriske Diöceser. Den blev dog ikke: antagen 
af hele Kirken, hvorimod -dette tildels var Tilfældet med. den kortere, 
der, væsentlig identisk med Nicæno-Constantinopolitaaues (Differentserne 
imellem Begge), åf Conciliet i Cowstantinopel blev ophsjet til et almm- 
deligt *Kirkesymbol og senere er bleven. Orienten» almindelige Daabs- 
symbol;' ΤΑΙ dette ikke kan være paafaldende. ΄: Epiphanius's ganske 
overordentlige Anseélse paa hans: Tid. --Hvorfra det eonstantinopolitanske 
Concils Bekjendtskab' med den kortéré ”Bekjeudelsé skriver: sig. . Gregor 
af Nyssas'Andel i "Nicæno-Corstantiropolitanum). 68. :Om Forholdet 
mellem de'to:åf Epiphanias meddelté Bekjendelser og den: Ili6si5, som 
han har fremsat i sin (Sluthingen 4f Pawarion dunnende) »Expositio. tidei 
catholicæ* n.14—18,-i sin Anacephalæosis n. 6—10 og delvis:i sm Op- 
sats om fueirså ΠΑ, i Par. hærs. 20. * Hvorfer deraf, at Nedfarten 
paa disse tre Steder danner e1:Moment i Πιότοβ, 'ikké fölger, at den 
ogsaa har ndgjort en Bestanddel 5: den: søn og dan Kirkes 
de. DE PE å Ἧς 

Ι Aaret 373 ὁ eller 374 fik' Epiphanius; Biskop å i Salamis 
påa Cypern, to Brave fra Byen Suedra. eller Syedra (Zove- 


ὅρα, Wvidpa) i Pamphylien 8}. det ene fra et Par af Byens 


%) Byen, der lan ved δ endses af αν. «var Hede paa. det 
nicænske Concils Tid Sæde for en Biskep. og regnedes dengang, 
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Presbytere, Tarsinus og Matidius 4), .det andet fra en Palladius, 
der forben havde været Byens øverste Magistratsperson, mer 
na var bleven Musk). . 

I disse Breve bade- Forfatterne ἐναντία ὁ om, at ke i 
en-Jængere Skrivelse maatte udvikle udførligt og klart den 
rette og sunde Tro om den hellige Treenighed: og især den 
Helligaand. Der gaves nemlig hist og her endnu dem, der 
angaaende denne guddommelige Persen - vare hildede i den 
arianske og macedonianske Vildfarelse 5}, og Andre, Enfols 
dige, der i samme Henseende vare mindre befæstede og bleve 
foraroligede af den nævnte Hæresi. Ved en Fremstilling, som 
den begjærede, fra hans, den højtanseede Kirkelærers, Hæand 


som oftere, i kirkelig Heusøende med til Isaunien (3. Coleti, ρ. 4, 
anf. St. T. M p..58 og 68).  Semere hepregnedes den -til Kirke» 
provindsen- Pamphylia I (4. Wiltsch, Handbuch der kirchl. Geogr. 
u: Statistik B. I 8. 164 og 422). — Zovedpq Éndea i Overskriften 
over: de to Breve til Epiphanius, Zvsöpa er:den sædvanlige Form, 
Dog findér bin Form ogsaa hos volep, Ῥ. d. anf. St p. 58, ved 
Siden af denne. 

9) De kalde sig: selv δλδὲ: 1. Πρεσβυτάρρι. Efter ἐν υνὰ over 
deres Brev skreve dé ὁ et Menigbedspartis Navn, i Spidsen. for 
hvilket de og andré Ptesbytere. stode. - Epiphanius's. $var, * Ay» 
 Mupæros, er føruden til dem ogsaa rettet til en tredje. Presbyker, 
- Numerius, samt til øn Del Andre, der holdt med disse Presbytere, 

6) Det Sidste erfare vi -af Epiphanius's Svar, som. foruden Palladius. 
ehdnu' nævaer en Sevérinus, dør ligeledøs var bleven Munk, Og- 
saa Palladius, der i Overskriften over hans, Brey kaldes τῇ av 
της πολεως Zowebpar κολιτενμομενος, synes at have skre- 
vet i- Fleres Navn, idet hån oftere inler å Flertallet. 

ἷ Be de. to Presbyterea Skrivelsa.: heder dets οἱ δὲ — aåpersnot, 
NOAPETTES τὴν κατὰ τοῦ δου βββλαάφαμιαν, δτερως εἰς τοῦ 
Θεον ἀδεβουσι, κατα τοῦ ἅγιου Πνευματος τῶν ἰδίαν γλωδε 
Gav μεγαλυνοντες ---- ᾿Επειδὴ δὲ λειψανα της κακης διδαό- 
HAMLOE KQPA τιόιν ETL περιλειπετὰε κ. τ. Å., Og Palladius siger 
i sit Brev: énerdn δὲ κενας τινας KAI aAoyovs, οἷς γὲ μοὶ 
δόκει, πέῤι του ἁγίου Πνευμάτος utvovueras δητη δεῖς πάρὰ 
ὑενὼῶν ἐγνώμεν, φαόκαγτων, μη δῶν τόυτρ τῷ. ϑεοτηρι OM 
τῇ κυριοτητι Guvbo&ads6Sat, ἀλλ᾽ ἐν ὑπηρέτου καὶ ᾿Απο- 
στόλου teraxdar σχηματι, HAL φαυλοτεραξ και dren 
ταῦ περι αὐτου δυδαξ δεαλαμβανουσί. κι τ. Å. ' 
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vilde "disse kunne blive befæstede og beroligede og hine enten 
førte tilbage til Sandheden' eller faldkommen wudelukkede fra 
den christelige Menighed. Epiphanius vilde saaledes fuldende 
den salige Biskop Athånasius's. og hans egen Collégas Proeli- 
anus's Verk, der begge ved Breve havde omvendt Mange til 


den sande Lære om den Hebigaand. Hos dem selv fandtes 


Ingen, der var istand til at gjøre, hvad de bade ham om 1} 

Epiphanius gik strax ind paa deres Bøn, idet han i et 
Skrift om Troen (περὶ πιότεως λογος, 5. Pan. hæres. 69n:27), 
hvilket han kaldte ' Aynvpæros (Ancoratus), d.:e. den ved 
et Anker Befæstede (8. de sidste Ord i Ancoratus, Anc. n. 122 
Slutn,, og især det anførte Sted i Panarion) 8}, og som har 
Formen af en Svarskrivelse (Avremiøtoan) paa de modtagne 
Breve, udførlig fremstillede for dem og for mange Andre, der 
efter hans Sigende havde henvendt sig til ham med lignende 
Bønner, som de 9), den katholske Lære om den hellige .Tre- 
enighed og specielt om den Helligaand, og desforuden' ogsaa 
den katholske Lære om Chris:i Menneskevorden og: hans 
menneskelige Natur, om Kjødets Opstandelse og om flere 
andre Punkter 19), 


E 


” De td Breve findes i Epiph:; Opp. T ΠῚ p.2-+4 ed. Pot. og gat her 
' foran Ancoraius. å 

8) Det metaphoriske Navn blev vel fremkeldt derved, at Pallødius i 
sit Brev havde sammenlignet de ved den macedonianske Hæresi 
foruroligede Troende med Sörejsende, der bleve ængstede: ved 
Storm og Oprör i Havet. Amkeret er efter Pan: hæres. 69 ἢ. 27 
Fædrenes hellige Tro, den apostoliske og prophetiske og fra Begyn- 
delsen af indtil nu ἡ Guds hellige Kirke forkyssdte. Smil. Hebr. 6, 19. 

3) 8. Anc. ni 1, bvor Epiphanias isr fremhæver em Hypatius, som 
han kalder sin (aandelige) Sön, og om hvem :han siger, at han 
expresse var kommen fra Ægypten til ham med lignende Bönner, 
som Syedr aner ne (han nævnes ogsar i Slutningen sf Panarien, hvor 
han. betegnes som cn Diaeonus), og kem Presbyter .Conops, der å 


, 


flere Αὐάτε8 Navn ligeledes havde. begjæret det samme, som disse. 


40) Indholdet' af Awcoratus ngives af Epiphamins selv 1 Anc.n. 1; 

- hvor han siger: -ἐπιφητουντωὼν ὑμῶν καὶ τῶν Yuersper ἀδελ- 

QPær τὰ πέρι TNS Vuerepas GærnpiaS Em της ϑεῖιάς mai ἅμιας 
Tidsskr. f. den evang.-løtherske Kirke. 1II Bå. 16. | 4 
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82. -" : 
I Slutningen δὲ. denne sin Fremstilling, Anc. n. 121 og 


122, meddeler den øypriske Biskop nærmest Syedranerne, men 
dernæst vel ogsaa de Øvrige, der havde begjæret den af ham, 
og for hvilke den derfor ligeledes var bestemt, to Troes- 
bekjendelser, en' kortere og en længere?!), i hvilke ligesom 
hele den forangaaende Pa Resultater i Korthed ere 
sammenfattede.. ᾿᾿ 

"Hvad den første af disse to Tyvesbekjendelser, den koør- 
tere, angaar, som Epiphanius i de Ord, hvormed han ind- 
feder den, (indirette) '?) betegner som Indbegrebet af den 
katholske Kirkes hellige Ero, som denne Guds hel- 


γραφηξ TO ØTEPEOV - Sp de TNS MIGIES feps Ilarpos καὶ 
- Yiov καὶ ἅγιου Πνευματος και της ἀλλης ἀπαδης ἐν Χριότῳ 
δωτηριας, ανασταόδεως TE νεκρων Åeya καὶ ἔνδσαρκου πα- 
POVGLAG τοῦ μονογεγους, καὶ Kept της ἁγιὼς bin, 
“παλαιας TE HOL HANS, καὶ τῶν ἅγιων. ἀπαξαπλως δυστα- 
“΄ ὅδεῶν της τελειαξ δωτηριας x. τ. Δ. Smil. med dette Sted den 
-Ilépsoxw,; Synopsis Anvorati, som ee de to Breve til Epi- 

, Phanius,..p. ἡ. anf. St. p. 1. 

At Epiphanius i sit Skrift ikke blot gav en Fremstilling af den 
katholske Lære om den Helligaånd og den hellige Treenigtied 
overhovedet, men ogsaa omhandlede de. övrige i Texten anförte 

- Dogmer, har! vel siå Grund. deri,. så de andre Petenter begjærede 
Oplysning om dem, idet de bleve foruroligede af Apollinarismen 
og andre vrange Lørdemme om Kjödspæutagelsen og Christi men- 
neskelige Natur samt af forskjellige origenistiske Vildfarelser, hvilke 
alle dengang gik i Svang.: lalfald var det, søm Epiphbamins frem- ᾿ 
sælter. om. Opstandelsen og specielt mod den origemistiske An- 
økuelse,. at ilike det Kjöd, som Mennesket har i dette Liv, men et 
andet vilde ppskam, og mod andre origenistiske Meninger, fremkaldt 
af og forsvemmelig bestemt for de ægyptiske Petenter, til hvilke 
Epiphanius vel sigter i Ordene: ὡς καὶ προόσφατωΐξ παλιν 

νεὸς ἀκουομὲν τιγῶν τῶν TÅ παώτεια δοκούντων ἀποφερεόϑαι 

ἢ: BEPDTLOLT TOY ἂν Atyværgp donunTor κατ Θηβαΐδι 

Hon ἄλλων ἄλλοϑε. κλιμαΐε, τὰ ὅμοια τοις εἸορωκεύατῖς φρο- 

τς Ψουντῶν HAL λεγοντῶν, ᾿ἀμαστασιν per ἡμδτερατ σαρποῦ, οὐ 

τ "rævrns δὲ, ἀλλ ἄλλης τινος ἄντ᾽ avrns Anoor; ἡ. .88, 
UPS. dem 8, 42—45. Pa - 
43) 8. Not. 14 8. 53—655. ἽΝ AE: 
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tige og éheste Jomfru havde modtaget åf Herrens 
hellige Apostle, og om hvilken han, umiddelbart efterat 
han har meddelt -den, ytrer, at denne Tro var bleven 
overlevéret åf de hellige Apostle og i Kirken, den 
hellige Stad, af alle i Nicæa forsamlede hellige. Biskoper. til-. 
sammen over 310 i Tallet 18): saa skulle, som hån sigér paa | 


Falt "" 


“ Και αὐτῇ “μὲν % πιότις παρεδοϑή ἄπο των dyr 'Anosrorar 
καὶ Ev ὀοιλῆ δια τῇ ἁγιὰ πολεὶῖ, ἀπο παντων duov των dyr 
᾿Επιόκοπων; ὑπὲρ τριακόσιων δεκα τὸν ἄριϑμον. I tnåled- 
ningen til den længere Bekjendelse (s. samme: i den δέδιε Excurs). 

- kulder Fpipfrenius den kortere Apoållenes og de hicænske Fædres Tro, 
I de Ord, hvori han her taler om denne sidste: -dnoAov9s τῇ 
τῶν ἅγιων ἐκείνων KATEPDV APOTETAV LEVI κιδτεῖ, ere 
nemlig med οὗ æyior åuetvor mærepes uden Tvivl ikke blot de 
tfitænske Fædre, men ogsaa Apostlene menté, idet jo Stedet viser 
tilbage til Ordene καὶ αὐτὴ — æpiSpov, hvori den körteré Be- 
kjendélse siges at være bleven overleveret åf Apostlene og de 
hiérnske Fædre, og idet Apostlwne af Epiphanias ogsaa i n. 120 
kaldes ἅγιοι πατέρες: παρελαβον γαρ ὁξ ταύτης πάιδες 
καρὰ ἅγιων πατερῶν, TOVTEGTL τῶν dy vnr dnosro- 
λων, motiv φυλαττεῖν. 

Naar Epiphanius pas det Forte $ted' siget nav ΓΑ μεν ἢ 
πιότις παρόδοϑὴ ἄπο τῶν ἅγιων ᾿Ακοστολὼν og pua det 
andet hetegher den åf ham meddelte Bekjeiidelse såöm Apostlenes 
Tro, sen mener han naterligvis ikke, at Apostlene havde over- 
leveret deh af kam meddelte Troes formel, bg at denne Troes- 
formel tilkörté dem; thi dem indeholder jo senere kirkelige Ele- 
menter: fornicænske, nicænske og efternicænske. Men ligedæalidt 
vil Han med de' «nförte Ord sige, at den itideholdt af: 'Apostlene 
overleverede, apostoliske Elementer: — apostoliske Elementer, der 
våte forskjellige fra senere af Kirken, af de nictenske Fædré bver= 
leverede, fra kirkelig -nicenske, hvilke den ligeledes indetoldt. 
Hans Ord: have nemlig anbenbart ikke dén Mening, at dett af ham 

ἐν fmeddelte Troesformel dels 'var bleven overleveret af'Åpostlene, 
dels af de nicænske Biskoper, og. at den dels vir hines;'-dels 
disses Tro, metr den, at den helt og holdent 'var bleven overleveret 

bøade af hitie og af disse," dø at dem hele var barde hines og 
disses Tro, 'og han har vist'holdt atle micænske'Elementet''ogsaa 
for apostoliske. Hvad han mener, er, at den efter sit Indhold 
var bleven overlevéret af- Apostlene, 'og at den efter detté var 
var'deres Tro, at dens fndhold var dt Lad og add 
Overleveritig. τ 


4* 
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det første Sted, de, til hvilke hans Skrift er rettet (Presby- 
terne DE dem), ikke alene forkynde hver Katechumen, 


Rigtigheden af denne ΕΝ, af: Stedet καὶ αὐτη -- Azo- 

: - στολῶν og af Stedet ἀκολουϑως — πιότει fremgaar först og 
fremst af de Ord, der fölge paa hint Sted: καὶ ἐν τῷ ὥριλησιᾳ — 

* apiS uor, samt deraf, at Epiphanius paa dette kalder den kortere 
'Bekjendelse ogsaa de nicænske Fædres Tro. Om den Troes- 
formel, som han meddeler i ἢ, 121, kunde der jo nemlig ikke 
siges, åt de. nicænske Fædre havde overleveret den, og at den var 
deres Tro, +thi den iodeslutter jo aabenbart flere antihæretiske 
Elementer af efternicænsk Oprindelse . (de- antipneumatomachiske 
.Ord xvpiov — δυνδοξαδομενον i den tredje Artikels förste Led, 

- de antiapollinaristiske ἐκ. Ilvevuæros æyiov »ar Mapias TnS 
- mapderov i den anden Artikels andet, Led og de antimarcelliske 
| Slutningsord af den anden Artikel ov — T2A0$), ligesom ogsaa en 
 Række Led, der mangle i det egentlige Nicænum (det næstsidste * 
Led i den anden Artikel og det andet, tredje, fjerde og femte i 

. , den. tredje, samt en Del større og mindre Tilsætninger, der lige- 
ledes mangle i dette Symbol (xointnv.ovpaærov και ynS i den 

- förste Artikel. og προ KAVTOV τῶν αἰωνων, &r τῶν οὐρανῶν, 
σταυρωϑεντα δὲ ὑπερ Npov ἐπι Ποντιου Πιλάτου -- καὶ. 

. TAPEVTA, κατα τας γραφας, παλιν — μετα δοξησὶ den anden ὁ 
τ Artikels förste, 'andet, tredje, fjerde. og sidste Led)... Naar nu 
Epiphanius desuagtet lader den være bleven overleveret af de ni- 
eænske Fædre og kalder den deres Tro, saa kan han kun have 
tænkt paa. dens indhotd.og paa den Aand, der gaar igjennem den, 
saa kan han kun have ment, at den med Hensyn til dette Indhold 
- og denne Aand var bleven. overleveret. af de nævnte Fædre' og 
kunde kaldes deres Tro, idet de ovenanförte Bestemmelser mod 
efternicænske * Kjættere vare blevne tilföjede til det egentlige Ni- 
cænum i det nicænske Coucils Mening, ja for cn Del kun vare 
Konsekventsen og Fuldendelsen af dette Concils Lære, idet frem» 

. «deles de nicænske Fædre bekjendte sig til den anden Artikels 
. næstsidste og den tredjes andet til femte Led, om de end ikke 
havde optaget disse Led i den af dem opstillede. Bekjendelse, og 
idet endelig de övrige Tilsætninger, bvorved den kortere Bekjen- 
delse adskilte sig. fra Nicænum, ikke indeholdt nogetsomhelst Uni- 
cænsk. , Epiphanius mea, idet han lod sin kortere Bekjendelse være 
bleven. overleveret af de nicænske Fædre og kaldte den deres Tro, 
allcvede have taget nicænsk ganske i den samme Forstand, hvori 
man senere tog dette Ord, da man talte om Nicæno-Constantino- 
politanum, som er, væsentlig identisk med den förste epiphaniske 
Bekjendelse, som om de nicænske Fædres Tro og betegnede det 
simpelthen som Nicænum. Men forholder det sig nu saaledes, 
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som vilde gaa til Daabens hellige Bad, at han havde 
at tro, :hvad den indeholdt, men ogsaa lære ham Ord til 
andet at aflægge samme som den, der udtalte, hvad deres | 
og hans fælleds Moder, Kirken, bekjendte !4); og ogsaa om 


saa kan den eypriske Biskop ogsaa ved Ordene HA αὐτῇ μὲν ἢ 
πιότις παρεδοϑῆ ἀπο τῶν aytøv "Axosrokwr kun have tænkt 
"paå den af ham meddelte Troes apostoliske Indhold, og maa. 
han ved Ordene ἀπκολουϑωξ tp των ἀἁγιών ånervor πατερῶν 
mpotsray μενῷ 'πιότει ogsån Ἰογβαδυ)άϊ, som han med οἱ ἅγιος 
ἔκεινοι MUTEPES mener Apostlene, kun have sigtet til dette Ind- 
hold. 

' Fremdeles vidner ogsan Indledningen til den ke Bekjen- 
dela for, αἱ Epiphanius ved Ordene καὶ æUrn — ᾿ἀποότολων og 
ἀκολουϑὼς — mæriöret kun har havt den af ham meddelte Be- 
kjendelses Indhold for 01. I denne Indtedning forekomme nemlig 
Ordene: ταυτὴν τὴν ayav πεότιν τὴς καϑολικὴς ὥοιλησιας, 
ὡς παρέλαβεν ἢ ἅγιᾳ καὶ povn παρϑενος του Qeov ἀπο τῶν 
ἅγιων ᾿ἀποστολων τὸυ ΧΚυριου φυλάττειν. Ved disse Ord maa 
den salaminske Biskop -ifölge: deres Sammenhæng med det Fore- 
ganende have tæænkt paa den i hans Skrift fremsatte Tro (s. den 
fölgende Note). Naar ban nu i de derpaa fölgebde Ord opfordrer 
de d&yedranske Presbytere, der havdé henvendt sig'til ham, til ikke 
alene at forkynde hver Katechumen, som kom til Daaben, denne 
Tro, men ogsaa til at lære ham Ord til andet at fremsige, aflægge 
det Symbol, som han derefter meddeler, såa ere fo Ting klare: 
for det Förste, at dette Symbol er et Udtryk for den i Ancoratus 
fremsatte: Tro og (da Epiphanius i Ordene os παρελαβεν — φυ- 
λαττεῖν har betegnet denne Tro som overleveret af Apostlene) 
saaledes ogsaa apostolisk Overlevering, og for det Andet, at Fpi- 
phanius forsaavidt (indirecte) har betegnet det sam apostolisk 
Overleveriug, som dets Indhold var overleveret af Apostlene. 

Endelig kan ogsaa endnu Udtrykket: xiøt1$, der bruges 
baade i Ordene καὶ αὐτη. — ᾿ἀποστολων -og i Ordene axoA0v- 
9005 U. T,Å., anföres for, δὲ Epiphanius paa begge Steder kun har 
villet betegne det kortere Symbols [ndhold som. apostolisk, idet 
det anbenbart er det Naturligste og Nærmestliggende, at kg hint 
- Udtryk materielt. 

Det forholder sig sualedes med de EE Ord ἘΠῚ 
paa samme Maade som med Prædikatet ἀποστολικὴ i Gyrillus 
af Jerusalems Ord περι EV οὖν της παραδοϑειδης͵ ὑμῖν εἰς 
ἐπαγγελίαν. ayias και απο ὅ τολικης πιστεως κ΄. τ. Å. i Ka- 
tech. XVI n. 32. 

4) Tavra οὕτως AMeyorref καὶ τὰ rovrois å μοῖα πο των ϑειῶν 
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den anden længere Bekjendelse siger Epiphanius (i de Ord, 
hvormed ham fra den. første, Ko gaar over til pen at 


ypagpor, BeBaroosar ᾿αὕτους TE καὶ τους ἀκουοντας ὕμων, 
διδαόκοντεῦ, ὁδοποιουντες, κατηχουντες un διαλεῖπῆτε οἱ πι- 
᾿ὅτο; καὶ 0p3080&01, ταυτὴν τὴν ἅγιαν πιότιν της καϑολικῆς 
κ΄ ἀρηάκας, OS παρελαβεν 7 ay καὶ μονῇ παρϑενοξ του 
τ Θεου ane τῶν ἅν. AKOGTOÅGV, φυλαξτειν. καὶ οὕτως 
en ἑκαότον τῶν HOTNNOUUEVOV τῶν μδλλοντων τῷ ἄγιῳ ÅQuTpo 
Ξροδίενας, οὐ μοίοῖκ ἀπαγγέλλειν ὠφξίλετε τὸ ἥεστευεῖμ, τοῖς 
$aurax vis ἐν. Κυριῳ,. ἄλλα και διδαόπεικ βητως, oa παν- 
£ow ἢ αὐτῇ μήτηρ, ὑμῶν τὸ καὶ ἥμων, το λεγδιν' Πιεάτευο- 
μὲν x. τ. Å. Lader ikke af at sige dette saaledes og Suadant, der 
εν Higner detta, af de helligå Skrifter, for as befæsta Eder selv og 
Eders Tilkörere, (Inder ikke af) at lære, lede og wødernise, I tro- 
enda og rettraende Mænd, for αὐ benare denne den hathelske Kirkes 
. hellige Tro, som Gøds hellige og este Jomfru har modtaget af 
de hellige Apastle;s eg paa denne Maade (idet I gjöre dette, i 
 Qverensstemmelsa hermed, ifölge beraf) maa I ikke alene forkynde 
- alla Katechumener, der ville gaa til det hellige Bad,. Eders Sönner 
.€ Haærren, at tro, men ogsag lære dem Ord til andet, som Alles, 
baade. Eders og Wores, fælles Moder. (lærer Katechumeiere) at sige: 
Vi. dro 6. 5. N. Foran dette Sted gna Ordene: ἡμεῖς ὃς οἶδαμεν 
Πατερα IIatzpa, Yiopy Ylow, ἅγιον Ilvevua aysov IIvevua, 
Tpsaåa ἂν. åvorner μια γαρ årarns ἐότι Πατρος και Yiov και 
᾿ς My10D Πνευματοξ, pia QU 61a, μιὰ κυρεοτῆς, μία SeAnua, μιὰ 
i ᾿Ενριλησεα,, år βαπτιόμα, μια πιότις, KAL παγόᾳσϑωσαν οἱ 
- κατα τὴς prod mapdevav του. Χριστου και μυμφης ἁγνῆς, 
| TOUTEGTS της- μήξροξ ἥμων, τηϑ ἅγιας ExnAneuas' παρέλαβον 
VAR oi TAVTNS. mardss πάρα arv. πατδρῷν, τουτεῦτι τῶν 
ἅγτιων ᾿ἡποάταλωκ, πιότικ 'φυλαττεῖν, ἅμα ὃδὲ και τοις åav- 
αὖ, sær TENVOIS" napadibovat TE KAL ᾿ἀπαγψελλειγ" 8 ὧν καὶ 
αὐτο vior ὑπάρχετε, τιμιωτατοι ἀδελφῃηι, HAL τοι ἑαυτῶν | 
TEKVOIS TQVUTNW τὴν διδαόκᾳαλιαν παραδιδοατδ. Jeg har draget 
-Dråene tævrnv — Qularttav hen til det Foreganende og gjort 
dem til en Hensigtssætning :- for at bevare 0. 8. v. (smi. Hensigts- 
->— søiningen βεβαιωφαι avrovs. δὲ καὶ τους ἀκουοντας Vuor). 
:- Man kunde dog ogaaa forbinde dem med det Fölgende og lade 
dem være afhængige af ὀφειλετε. 'Dog mindre godt. Af διαλει- 
- «pa kursa de ikke. være afbængige, da dette Ord atyrer de for- 
;  engasande Partigigia: (ἡταλδέπδιν conslrueres med Partieipium). 
i Patavins har forbundet διάλείπηξε haade med de forangasende 
Participia og med φυλαττεῖμ, idet han pversætter: — »prødican- 
do — docendo &rc. finem hullum facite —. Pergite, inquam, sanc- 
- «tam. hane Ecclasie fidem. canservare, quam* &c,  Vilkaarligt 'og 
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fornemmelig de, som kom til Daabens hellige Bad, 
skulle aflægge den '5). 
83 

Her opstaat nu først og fremst det Sporgamsal, om de 
to af Epiphanius meddelte Bekjendelser ere virkelige, egent- 
lige Troes- eller Daabsbekjendelser, om de ere Troes-. eller 
Daabsbekjendelsen i den Skikkelse,' hvori den efter Epipha- 
vius skulde aflægges ved Daaben i den syedranske Menighed 
og å Kirken overhovedet, eller om de ere specielle. antihære» 
tiske Troesbekjendelser, der ved Daaben skulde aflægges ved 
Siden δὲ og før. den egentlige, ti simple Lroes- eller 
Daabsbekjendelse. 

At dette Spergsmaal maa. besvares. til Fordel. for det 
første Alternativ, vil fremgaa af følgende Bemærkninger. 


* 


mod Grammatiken. At lade. VEE τὴν. ἁγιαν πιότιν være af- 
hængig af ἀπαγγέλλειν og pulærrerv αἵ παρελαβεν (smi. Or- 
dene χαρέλαβον yap οἱ raurns παιδες παρὰ ἄγεν m&rspor 
— πιότιν φυλαττεῖν) gaar neppe an, idet καὶ οὕτως da ikke 
vel lader sig forklare. Paafaldende er Acc. åxadrov, for hvilket 
man skulde' vente Dat. ἑκναότῳ, da ἀπάγγελλειν ikke eonstrueres 
med Åco., men med Dat. pers., som da ogsåa paa dette Verbum 
fölger τοῖς δαυτων υὲοις. Maaske har Epiph., da ban satte Acc., 
havt et Verb. isinde, der construeres med Acc. pers., men derefter 
ombyttet dette med anxayyeAaev, der forbindes med Dat. pers.; 
eller han har i Förstningen kun tænkt paa at ville sige, at de 
syedranske Presbytere skulde lære alle Baptizander at fremsige 
den: fölgende Bekjendolse (åxæørov passer lil διδαόσκειν, som 
construeres med dobbelt Aco., pers. et rei, og hvortil man nu maa 
supplere αὐτον eller αὐτους), men har saa strax efter ogsaa og 
det först villet udtale den Tanke, at dé skulde forkynde Kute- 
éhumenerne, δὲ de havde at tro den fölgende Bekjendelses ind- 
hold. Jeg foretrækker det Sidste. . Tilsætningen τοῖς ἑαυτῶν 
viors ἐν Κυριῳῷ blev vel foranlediget derved, at θα. δκαότον 
ikke passede il ἄπαγγελλεῖν. - Til os καντῶων ἡ αὐτὴ μητηῤ 
ὑμῶν τὸ καὶ ἡμῶν MAR suppleres διδασλει eller ποι "Paret 
hörer grammatisk til ö1öæ0xe1y, men efter Meningen ogsaa til 
λεγξιν. 
19) 8. Exenra I, . 
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I. Epiphanius siger om den første, kortere Bekjendelse, 
at of natnxovuevoi på μελλονῖες τῷ ἅγτῳ Aov- 
τρῷ æPOG1LEvar skulle fremsige den Ord til andet, og om 
den anden, - længere, at μαλιστα oi τῷ ἁγιῷ λουτρῷ 

προσιόντες skulle aflægge den. Men nu ere, som man ser 


af Steder, som * TOUS Ka. ἕκαστον ἔτος τῷ παναγιῷ 


προσιοντες βαπτιόσματι τὴν ἐκτεϑεισαν ἐν Νικαῖᾳ 
παρα τῶν ἁγιων΄ καὶ 'μακαριὼν πατερῶν πίστιν ἐκμαν- 
ϑαγεῖν παράσκευαδομεν" καὶ μυσταγωγοῦντες αὑτούς, 


᾿ ὡς προσεταχϑημεν, βαπτιξομεν. κι τ. Å.” (Theod. ep. 144, 
Opp. T. IV p 124 seqg. ed. Schulze), og som især ras τῶν 


Φωτιξομενῶν κατηχησειῖς ταῦτας τοῖς μὲν τῷ βαπ- 
τισματι προσερχομενοις καὶ τοῖς τὸ λουτρον ἐχου- 
σιν 78% Πιότοις ἐϊς ἀναγνῶσιν παρεχομενοζ, UN δὸς TO 


᾿ὕονολον μητε Kar 7 xovuevois μῃητε ἄλλοις τισι μῇ 


οὖσι Χριστιανοῖς (det Προσλογιον, den ,obtestatio*, som 
i nogle Haandskrifter findes i i. Slutningen af Cyrillug af Jerusa- 
lems Δ rokatechee) — nu ere, som mån' ser af sandanne Steder, 
οἵ. μέλλοντες τῷ ἄγτῳ λουτρῷ προδιεναῖ ingen an- 
dre end Photizomenerne eller Baptizomenerne, Katechumenerne i 
det sidste i-Quadragesimaltiden faldende Stadium af deres Un- 
dervisningstid, i det Stadium, hvori Troes- eller Daabsbckjen- 
delsen blev dem overleveret til Udenådlærelse og Aflæggelse 
og udlagt for dem. Heraf følger at Epiphanius's to Bekjendelser 
skulde meddeles Katechumenerne i Quadragesimaltiden, i deres 
sidste Stadium, hvori de kaldtes Photizomener og Baptizomener, 
uniddelbart forberedtes til Daaben og fik Troes- eller Daabsbe- 
kjendelsen overleveret til Udenadlærelse og Aflæggelse og udlagt. 
Men herved ledes vi nu klarligen hen til den Antagelse, at de 
to epiphaniske Bekjendelser skulde være den egentlige Troes- 
eller Daabsbekjendelse, Troes- eller Daabsbekjendelsen. 
8; Deres Beskaffenhed taler saa lidet imod dette, at den 
snarere omvendt taler for det. De ere ikke specifisk, ikke 
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væsentlig forskjellige fra Daabsbekjendelsen i de apostoliske 
Constitutioner, fra den af Cyrillus af Jerusalem udlagte: jeru- 
salemske Daabsbekjendelse og» fra den 'af Cassian delvis os 
meddelte antiochenske, Daabsbekjendelser, der allé ere> egent- 
lige Daabsbekjendelser eller Daabsbekjendelsen i den Skik- 
kelse, som den i visse Tider havde i nogle syriske Kirker, i 

den jerusalemske Kirke * og i den antiochenske Kirke (8. B. I 
8. 498—516 og især min Afhandling: Hvorfor er den af Cy- 
-rillus af Jerusalem traderede: og udlagte Bekjeridelse Troes- 
éller Daabsbekjendelsen o. 8. v.).  Overhovedet findes, - saavidt 
vi vide, i Orienten i det fjerde Aarhundrede ingen andre 
Daabsbekjendelser end saadanne med færre eller flere anti- 
hæretiske "Tilsætninger forøgede, som de to epiphaniske. At 
disse — og at især den anden, længere, om hvilken Walch 
med Rette siger, at den mere ligner en Paraphrase af Sym- . 
bolet- end Symbolet -selv, og. der som Daabsbekjendelse har 
noget Monstrøst ved sig — indeholde langt flére- Tilsætninger 
end den jerusaleriske og antiochenske, ja endog flere end den 
å Constitutionerne, og at der til dem er føjet Anathematismer, 
maa ikke anføres som Indvending imod, at. de ere egentlige 
og rette Daabsbekjendelser. Hin Omstændighed skriver sig 
dels derfra, at paa den. Tid, de bleve til, et Par nye, den 
christelige Troes Fundamenter angribende Hæresier,' Macedo- 
nianismen og Apollinarismen, vare fremtraadte, Hæresier, som 
dengang, da. den af Cyrill udlagte jerusalemske Daabsbekjen- - 
delse. og Daabsbekjendelsen i Constitutionerne opstode, endnu 
ikke existerede, og som efter gr æsk-kirkelig Tankegang syntes 
at kræve nye Bestemmelser ogsaa. i Daabsbekjendelsen; dels 
har den sin Grund deri, at den. orientalske Kirke paa den 
Tid, soin de to epiphaniske Békjendelser skylde sin Oprindelse, 
den Valensiske Forfølgelsestid, befandt sig i en mageløs for- 
virret og farlig Tilstand, en Tilstand, der syntes at fordre 
ganske - overordentlige Forholdsregler' ogsaa med Hensyn til 
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dem, der kom til Daaben; dels endelig hidrører den, hvad 
den længere Bekjendelse angaar, ogsaa endnu fra denne Be- 
kjendelses Ophavsmands, Epiphanius's (8. længere nede ὃ 5), 
overvættes antihæretiske Iver, og, om man 888, vil, tillige 
havs Indskrænkethed, Smagløshed og kirkelige Taktløshed. 
De samme Aarsager have ogsaa bevirket, at Anathematismer 
bleve. tilføjede til begge Bekjendelser, en OQmstændighed, der 
saa meget mindre kan. vække Betænkelighed mod deres Daabs- 
bekjendelsescharaater, som ogsaa det egentlige Nicænum, som - 
i en længere Tid (fra -Slutningen af det fjerde Aarhundrede af 
indtil Slutningen af det femte eller Begyndelsen af det sjette), 
mere eller mindre hyppig blev brugt som Daabsbekjendelse i 
den græske Kirke, ' slutter med en Anathematisme, og det 
med den samme, som er tilføjet til den kortere epiphaniske 
Bekjendelse. Herved maa der endnu bemærkes, at Ordene 
τουτους avadeuare ἢ. καϑολικὴ καὶ. ἀποστολική åK- 
κλησια i den kortere Bekjendelse og Ordéne tTovrous ἄνα- 
τ βατιοει % Ke και ἀποστολικὴ ἐκκλησία, ἢ μητηρ 
ὑμῶν τὲ καὶ ἡμων i den længere ved Brugen naturligvis 
maatte og efter Epiphaanius's Mening vist ogsaa skulde for- 
andres til Towrous ἀναϑεματιδομεν eller ἀγαϑεματιδὼ 
- συν τῇ καϑολικῃ καὶ ἀποστολεκῃ EKKÅNOR og. TOUTOUS 
— ἐκκλησίᾳ, EN μητρι ἡ μῶν. Overhovedet har det vel ikke 
været Epiphanius's. Tanke, at den længere Bekjendelse, der, 
som vi snart skulle se, hidrører fra ham selv, just skulde 
aflægges Ord til andet, men han vilde vel i samme kun mere 
give en Formular, som man i visse Tilfælde i det Væsentlige 
skulde holde 'sig til. lalfald bemærker han i -Indlednings- 
ordene. til samme ikke, at den- skulde fremsiges Ord til andet, 
hvad han i Indledningsordene til den kortere. fordrede med 
Hensyn til denne. Ligésom vi da vel ogsaa i den Athanasius 
tillagte Epuyvera δὶς TO ἄυμβολον, som vi skulle omhandle 
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i Excurs If, have en temmelig fri og for eu Del simplifieeret 
Variation af den længere Bekjendelse 16). 

3. Medens vi have flere fra de to epiphaniske Bekjen- 
delser ikke specifisk, ikke væsentlig forskjellige østerlandske Be- 
kjendelser, der 'ere virkelige og egentlige Daabsbekjendelser, 
mangle vi aldeles saadanne fra dem ikke speeifisk, ikke væsentlig 
forskjellige østerlandske Bekjendtlser, der ere Daabsbekjendelser 
i uegentlig Forstand 17), : Alle de østerlandske Bekjendelser, 


16) Det, som Ordene σ) αὐτὴ μητηρ ὑμῶν τὲ καὶ ἡμρν i Indled- 
ningsordene vil den kortere Bekjendelse vise, fegle epiphapiske 
Udtryk 7 unenp Vuær Te καὶ ἡμων i den længere Bekjendelse 
kunde slet ikke udtales af nogen Baptizand. Epiphanius er i samme 
forunderlig nok falden ud af Bekjesdelsen og kommen ind-i Til- 
talen til Syedranerme. 

1) At der å den græske Kirke overhovedet gaves, Bekjendelser, som 

. visse enkelte Klasser af Proselyter maatte aflægge foruden og för 
den egenilige Troes- eller Daahsbekjendelse, eller snarere fore- 
 løbige Erklæringer, som de maatte afgive, kan ikke betvivles, 

Jeg vil ikke beraabe mig paa, at Sagen i og for sig selv er 
meget naturlig, Ej heller vil jeg beraabe mig paa, at man i den 
græske Kirke af,de döbte Hæretikere og. Schismatikere, om hvilke 

man antog, at de ikke behövede. at döbes paany, fordrede, naar 

,- de begjærede Qptagelse i devs Skjöd, enten  Afllæggelsen af en 
egentlig Daabsbekjendelse, der indeholdt Bestemmelser imod deres 
Hæresj (Epiphaniys i Indledningsordene til sin længere Bekjendelse) 
eller en. skriftlig Erklæring om, ,at de bifaldt og vilde fölge alle 
den kathølske og apostolske Kirkes Dogmer", påt de sanatle- 
matiserte al Hæresi, som ikke stemte overens med Guds hellige 
.katholske og apostolske Kirke*, ,at de anathematiserte sin Hæresi 
samt dens Ophavsmand eller Opbavsmænd*, ,at de anathematiserte 
al Hæresi ag fornømmelig den, hvori de selv hidtil havde været 
fangne* (det förste nicænske Coucijs Can. 8, det fårste constan- 
tinopolitanskes Can. 7, det trullanskes Cav. 95 og det laodicenskes 
ον Dr jeg vil, siger jeg, ej heller beragahe mig paa denne Om- 
stændighed, fordi Tilfældene ikke ere .analpge. Derimod maa jeg 
bersabe mig 1) derpaa, at det laodigenake Concils Caen. 7 fordrer, 

. 86 ogsan sandanne Novetianere, Photinianere og Quartodecimanere, 
der i deres Sact kum havde været Katechumener; skulde, naar 
de vilde optages i den katholske Kirke, anathematisere al Hæresi 
og navnlig den, hvori de havde været fangne (Tovs ἐκ τῶν 
αἱρεόξῳν, Tout ἐότε Nouarurær ἥτοι. Paresvidvav % Tee- 
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der have væsentlig den samme Character, som de to - epipha- 
niske (foruden de tre under ἢ. 2- anførte endnu Nicænum og 


δερακαιδεκατίτων ἐπιστρεφομενους, elr οὖν κατηχουμε.- 
vovS, såre πιότους TOUS παρ᾽ ἐκεινοιξς, μῇ προόδδεχομεϑα, 
| πριν ἀναᾳαϑεματιδωσι παὄδαν αἱρεόδιν, ἐξαιρετως δε, ἐν ἢ κα- 
τειχογτο); og 2) maa jeg henvise til den Ταξες γινομένη ἐπε 
τοῖς τῶν Ἕβραιων τῷ TOY XpiOtiavar πιότεδι XPOGEPXOLE- 
”015, som vi finde i Euchologium Græcorum ed. Goar p. 344 5644. 
(Pariser Udgave fra 1647), og "med hvilken det andet nicænske 
Concils Can. 7 kan sammenlignes. 
Men just bin Canon, forövrigt den eneste, som af hæretiske 
”'Kateehumener fordrer en forelöbig Bekjendelse (det laod. Concils 
Can. 8, det förste 'constantinøpolitanskes Can. 7 og det'trullanskes 
Can.95 gjöre dette ikke), og dette interessante Dokument vise os 
hvor grundforskjellige saadanne forelöbige af hæretiske og jödiske 
Proselyter forlangte Erklæringer eller Udtalelser vare fra Bekjep- 
delser, som de to epiphaniske. Hvad den låodicenske Canons Ord 
angaar, saa tale de kun om Anathematismer, en almindelig og 
en speciel, og hvad Dokumentet i Euchologium betræffer, hvis 
Indhold efter Indledningsordene skulde fremsiges af Præsten og 
ordret gjentages af Proselyten eller, naar han var et Barn, 'af hans 
Fadder (rov %epewms δηλαδὴ λεγοντος HOL αὐτου ἀποκρινο.᾽ 
μένου κατα ὄτιχον ἢ “του ἄναδοχου avrov, εἶπερ VNAPXEL 
waiöiov), saa bestnar det först og fremst af' en meget lang og 
'detailleret ἀποταξις, hvorfor ogsaa i Indledningsordene hele Do- 
kumentet betegnes som ἀποταξις (ἢ δὲ ἀποταξες ἔστι τοιαυτη); 
fremdeles af en δυνταξιες og'en Troesbekjendelse, hvis Begyndelse 
lyder: πιστευω εἰς Πατερα, Ytov καὶ ayrtov Ilvevua, τὴν 
ἅγιαν και ὁμοουδιον. HAL ἀχωριότον Tpiada, καὶ τὴν ἐν- 
όαρκον oluovomar καὶ προς ἀνϑῥωπους ἐπιδημίαν αὐτου 
του SE0v λογου, og som overhovedet ser ganske anderledes ud 
end Bekjendelser, som den i Constitutionerne, den jerusalemske,: 
den antiochenske og de to epiphaniske; endelig . af en Række af 
Forbandelser, som Proselyten kalder ned paa sig for det Tilfælde, 
at han svigter den Tro, han nu bekjender sig til. ΄ 
Af den syvende ἴδοι laodicenske Canon erfare vi desforuden, at 
saadanne Anathematismier, som de, denne Canon fordrer af visse 
döbte og ikke döbte Hæretikere, der begjærede at optages i den” 
katholske Kirke, forlangtes af dem strax efterat de vare komne 
med denne Begjæring, förend de sidstes katechetiske Undervisning 
begyndte (hvad der forövrigt ogsa paa Forhaand er meget rime- τ᾿ 
ligt). Allerede de ovenfor anförte Ord selv (μῃ προδδεχομεϑα) 
hentyde herpaa. Endnu klareré fremlysér dog det samme af de Ord, 
der fölge paa dem: καὶ Tore λοῖπον τους λεγομενους παρ᾽ 
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Nicæno-Constantinopolitanum) ere virkelige, egentlige. Daabs- 
bekjendelser.  Ogsaa denne Omstændighed vidner, og det 
stærkt for, at de to epiphaniske Bekjendelser ere egentlige 
Daabsbekjendelser. 


På 


αὐτοις πιότους ἐκμανϑανοντας τα της πιότεως συμβολα 
χριόϑεντας τε τῷ; ἁγιῳ χριόματι οὕτω κοινωνεῖν τῶν μυ- 
'ὅτηριων των ἁγιων. Skulde de-döbte Hæretikere, efterat have 
anathematiseret al Hæresi og fornemmelig den, hvormed de selv — 
havde været befængte, först lære τὰ 6vuBoAa της πιότεως udenad, 
förend de kunde admitteres til Communionen, saa maatte naturlig vis 
endnu mere de endnu ikke döbte, efterat have udtalt de samme 
Anathematismer, först modtage Troes- eller Daabsbekjendelsen, faa 
- den forklaret, lære den udenad og alflægge den, förend de ved 
Daaben kunde optages i Kirken: (At Conciliet ikke taler herom, 
har sin Grund deri, at det forstød sig af sig selv). Ogssa derved 
adskille altsaa saadanne Erklæringer, som de, den. syvende laodi- 
censke Canon taler om, sig fra Bekjendelser, som de to epipha- 
niske. Hine vare ganske forelöbige, de affordredes umiddelbart 
efterat Hæretikeren var kommen med Bön om Optagelse og för al 
katechetisk Undervisning, disse derimod skulde meddeles Katechu- 
mener, der befandt sig i det sidste Stadium af deres Undervisnings» 
tid og saa læres udenad af dem for' at aflægges ganske umiddelbart 
för Daaben. — Der tales i de ovenfor anförte Ord af den syvende 
laodicenske Canon forövrigt om τὰ συμβολα τηξ πιστεωξ enten, 
fordi der er Tale om en Flerhed af Mennesker, der vilde og skulde 
optages i Kirken, og Troessymbolet i Orienten kun existerede i 
. en Flerhed af formel forskjellige Troessymboler, eller fordi de 
 döbte Hæretikere, om fvilke Conciliet taler, foruden Troesbekjen- 
delsen, saaledes som den löd i den respective Localmenighed, 
hvori de vilde og skulde optages, ogsaa endnu skulde aflægge 
Nicænum, den orthodoxe Datids Palladium og Öjesten og dens 
Prövesten for alle Slags Aasder, eller fordi Symbelet bestaar af 
. en Flerhed af Artikler eller Led, eller endelig, fordi man under. 
tiden kaldte æxota&is, hvis Aflæggelse Pseudodionysius Areopagita 
oftere betegner som en 0u0A0y δεν (æpos ἔτι τα TNS ἄποτα- 
y7s 0 ἡμολογη δ ατ΄- καὶ τρις αὐτῷ την ἀπσταγην μαρτυρο- 
μενος, ὁμολογῆ όαντα τρις τοῦτο -- καὶ τας ὁλικας ὁ μο- 
λογηόαντα -- ἀποταγας de eccl. hier. c.2sect. 2 8 60g sect. 8 
6$ 5) med det såmme Navn, hvormed man i Regelen betegnede 
Troesbekjendelsen: ZvufioAov. Sagen er dunkel. Af Photizome- 
nerne fordrede det låodicenske Concil, som dets Can.46 og 47 
vise, kun Udenadlærelsen af een Bekjendelse, af Ihøus, Troes- 
eller Daabsbekjendelsen. 
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- 4. Endelig taler ogsaa endnu den Omstændighed, at Epi- 
- phanius's Bekjendelser, såa mange Tilsætninger de end have, 
dog paa samme Tid indeslutte i sig hele den kirkelige Daabs- 
bekjendelse!*), for, at de ere egentlige Daabsbekjendelser. 
Bekjendelser, som af Katechumenerne skulde aflægges foreløbigen, 
før den egentlige Daabsbekjendelses Aflæggelse, for at Kirken 
kunde være, saavidt muligt, vis paa, at de ikke hyldede nogen 
Vranglære og vilde aflægpe den Daabsbekjendekse, der skulde 
aflægges umiddelbart før Daaben selv, den egentlige Dåabs- 
bekjendelse, i dens rette Mening, vilde neppe have stråkt sig 
til alle Daabsbekjendelsens Led, havde neppe været eti fuld- 
stændig Daabsbekjendelse, men havde 'vist enten kun omfattet 
den Del af Daabsbekjendelsen, hvis Mening pas den Tid, de 
affordredes, blev forvansket af Hæretikerne, og med Hensyn 
til hvilke Katechumenernes Tro var mere eller mindre mistæn- 
kelig, eller de havde ialfald dog kun omfattet denne Del og 
det, som gik foran samme. Kirken vilde, hvis. Epiphanius's 
to Bekjendelser kun havde været foreløbige, ligefrem have 
ladet Baptizanderne aflægge Daabsbekjendelsen to Gange, en 
overflødig og besynderlig Gjerning 19); — At'Epiphanius's to 


18) At Nedfarten og ,communio santtorum* mangle i dem, mad ikke 
indvendes: disse to Led, mlfald det sidste, findes ikke i nogetsom- 
helst österlandsk Daabssymbol, og have oprindelig ikke staaet i 
Paabsbekjendelsen. 

9) Man kunde indvende: Epiphanias vilde efter Indledningsordene til. 
den længeré Bekjendelse, at denné ogsau skulde aflægges af döbte 
Hæretikere (Apollinarister 'og vel ogsaa Pneumatomacher), der 
begjærede Optagelse i den. katholske Kirkes Skjöd (s. Exc. I Be- 
gyndelse og n. 4 Slutning). Men nu havde disse jo allerede aflagt 
Daabsbékjendelsen för ved sin Daab.  Maatte' de nu i den anden 
epiphaniske aflægge påany en egentlig fuldstæridig Pribsbekjendelse, 
san aflagde de jo Dasbsbekjendelsen to Gange. Men: gjordé nu de 
detie, hvorfor skulde dæ ikke ogsaa fra hæretiske Partier komne 
Katechumener, der vilde optages i den katholske Kirke, aflægge 
Daabsbekjendelsen to Gange, först i den antihæretiske Skikkelse, 
som den har i Epiphanius's længere Bekjerdelse, og siden i den 
simple? — Herpaa maa svares, at Tilfældene ikké ere analoge. 
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.Troesbekjendelser omfatte alle Daabssymbolets Led, peger 


ligeledes hen paa, at de skulde være og virkelig vare den 
eneste og virkelige Daabsbekjendelse 29). 


! 


| Döbte Hæretikere skulde i den længere Bekjendelse aflægge Daabs- 


bekjendelsen parny, enten fordi den Daabsbekjendelse, som de 
havde aflagt ved sia Daab, havde indeholdt noget Hæretisk, eller 
fordi den dog kunde mistænkes for at have gjort dette, eller en- 
delig fordi man overhevedet fandt det passende, at de stadfæstede 
Daababekjendelsen ved at gjentage den (sml. Exec. I η. 4 Slutning). 
Anderledes var det med Katechumener, der kom fra Hæretikere. 
Disse vilde mån derved, at man först lod dem aflægge Epiphanius's 
længere Baabsbekjardelse og siden den egentlige, simple, virkelig 
have ladet aflægge Daabsbekjendelsen to Gage; vad dem 
angaar, saa var det tilstrækkeligt, at de aflagde det engang, i 
den lengere epiphaniske Bekjendelse, efter i en forelöbig skriftlig 
eller mundtlig Erklæring. (Anathematisme) δὲ have lössagt sig fra 
den Hæresi, som de hidtil havde hyldet. — At Kirken foruden 
denne Erklæring ogsaa endnu forlangte af dem Aflæggelsen af en 
antibæretisk Daabsbekjendelse, er let forklerlig. Den förste 
refererede sig til det Forhold, hvori de fraadte til Kirken som Ka- 
techumener, den sidste til det Forhold, hvori de traadte til den 
som dens Medlemmer. Ved hin vilde Kirken sikre "δὶς imod at 
faa hemmelige Hæretikere iblandt sine Katechumener,' som kunde 
smitte andre Katechumener, ved denne vilde den sikre sig imod at 
faa hemmelige Hæretikére, det maatte besmitte Kirken og kunde 
forföre andre Troende, til Medlemmer. Hin var ikke tilstrækkelig 
for den, fordi den troede ikke at kunne sikre sig nok imod 

Hæresien. | 


my Jeg vil ker ogsaa endnn anföre, at Nicæno - - Constantinopolitanum, 


der i Orienten fra omtrent Midten af det femte Aarhundrede af 
lidt efter lidt er bleven hele den græske Kirkes Daabsbekjen- 
delse,  væsentlig iitet Andet er end den kortere epiphaniske, og 


- at Epiphanius' ikke giver den ringeste Antydning om, at de to 
-— Troesbekjendelser, som han meddeler til Brug ved Daaben, kun 


skulde være förelöbige, paa vilke den egentlige simple skulde fölge. 

- Sml. forövrigt med det Fremsatte Udtalelser som: ,Non pos- 
såmus ergo non de: prøoreé ita sentire, ot eam exhibete credamus 
formulam veterem baptismalem, at post coneilii Nicæni tempora. et 
additamentis ab hac factis et anathematismis auctam*. ,S$uperest, 


Mt ignorare nos fateamur, qåibusnam ir ecclesiis præter Cypriacas, 


maxime Salaminensem, cui Epiphanius præfuit, formulæ nostræ 
løcum- symboli baptismalis'tennuerint* (Walch, p. d. ånf. 
St. p. 53 segq.). »Es- (den kortere epiphaniské' Bekjendelse) ist dem- 
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ὃ 4. ᾿ 
Fremdeles, opstaa de Spörgemaal 1) om de to epiphaniske 
Daabsbekjendelser paa den Tid, da. den cypriske Kirkefader 
meddelte dem til Presbyterne i Syedra, virkelig vare i Brug, 
eller om de først dengang af ham selv bleve opsatte?!) til 
Brug for Kirken i Syedra og til almindelig Brug overhovedet 
(s. Excurs I), og, hvis det Første var Tilfældet, naar de ere 
| opstaaede, og tillige hvor de dengang vare i Brug, og hvem 
der havde forfattet 31) dem, og 2)om de, efterat Epiphanius 
havde meddelt dem til Kirken i Syedra eller opsat ?') dem 
for samme, virkelig bleve brugte af den; om de, hvis man 
hidtil endnu ikke havde brugt dem paa Cypern, fordi . 46 først 
nu bleve til, vandt Indgang i denne Øes Kirker, og om de 
endelig opnaaede at blive saa .almindelig brugte, som Epi- 

phanius ventede. "- | 


Idet jeg forsøger at besvare alle disse Spergsmaal, maa — 


jeg, hvad den første Spørgsmaalsrække angaar, hvormed jeg 
efter Sagens Natur har at begynde, tale særskilt om hver af 


nach unstreitig. das in den dortigen Kirehen damals ge- 
bratchliche Taufbekenntniss* (Hahn, p. d. anf: $t. p. 561). 
» Wenn nun weiter Epiphanius die Presbyter ermahnt, åxa6Tov τῶν 
HATNXOVUEVOV τῶν μελλοντῶν τῷ ay λουτρῷ προδιεναι 
durch ibren Unterricht nicht bloss zum Glauben an diese Såtze, 
sondern auch zum Bekennen derselben- zu fåhren, s 80 ist hjeraus 
und. besonders auch noch aus dem hinsichtlich der yweiten lån- 
geren und den neuesten Ketzereien entgegengesetzten. Bekenntnis- 
formel gestellten Verlangen, dass die Tapfkandidaten diese ahjegen 
sollen, ersichilich, . wie die orientalische Kirche nach dem Bediårf- 
nisse der Zeit die allgemeinen kirchlichen Lehrbestimmungen theils 
- tufnehmend, theils wnticipirend, das Taufbekenntniss zu er- 
weitern und. bestimmter zu gestalten pålogte (ἢ öfling, ρ. d. anf. 
St. 8. 213).  y»Apparet ex his verbis (Indledningsordene vil det 


kortere epiphaniske Symbol) et hoc (dette Symbol) esse symb O- ΄ 


lum baptismale Cypri saltem audio (Waage, p. ἃ, 
anf. St. p. 104). 

31) Om den Mening, hvori de her brugte Udteyk ,opsatte*, «forfattett, 
Dopsatt ere at tage, maa jeg henvise til Excurs IL, 


y 
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de to Daabsbekjendelser, da denne Spørgsmaalsrække for, den 
enes Vedkommende saa let kunde være anderledes at besvare 
end for den andens, hvorimod jeg ved Drøftelsen af den anden 
Spørgsmaalsrække, som derpaa skal omhandles, kan sammen- 
fatte begge Daabsbekjendelser. Og da den længeres Oprindelse 
meget lettere og sikrere lader sig udfinde end den korteres, 
saa handles der bedst først om hin og dernæst om denne. 
Me 8 5. | 

Naar -man med Hensyn til den anden længere Das 
bekjendelse af Epiphanius- opkaster den første af de to 
ovenanførte Rækker af Spørgsmaal, saa kan det først og 
fremst ikke være den ringeste Tvivl underkastet, at denne 
Daabsbekjendelse saaledes, som den nu lyder, i sin 
nuværende- Skikkelse, hidrører fra den cypriske 
Kirkefader selv. | 

Man behøver for åt komme til Overbevisning, at ati: 
maa være dens Autor, kun at anstille en Sammenligning mel- 
lem de Forklaringer, som i den ere føjede til den anden Ar- 
tikels andet Led eller Ordene. GapxædSevta καὶ ἐνανϑρω- 
πησαντα, og som dels udtale den orthodoxe Lære om Christi 
Menneskehed og Menneskevorden mod ÅApollibarius's og hans 
Tilhængeres Vildfarelser, dels imødegaa de Indvendinger, som 
disse Hæretikere gjorde og kunde gjøre imod samme (s. Ex- 
curs 1), 'og mellem det Afsnit af Ancoratus, hvori Apollina- 
risternes hæretiske Anskuelser om Christi menneskelige Natur 
"og Menneskevorden fremsættes og bekjæmpes, -Ancor. ἢ. 75— 
81, samt den om Apollinarismen handlende hæres. 77 i Pa- 
narion. Ved en saadan Sammenligning stede vi nemlig i 
disse Afsnit δῇ. begge Epiphanius's anførte Verket pan en 
Mængde Steder, som i Tanker og Udtryk paa den mest paa- 
faldende Maade stemme overens med Forklaringerne til den 
anden Artikels andet Led (s. disse Steder i det ovenfor an- 


førte Excurs). — Og. til netop det samme Resultat føres vi, 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. 111 Bd. 1 H. 3 
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naar vi sammenligne de Bestanddele af den længere Bekjen- 
delse, som ere rettede mod Macedonianismen — vi finde dem 
dels, som naturlig, å det første Led af den tredje Artikel, dels 
i de Anathematismer, som Epiphanius har tilføjet til den 
egentlige Bekjendelse —, med de Afsnit af Ancoratus og Pa- 
narion, hvori netop denne Hæresi bestrides, Ancor. n. 65—74 
(sml. ogsaa ἢ. 2—12) og Panar. hæres. 74, i hvilket sidste 
Afsnit Epiphanius har optaget Ancor. 65—74 (Pan. hæres. 74 
n. 2—10). - Ogsaa i disse Afsnit træffe vi nemlig paa en 
Mængde Steder, som have Mere eller Mindre tilfælles med 
hine Dele af den længere Bekjendelse?*). — Ligesaa blive vi 
var, at Epiphanius er den længere Bekjendelses Ophåvsmand, 


2) Smil. f. Ex. Ordene τους δε λέγοντας, ὅτι ἥν ποτε, ὅτε οὐκ ἥν 
ὁ υἷος ἢ TO πνευμα TO ἅγιον, ἢ ὅτι ἐξ οὐκ ὄντων ἐγενετο 
% ἐδ årepas ὑποσταόδεως 7 οὐσιας, PAGKOVTAS, εἶναι: τρεπτον 
ἢ ἀλλοιωτον τον υἱον tov.Seov ἢ το ἅγιον πνευμα i An- 
hanget til den længere Bekjendelse med Stederne οὐκ ἤν XPOYOS 
ποτε, ὅτε οὐκ ἤν ὁ υἱοξ, ove ἤν ποτε, ὅτε οὐκ ην πνευμα 
Aucor. n. 74 Slutn., πατὴρ ἄει, υἱος ae, πνευμα ἅγιον at 
Ancor. n. 73 (lignende Steder i Ancor. n. 6 og 73 og i Pan. hæres. 
74n. 12); πνευμα ἅγιον ἄξει, οὐ γχενγητον, οὐ πτιότον κ. τ. Å, 

ἀλλ ἐκ της αὐτης οὐσιας πατρος καὶ υἷου Ancor, ἢ. 7 og 
Panar. hæres, 74 n. 12 (lignende Steder i Panar. hæres. 74 n. 11 
og 18 og å Ancor. n. 6); ἄλλα — aæytov avroy πνευμα ἑνυπο- 

. Gtator xvevpa “και. χνευμα ἀληϑειας, ἀκτιότον, ἄτρεπτον, 
ἀλλοιῶτον Ancor. ἢ. 82. Endvidere sml. Ordene ἐκ του πατρος 
Exnopevouevov καὶ ἐκ τοῦ viov λαμβανον i den tredje Artikels 
förste Led med de ovenfor. Not.2 citerede Steder af Ancoratus og 
Panarion, saavelsom ogsaa Ordene ovræs δὲ πιότευομεν ἐν av- 
τῷ, ὅτι ἐστι πνευμαὰ ἅγιον, πνευμα ϑέου, πνευμαὰ τέλειον, 
πνευμα παρακλητον,. ἀκτιότον i hint. Led -med Stederne To 
πνευμὰ ἅγιον πνευμα SEDU Απροοΐ, n. 6, το wvevya του Jeov, 
TO πρνευμὰα TO KAPAKÅNTOY sammesteds ἢ. 8, τελεῖον TO ἁγιὸν 
πγευμα sammesteds” n. 7'og Panar. hæres. 74 n. 12, ἄλλα ἅγιον 
αὐτου πνευμα — duTIGTOV Åncör..n. 82 (smi. ogsaa Panar. hæres. 
74 n. 12, saavelsom ,8εδδ. Steder i Ancor. n. 7 øg 24). Endelig 
små. med Ordene to λαληόαν΄ år νομῷ — οἴκουν ἔν ayrors i 
Leddet om den Helligaand Steder i i Ancor. n.5 og hamar, hæres. 74 
n. 10 og 18. 


N 
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naar vi sammenligne den Bestapddel af denne Bekjendelse, der 
efter al Rimelighed er rettet imod den origenistiske Anskuelse 
om Opstandelseslegemets Forskjellighed fra det Legeme, som 
vi her bære, nemlig Udtrykket ἐν αὐτῳ τῷ σωματε i den 
anden Artikels fjerde, femte og syvende Led med'en Del 
Steder, som vi træffe i det Afsnit af Ancoratus, hvori hin 
Anskuelse bekjæmpes: Ancor. ἢ. 83 og 89—94 (8. Excurs I). — 
For at overbevise sig om, hvorledes Epiphanius mas være den 
længere Bekjendelses Forfatter, sammenligne man endvidere 
den højst sandsynlig imod Antidikomarianiterne rettede Be- . 
tegnelse af Maria som daizapdSevos i den anden Artikels andet 
Led med den imod Antidikomarianitismen rettede hæres. 78 
i Panarion samt med Udtrykket æermapSevos om Maria i 
Ancor. ἢ. 13, i Epiphanius's Svar paa Acacius's og Paulinus's 
Brev n. 2 (begge staa foran Panarion), i Pan. hæres. 77 n. 18, 
i »Expos. fidei* n. 15 og Anacephalæosis- n. 7 Begynd.; frem- 
deles Anathemaet over dem, der negte Opstandelsen, i de til 
den længere Bekjendelse tilføjede Anathematismer med Ancor. 
n. 84—88 og 94—103, i hvilke Afsnit Epiphanius bekjæmper 
baade Hedningerne, der benegtede Opstandelsen overhovedet,- 
og de Hæretikere, der benegtede Legemets Opstandelsé, idet 
de lærte, at kun Sjælen skal staa op; endelig Udtrykket 7 
pnsnp ὑμὼν τε καὶ 7uær om Kirken ligéledes i det ana- 
thematiske Anhang til den længere Bekjendelse med Udtrykket 
ἡ αὐτὴ pTNP ὕμων σε καὶ ἡμων om Kirken i Indledpings- 
ordene til den kortere Bekjendelse. — Endelig se vi, at den 
længere Bekjendelse hidrører fra Epiphanius selv, ogsaa endnu, 
naar vi lægge Mærke til dens Beskaffenhed i Almindelighed: 
til at den er 888, overordentlig lang, til at de antihæretiske 
Bestemmelser i den ere saa særdeles talrige, og til at de for 
en Del ere saa vidtløftige og detaillerede og SAR lidet bære 
Bekjendelsescharakter, hvad der fremfor Alt gjælder om .de 
antjapollinaristiske til den anden Artikels andet Led. Alt 
5* 
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. dette stemmer nemlig med det ovenfor S. 58 om Epiphanius 
Ytrede. — Med eet Ord: den længere Bekjendelse maa være 
fra Epiphanius's Haand, fordi den heltigjennem i sin Charakter 
i Almindelighed og i en Mængde Enkeltheder bærer Præget 
af denne Mands Aand, Tankegang og Udtryksmaade, - 

Men saå sikkert det nu end er, at Epiphanius's længere 
Daabsbekjendelse saaledes, som den nu lyder, i sin nuvæ- 
rende Skikkelse hidrører fra Epiphanius selv, saa kan det 
dog endnu være et Spørgsmaal, om der ikke til Grund for 
den har ligget en anden ganske imod de- samme nyeste Hæ- 
resier, som den selv imødegåar, rettet Bekjendelse, hvilken 
Epiphanius kun endnu udvidede ved 'egne Tilsætninger og 
ogsaa "ellers 'fotandrede ved enkelte Udeladelser og mindre 
Afvigelser, idet han behandlede den med megen Frihed. Der 
finder nemlig et saa stort og stærkt Slægtskab Sted mellem 
den epiphaniske Daabsbekjendelse og mellem en Athanasius 
tillagt Bekjendelse, som i de to Haandskrifter, hvori den endnu 
Andes betegnes som .en Eppunvera εἰς To συμβολον eller τὸ 

ἅγιον σύμβολον, at nødvendigvis enten Epiphanius maa 
-have lagt denne Bekjendelse til Grund for sin længere Daabs- 
bekjendelse, eller at omvendt bin Bekjendelses Forfatter maa 
have gjort dette med Epiphanius's Daabsbekjendelse. Vi ville 
dog her endnu ikke gaa ind paa det Spørgsmaal, om hint 
eller dette har været Tilfældet, og om saaledes Epiphanius's 
Bekjendelse 'gaar tilbage til en meget lignende simplere eller 
Åkke, men opsætte dets Besvarelse til dens Yette Plads, det 
særegne Exeurs, hvori vi ville behandle Epunvera εἰς το 
συμβολον (Excurs IN). 

Men dernæst er ogsaa det, om end ikke vist, saa dog 
meget sandsynligt, at Epiphanius har opsat den. længere 
Daabsbekjendelse (hvad enten han nu har lagt til Grund 
'én allerede forhaandenværende, der var rettet imod de samme 
nyeste Hæresier, som den skulde modarbejde, eller han ikke 


[2 
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har gjort dette) paa den Tid, da han ifølge Opfordrin- 
gerne fra Syedra skrev sin Ancoratus, eller at han 
har forfattet den samtidig med eller umiddelbar 
efter sin Ancoratus. ΄ | 

For at finde dette, lægge man kun Mærke til Bekjendel- 
sens stærke Correspondents med dette Skrift. Just de H»- 
resier og Vildfarelser, hvis Tilbagevisning er ganske ejendom- 
melig for den længere Daabsbekjendelse: Å pollinarismen og 
den origenistiske Mening, at Christi Opstandelses- 
legeme- ikke. var identisk med det Legeme, som 
Christus- havde havt før sin Død, saåvelsom Neg- 
telsen af de Dødes og af Legemets: Opstandelse 
overhovedet og vel .ogsaåg Antidikomarianitismen* 
eller hvis Forkastelse dog fremtræder meget stærkere i- den 
end (ἑρμήνειὰ εἰς το συμβολον undtagen) i nogensomhelst 
anden Bekjendelse: Macedonianismen — netop disse Hæ- 
resier finde vi i mere eller mindre lange Afsnit bekjæmpede i 
Ancoratus. 8. Ancor. n. 75—81; 83—103; 65—74. 2—12: 
Ja, Epiphanius bekjæmper dem her tildels med Ord, der meget 
ligne dem, - hvormed han der forkaster dem (8. Excurs I og 
ovenfor Side 66 Not. 22). Vi faa, naar vi sammenligne Epi- 
phanius's længere Bekjendelse med Ancoratus ganske det Ind- 
tryk, som om den salaminske Biskop-i hin sluttelig havde 
sammenfattet i Bekjendelsesform Summen og Resultatet af alt 
det, som han i dette havde disputeret imod de dengang gras- 
serende. Hæresier, især: de nyeste iblandt dem 23), 


- 


38) Men skulde den længere Bekjendelse ἀορ ikke være. forfattet sam- 
tidig med Ancoratus, hvilket vel er meget usandsynligt, men dog 
ikke ganske utænkeligt, — man kan ogsaa tænke sig Ancoratus 
som en ved Syedranernes Opfordring fremkaldt Commentar til den 
af Epiphanius ved en eller -anden Foranledning forfattede anden 
Bekjendelse —: saa kunde den dog ialfald blot være meget lidet 
ældre end 'detje Skrift, da efter Epiphanius's egen Angivelse i de 
Ord, hvormed han indleder den, de Hæresier, som specjelt den 
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8 6, 

Hvad Epiphanius" s kortere δα ε οὐ δα οἰκὺ 
angåar, saa staar nærmest det fast; at den ikke kan være 
bleven til før Enden af det fjerde Aarhundredes 
sjette Aarti. ' Den indebolder nemlig i den tredje Artikels 
første Led Bestemmelser mod Pneumatomachismen, men Stri- 
dighederne om den Helligaands Guddom toge først sin Be- 
gyndelse ved det anførte Tidspunkt. Omkring Aaret 359 falder 
nemlig Affattelsen af det ældste Skrift mod Aunskuelser om 
den Helligaand, som svare til de arianske om Søunen, i 
Athanasius's fire Breve til. -Biskop Serapion i Thmuis mod 
forhenværende Arianere, der erklærede den Helligaand for at 
være en Skabning, ja en fra Englene kun graduelt forskjellig 
wvevua λειτουργικον 34). — Og betænker man dernæst, 


skulde imödegaa, og som havde foranlediget den, vare fremtraadte 
eller dog (den ovenfor anförte origeuistiske Vildfarelse) komne 
Kirkefaderen for Öre i de Aar, der gik umiddelbart foran Anco- 
 ratus's Affattelse (8. Excursl). Ligesom da ogsaa Épiphanias neppe 
forend han blev Biskop af Salamis, kan have forfattet den længere 
Bekjendelse, især da han vilde og ventede, at den skulde komme 
almindelig i Brug: Men Biskop blev han först 367. -— 

34) Ikke længe efter dette Tidspunkt, i Aaret 362, fordrede den i dette 
Aar holdte Synode i Alexandria af de tidligere arianske eller 
semiarianske Biskoper, som vilde igjen optages i-Kirkesamfundet, 

- ogsaa Fordömmelsen af dem, der paastode, at den Helligaand var 
' en Skabning og adskilt fra Christi Væsen. παιτηδητε, hedder 
det i Synodens efter al Rimelighed af Athanasius forfattede Skri- 
velse til Biskoperne Eusebius, Lucifer, Asterius, Cymatius og Ana- 
tolius eller i Athanasius's sankaldte ,Tomus ad Antiochenos* (Opp. 
T. I p. 772 ed. Benedd.), ” Amarrnonre παρ᾽ αὐὕτων — avads- 
ματιῷειν δὲ καὶ τους λεγοντας uriGua εἶναι το πνδυμαὰ 
ἅγιον καὶ διῃρημενὸν åx τῆς οὐσιας του Χριότου. Sml. ogsaa 
endnu Ordene τὸ δὲ ἅγιον πγευμα οὐ κτιόμα, οὐδὲ ἕενον, 
ἀλλ᾽ ἰδιὸν καὶ ἀδέαιρετον TNS οὐσιας του υἱου καὶ πατρος 
i den samme Skrivelse 'p. 773, Ord, der tilhöre de Medlemmer af 
den wlexandrinske Synode, som talte om tre Hypostaser, idet de 

-føge Ordet Væosrtadis i Betydningen ,Person*, ligesom ogsaa 

— Ordene καὶ aævroi (Arianerne) βλασφημοῦντες εἰς το mvevua 
το ἅγιον, år τῷ φαόκειν AVTOVS, κτιόμα Elvar αὐτον Kar 


Om Daabsbekjendelsen. Ἐδεβίθ Afdeling. I,40g5. — TI 


at Bestemmelser imod den pneumatomachiske Vildfarelse ikke 
vel strax, efterat den havde. draget Opmærksomheden til sig, 
og man havde begyndt at bekjæmpe den, kunde trænge ind i - 
en Daabsbekjendelse, saa vil man vel ikke kunne sætte 
den korte Bekjendelses Affattelse i den første Tid, 
efterat Kampen mod den.havde taget sin Begyn- 
delse, men snarere være tilbøjelig til at rykke den 
hen i Nærheden af det Tidspunkt, da Epiphanius 
skrev sin Ancoratus og meddelte og anbefalede 
Kirken i Syedra den kortere Bekjendelse til An- 
vendelse ved Daaben. Og denne Antagelse synes at " 
anbefale sig saa meget mere, som Polemiken mod Pneuma- 
tomachismen først ret begyndte ved det anførte Tidspunkt (i ᾿ 
samme falder foruden Ancoratus og Panarien af Epiphanius 
selv ogsag Båsilius den Stores Bog om den Helligaand til 
Amphilochins 29), medens derimod Tidsrammet fra 359—73 
foruden Athanasius's Breve til Serapion og to af ham i Aarene 
362 og 363 sammenkaldte alexandrinske Synoders Forhand- 
- linger og Béslutninger (s. dem i Not. 24) 29), saavidt vi vide, 
ikke har Noget at opvise, som er rettet imod den macedoni- 
anske Vranglære. — 

Men er det nu det Raadeligste, at sætte den De 
Bekjendelses Affattelse i Nærheden af Aaret 373, BAA synes 


-- 


ποιημα δια του Vviov EAS og Ordeue ἀλλ᾽ οὐδε ἀπηλ- 

. λοτριωόδαν (de nicænske Fædre) ro ævevua τὸ aæyiov ἄπο σου 

3 ÆATPOS KAT του υἷου, ἄλλα μαλλον δυνεδοξαόαν αὐτο τῷ 
πατρι καὶ τῷ υἱῳ ἐν τῇ μιᾷ TNS ἁγιας Tpiabos πιότει διὰ τὸ 
καὶ μιαν elvår ἐν τῇ ἅγτᾷ τριαδι ϑεοτήτα i det Brev, som 
Atbanasius skrev til Kejser Jovianus i den store Synodes Navn, 
som han i Aaret 363 havde sammenkaldt i Alexandrien (Opp. T. ! 
p. 781 og 782). 

25) En noget senere Tid (Aarene 380—87) tilhörp de to Taler af de | 
:gor af Nazianz, hvori han bestrider Pneumatomachismen. (Or. 87 
og 44). 

26) Begge Dele falde i Tidsrummets Begyndelse. 
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det, som om man ogsaa gjorde bedst i, at anse Fpiphahius 
selv for dens Forfatter, da den, af ham meddelt og anbefalet, 
dog maa have været i Brug i hans Diøces, Salamis, og man 
maa vente at en Daabsbekjendelse, der var kommen i Brug 
her under hans Episcopat, hidrørte fra ham selv, og det saa 
meget mere, som han tillige var en saa overordentlig anseet 
Kirkelærer eg er Forfatter af en anden Daabsbekjendelse, den 
længere. — Og man kunde, idet man gik endnu et Skridt 
videre, 'ogsaa antage, at Epiphanius har forfattet den kortere 
Bekjendelse, ligesom den længere, samtidig med Ancoratus, en 
Antagelse, til Fordel for hvilken der lod sig gjøre gjældende, 


ikke alene at han anfører den-ligesom hin i Slutningen af 


dette Skrift, og at Bestemmelserne mod Pneumatomachismen 
i den tredje Artikels første Led correspondere med et Afsnit 
i Ancoratus, nemlig n. 65—74 (sml. ogsaa Åncor. n. 2—12), . 
paa en lignende Maade, som de ovenfor S. 69 anførte Til- 
sætninger i den længere Bekjendelse correspondere med de 
sammesteds anførte Afsnit af det samme Skrift, men ogsaa 
at den Uro, hvori Stridighederne om den Helligaand havde 
sat Menigheden i Syedra, har fremkaldt dette Skrift (s.oven- 
for S. 48 f.).- Kunde ikke det Samme, som har fremkaldt ᾿ 
Epiphanius's Skrift, ve have ode den > kortere Be- 
kjendelse ? | 
Men, hvis dette var Tilfældet, saa ΓΝ man dog vente 
en større Overensstemmelse i Udtrykket mellem det første 
Led af den tredje Artikel i den kortere Bekjendelse og Ancor. 
n. 65—74 og n. 2—12, end der virkelig finder Sted mellem 
begge Dele 27); og € en pe af det, der i Epiphanius's 


å e 
31) Kun i Pan. hæres. 74 n. 1, n. 13 og n.11 finde vi nogle Ytringer, 
'som minde om den "tredje Artikéls förste Led i den kortere Be- 
kjendelse. 'Paa dé to förste Steder stöde vi nemlig paa Ordene 
ὡς Kold πατρι HOL υἱῳ κυριολ EHTELT AT (το ἀγιόν πνευμα) 
og 0 δε ” Amo6roAos 6aQpos περι αὐτου Asper 0:88 xvpios ἐστι 
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to Bekjendelser siges om den Helligaand og imod Pneumato- 
machismen, fører dog snarere til den Anskuelse, at kun den 
længere Bekjendelse, fremkaldt ved det Samme som Åncora- 
tus, blev forfattet samtidig med dette Skrift. En saadan 
Sammenligning lægger nemlig uvilkaarlig en tredobbelt Tanke 
meget nær: den Tanke, at de udførlige Ytringer om den Hel- 
ligaand og Pneumatomachernes Fordømmelse i den længere 


 Bekjendelse først ere blevne foranledigede ved Anmodningen 


fra den af Stridighederae om den Helligaand foruroligede sye- 
dranske Menighed, derimod de forholdsvis korte Bestemmelser 
i den tredje Artikels første Led i den kortere Bekjendelse 


. allerede noget tidligere fremkaldte ved de samme Stridigheder; 


fremdeles den Taake, at Epiphanius-alene derfor har meddelt 
de Spørgende ogsaa den Bekjendelse, hvori disse indeholdtes, 
fordi der i den ligeledes fandtes antipneumatamachiske Be- 
sfemmelser om den Helligaand; endelig den Tanke, at han 
derfer har givet denne Bekjendelse den første Plads, fordi den 
var den ældre og specielt refererede sig til det speoielle 


Spergsmhaal, hvormed man havde henvendt sig til ham. Her- 


med stemmer det da' ogsaa ganske overens, at Bestemmelserne 
om den Helligaand i den kortere Bekjendelse kun have meget 
lidet tilfælles med hvad der siges om Ham i Ancoratus's anti- 
ppeumatomachiske Afsnit, medens, som vi have seet, aldeles 
det Modsatte er Tilfældet med de to om Ham håndlende 
Partier i den længere Bekjendelse. Overhøvedet gjør den kortere 


. Bekjendelse, sammenlignet med- den længere, Indtrykket af 


ikke, som 'denne, at være opstaaet samtidig méd Anooratus, 
men af at være af noget ældre Oprindelse, idet den, medens 
den længere heltigjennem svarer til Ancoratus, saa saare lidet 
corresponderer med dette Skrift. Kun saaledes som den læagere, 


——— -.ὕ.ὕ 


TO πνδυμα, som minde om dén Kortere Bekjendelses Betegnelse 
af den Helligaand som xvpLOV; og pua det tredje kaldes Aanden 
ὑπο παντῶν προδκυνουμενον. 


ο΄ ᾿ὰὦὸὁ --- Νἥ τ 
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men ikke som dem kortere, kunde, skulde man tro, en Be- 
kjendelse have lydt, hvori de i Amncoratus thetisk og anti- 
thetisk behandlede Troeslærdomme vare kort sammenfattede. 
Og ogsaa de Ord, hvormed Epiphanius indleder den længere 
Bekjendelse (8. dem i Excurs I), vise tydelig, at den cypriske 
Kirkefader, medens han i denne Bekjendelse vilde give et 
Symbol, som han nu netop havde nedskrevet eller stod i 
Begreb. med at nedskrive, i den. kortere havde meddelt et 
Symbol, som ikke først nu var opstaaet, men allerede var 
noget ældre. Naar nemlig Epiphanius i disse Ord motiverer 
. Affattelsen af hin ved Siden af og efter denne med, at i 
den sidste Tid en Del nye Hæresier vare opdukkede, 888 
forudsætter han derved, at denne var affattet, førend disse 
Hæresier vare opdukkede, eller dog førend de havde vundet 

en saadan Betydning, at han holdt det for nødvendigt at op- 
| tage Bestemmelser imod dem i Daabsbekjendelsen eller at 
modsætte dem en ny Daabsbekjendelse, og naar han i de 
samme Ord taler om den længere Bekjendelses Overensstem- 
melse med den kortere, og derhas betegner denne som Åpost- 
lenes og de nicænske Fædres Tro 28), saa sætter han den 
som Norm for hin og dermed ogsaa som ældre end den. 

ΟΠ Men ogsaa selv mod den Antagelse, at Epiphanius er 
den kortere Bekjendelses Ophavsmand, lader der sig rejse ikke 
ubetydelige Tvivl, eller rettere: ogsaa mod denne Antagelse 
tale saa vægtige Grunde, at den maa forlades. 

Allerede den Stilling, hvori Epiphanius har sat sig til 
den kortere Bekjendelse baade i Efterordet til der og i Ind- 
ledningsordene til den længere, farer hen paa, at hin ikke er 
hans Verk, men et Verk, som han førefandt. Baade hist og her 
(i Særdeleshed dog paa det. sidste Sted) taler han nemlig 


38) Hvad han ogsaa allerede «havde gjort i de Ord, som han har til- 
föjet til den; allerede her havde han betegnet den som den af 
Apostlene og de nicænske Fædse overleverede Tro. 
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om den paa en saadan Maade; at man tydelig føler, at den 
var for ham noget objectivt Givet og Normativt. Hist kalder 
han den en Tro, som Apostlene og de nicænske Fædre havde 
overleveret,- og her betegner han den som Apostlenes og de 
nicænske Fædres Tro, gjør den til Norm for den af ham selv 
forfattede længere Bekjendelse, som han vil meddele, og an- 
tyder, at den ef allerede noget ældre end denne. — Fremdeles: 


- 


Hidrørte den kortere Bekjendelse fra Epiphanius, saa skulde man 


vente, at den tredje Artikels første Led i den skulde være 


ligelydende med det samme Led i den længere Bekjendelse, og 


at den, ligesom denne skulde indeholde et Anathema over Pneu- 
matomacherne. Man indser ikke, hvorfor Epiphanius. i to fra 
ham selv hidrørende Bekjendelser skulde have udtalt sig paa 
en meget forskjellig Maade om den Helligaand, og hvorfor han i 
den ene skulde have anathematiseret Pneumatomacherne, i den 

anden derimod ikke. Hans Nidkjærhed mod Kjætterne og specielt 
mod de pneumatomachiske maatte have drevet ham til ogsam 
i den kortere at fremsætte de noget skarpere Bestemmelser 
om den Helligaand, hvorved det længere Symbol udmærker 
sig, og til ogsaa i den at udstrække Nicænums Anathema over 
Arianerne til dem, der benegtede den Helligaands Guddom. 
Og den ahførte Iver maatte saa meget mere håve drevet ham 
hertil, som jo Ancoratus og Meddelelsen af begge Bekjendelser 
just specielt derved ere blevne. fremkaldte, at Syedranerne 
foruroligedes af den -pneumatomachiske Vranglære. Man sige 


ikke, at Differentsen imellem begge Bekjendelser i den tredje 


Artikels første Led og i deres anathematiske Del lader sig 
tilstrækkelig forklare deraf, at den kortere Bekjendelse er 
noget ældre end den længere Var hin af Epiphanius, 
saa skulde man dog vente, at han havde conformeret den, 
hans eget Verk, med denne. Kun naar den var et noget 
ældre fremmedt Verk, som han forefandt i Brug ved Daaben, 
og sem han havde Respect for og saa op til, lader den 
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- Omstændighed, at han ikke rørte ved den, sig ret og fuldkommen 
forklare. — Overhovedet taler allerede selve Existentsen af 
den kortere Bekjendelse ved Siden af den længere for, at hin 
ikke er af Epiphanius. Havde den været af ham, saa skulde 
man vente, at han havde antikveret den, då han forfattede 
denne, at han havde erstattet den dengang ved denne. Exi- 
stentsen af den kortere Bekjendelse ved Siden af den længere 
havde, hvis Epiphanius havde været begges Forfatter, saa åt 
sige været en Luxus. — Endvidere skulde man, hvis den 
kortere Bekjendélse var af Epiphanius, vente et større Slægt- 
skab i Udtrykket imellem de Udsagn om den Helligaands 
Guddom, som vi deri finde, og mellem de Udsagn om samme, 
som vi møde i Ancor. n. 65—74 og ἢ. 2—12 og 1 Pan. hæres 74 
(sml, det S. 72 og Not. 27 Bemærkede). — Endelig vil den 
Korthed og Præcision, hvorved Bestemmelserne om den Hel- 
ligaand i den kortere Bekjendelse udmærke sig, og denne Be- 
kjendelses forholdsvise Simpelhed overhovedet ikke vel passe 
til Epiphanius's aandelige Ejendommelighed, saaledes som vi 
lære den at kjende af hans længere Bekjendelse og af hans 
Ancoratus og Panarion. Vi tage derfor vist ikke Fejl, naar 
vi antage, at den kortere Bekjendelse kun under Epiphanius's 
Auctoritet opstod og kom i Brug i hans Diøces, eller-ogsaa 

— og denne Formodning maa vi give Fortrinnet for den netop 
udtalte — at den, opstaaen andetsteds, ved ham — muligvis 
ogsaa allerede kort førend han blev Biskop af Salamis — blev 
indført i hans Diøces.. Hvor den i sidste Fald er opstaaen, 
- lader sig ikke bestemme 2*). 


2) Man er fristet til at tænke paa den alexandrinske Kirke som Stedet 
for dens Oprindelse og paa Athanasius som dens Forfatter. Her 
og af ham, ja saa vidt vi vide, kun her og af ham, blevnemlig 
Pneumatomachismen bekjæmpet för 373 (8. ovenfor 8, 70 Text og 
Not. 24); Epiphanius stod stedse i mere eller mindre nöje Sammen- 
hæng med Ægypten, i hvilket Land han havde tilbragt en stor Del af 
sit tidligere Liv (åx veov δὲ ὑπο μοναχοις æpibros παιδευϑεις 
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Men hvorledes den ogsaa er opstaaen, og fra hvem den end 
hidrører, — at den paa den Tid, da Epiphanius meddelte den 


καὶ TOVTOV Xapiv ἐν Αἰϊγυπτῷ πλεῖστον διατρίψας Xpovov, 
502. hist. ecel. Vi, n. 32), og fulgte å Kampen med sin Tids Næ- 
resier ogsaa ellers Athanasius; endelig, var denne Mand den kortere 
Bekjendelses Forfatter, saa vilde den Qmstændighed, at det eon- 
stantinopolitanske Concil i Aaret 381 væsentlig adopterede denne 
Bekjendelse (s. $ 7 S. 80 Not. 31) lettest lade sig forklare 
Men en nærmere Betragtning viser dog, at den ikke kan hid- 
röre fra den store alexandrinske Biskop. — Först og fremst have 
nemlig Bestemmelserne om den Helligaand i samme kun meget Li- 
det tilfælles med det, som Athanasius i Brevene til Serapion, i ,de 
incarn. et cohtra Ariann,*, i ,Tomus ad Antiochenos*, i Skrivelsen 
til Jovian og i ἐκϑεόις πιότεως (et Verk, hvis Affattelsestid rig- 
tignok er uvis, saa at det altsan ogsaa kan være epstaaet för 
Kampen mod Pueumatomacherne) siger om den Helligaands Væsen, 
Hans Guddom og Hans Forhold til Faderen og Sönnen. Havde 
Athanasius- forfattet Epiphanius's kortere Bekjendelse, saa skulde 
man vente, at den tredje Artikels förste Led i denne Bekjendelse 
löd ganske anderledes, end den lyder. Man skulde da f. Ex. vente, 
at der i dette Led var benegtet, at den Helligaand var et XTLO LA, 
og at Han i det var betegnet som axti6rom Fremdeles skulde 
man da i-samme vente Bestemmelser som ovx årepvov6ior του 
πατρος καὶ υἷου, οὐκ. ἄλλοτριον, οὐ ÉEVOYV, OL διῃρημένον 
της οὐδιας του πατρος καὶ του viov, ἰδιον της οὐσιας eller 
κατ᾽ οὐόδιαν του TATPOS καὶ του viov, ἰδιον του MATPOS και 
του viov ϑεοτητος, ἴδιον του 'πατρος καὶ τοῦ 180U, TNS 
WUTNS τῷ MATPL καὶ Vig οὐδιας (8. Ep. I ad Serap. n. 1. 20, 
21. 25. 26.27, ep. ΠῚ ad Serap. n. 1, Ep. IV ad Serap. πη, 4; de 
inearn. et contra Ariann. ἢ. 19 og Tom. ad Antt. ἢ. 3 og 5). Der 
finder, saavidt vi vide, kun een Berörelse Sted méllem keddet om 
den Helligaand i den kortere Bekjendelse og mellem Ytringerne 
om den Helligaand i de ovenfor anförte athanasianske Skrifter: 
Udtrykket δυνδοξαξδομενον pan hint Sted minder nemlig 
om Ordene — τοῦ δὲ ἅγιον mvevua κτιόμα ÅEVETE; HAL ATO- 
ov ἐστι τὰ ἀνομοιὰ φυδει — 6vråo&aderr i Ep. I ad 
Serap. n.9 og med Ordene ἄλλ᾽ οὐδὲ ænnAAorpimsav ro mvev- 
μα το ἅγιον ἀπο του HATPOS HAL υἱου, ἀλλὰ μαλλον Guve- 
᾿δοξασαν αὐτο τῷ πατρι και υἱῷ Ep. åd Jov. n. 4 (smi. ogsaa 
endnu Qrdene τὰ γὰρ åAume τῷ Sep, ἵνα ἀλλοτριοουδιον 7POS- 
AaBnrtar καὶ 6vv avrø $0&a2nra Ep. IN ad Serap. n. 6). — 
Hertil komnter fremdeles, at, hvis Athanasius havde været den 
kortere Bekjendelses Forfatter, dette neppe havde kunnet blive saa 
ganske nbøkjendt, især da den i det Væsentlige snart blev almin- ' 


78 : C. P. Caspari, 


til Presbyterne i Syedra, var i Brug i det salaminske Diøces 
lader sig ikke betvivle. Den Kjendsgjerning, at Epiphanius 


delig Kirkebekjendelse og i Orienten fra Midten af det femte Aar- 
hundrede af endog almindelig Daabsbekjendelse. — Endelig er det 

overliovedet allerede paa Forbaand ikke meget rimeligt, at Atha- — 
nasius skulde have ogsat en Bekjendelse mod en ny Hæresi. Han 
holdt nemlig den nicænske Bekjendelse for αὐταρκης προς ava- 
TPOXNV KAGNS ἀδεβειας (Ep. ad. Epict. n. 1) og billigede det, 

at Synoden i Sardica, af hvilken han havde været et Medlem, lige- 
overfor Nogles Fordring, at der skulde fastsættes et nyt Symbol, 

fordi det nicænske var utilstrækkeligt, havde besluttet, μηδὲν ἔτει 
περι MLGTEOS γραφεόϑαι, ἀλλ᾽ ἀρκειόϑαι 17 ἐν Νικαιᾷ παρὰ 
τῶν πατερῶν ὑμολογηϑειάῃ πιότει, δια μηδὲν αὐτῃ λειπεῖν, 
ἄλλα πληρη εὐσεβειὰς Elvar, καὶ ὁτι μη δεῖν δευτέραν EKTT- 
Se6Sar motiv, ἕνα un ἐν Ninuara ypapavoa ὡς ἀτελης οὐόσα 
γομιδϑῃ καὶ προφασις δοϑῃ τοῖς ἐϑελουόσι πολλακις γραφεῖν 

ἦς και ὁριῶειν περι πιότεως (Tom. ad Antioch. n. 5). 

Af Athanasius kan altsaa den kortere epiphaniske Bekjendelse 
ikke være. Derimod er det nok muligt, at den hidrörer fra En 
eller Anden af den talrige Kreds af Biskoper og Præster, der hav- 
de omgivet -ham paa de to alexandrinske Synoder i 362 og 363, 
eller ogsaa af en antiochensk Præst (den förste alexandrinske Syn- 
odes Skrivelse blev rettet til Antiochenerae og sendt til Antiochia, 
hvor den af Lucifer af Calaris til Biskop indsatte Paulinus under- 
skrev den, en Underskrift, som ogsaa indeholder et Anathema over 
'dem, der sagde, at den Helligaand var en af Sønnen frembragt 
Skabning). Muligt ogsaa, at den er af den Proclianus, som de 
syedranske 'Presbytere i sin Skrivelse til Epiphanius betegne som 
dennes ϑεοσεβεότατος συλλειτουργος, og om hvem de sige, at 
han ligesom Athanasius ved Breve havde bragt Mange, der syntes 
at være bedragne (af den pneumatomachiske Vildfarelse), til aan- 
delig Sundhed igjen (nar πολλοι τῶν δοκουντῶν dnarasSat 
ἐπανεῤῥωόϑηδαν χάριτι κυριου δια τε γραμμάτων του μνη- 
uns ἀξιου καὶ μακαρίτου ἐπιόκοπου ᾿Αϑανασιου καὶ του 
ϑεοσεβεότατου δυλλειτουργου 6ov Πρδπλιανου)- 

(Hvad Epiphanius's ovenfor berörte Forbindelse med Æøypten 
angaar, saa levede han en meget lang Tid som Munk i det til dette 
Land grændsende og derved med samme i den mangfoldigste og mest 
levende Sainfærsel staaende Palæstina, hesögte det ogsaa derfra i 
denne Tid, hvis ellers hans efter Foregivende af en af hans Disciple, 
Johannes, forfattede legendariske Vita, Ep. Opp. T. II p. 318 seqg. 
ed. Pet., heri staar til Troende, p. d. anf. St. p. 340 seqg, og var 
der formedelst sin Munkefromhed overhovedet meget berömt, Soz., 
p. 4. anf. St. Ogsaa senere som Biskop af Salamis atod. han, som 
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meddelte den til Kirken i Syedra og anbefalede den til Brug, 
forudsætter dette. Og ogsaa det er højst sandsynligt, at den 
blev brugt ogsaa i andre cypriske Diøceser. Salamis var jo 
den cypriske Metropolis, og Epiphanius nød paa Cypern den 
hejeste Anseelse og var en meget ivrig Polemiker mod Hæ- 
retikerne * !). 

ST. 

Om man i Syedra har anvendt de to Bekjendelser, som 
Epiphanius havde meddelt og anbefalet til Brug ved Daaben, 
ved dette Sakramente, derom mangle vi vistnok enhver Ef- 
terretning; men det Forhold, hvori en Del, og det vist den 
ivrigste Del af Stedets Presbytere og Menighed, og specielt 
en Mand som Palladius, der ved sin tidligere borgerlige Stil- 
ling og sit nuværende Munkeliv maatte gjælde meget i sin 
By, havde stillet sig til Epiphanius, og denne Biskops ganske 
overordentlige Anseelse overhovedet, gjøre det dog meget sand- 
synligt. 

Ligesaa sandsynligt er det, at Epiphanius har indført den 
længere Bekjendelse i sit eget Diøces, og at den ogsaa andet- 
steds paa Cypern er kommen i Brug. Eller snarere begge 
Dele maa ansees for visse. Hvorledes skulde nemlig Epipha- 
nius have undladt at indføre en Bekjendelse i sit eget Diøees, 
hvilken efter hans Vilje og Forventning skulde komme i Brug 


Ἀ 


Ancor. n. I og n, 83 viser, i Forbindelse med dette Land, ligesom 
, da overhovedet Salamis var en stor af talrige Fremmede fra alle 
Lande besögt Söstad, og Epiphanius snart blev meget bekjendt med 
de derhen kommende Fremmede (s. de Ord af Sozomenus, som 
nedenfor Not. 31 skulle anföres). Hvorledes Fpiphanius i Kampen 
mod Tidens lIæretikere sluttede sig til Athanasius, som han et- 
steds betegner som rov marepæ της ορϑοδοξιας, det se vi 
f. E. deraf, at han har optaget hans Brev til Epictet i Panar. 
hæres. 77, hvor ban ogsaa omtaler Synoden i Alexandrien i Aa- 
ret 362). 
81) Den samme Dom fældes af Walch, Habn og Waagé; 8. oven- 
for Not, 20 S. 634. 
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i den hele Kirke? og hvorledes skulde hans Kirkes Stilling 
til de øvrige paa Cypern, hans Anseelse paa Øen og hans 
brændende Iver mod Hæretikerne ikke have bevirket, at en 
Bekjendelse, som af ham var bestemt: til at blive almindeligt 
Daabssymbol, forskaffede sig Indgang i det Mindste i en Del 
af den cypriske Kirke? | ᾿ 
Derimod er hans Forventning, at den længere Bekjendelse 
af hele Kirken skulde blive antagen som Bekjendelse og for- 
nemmelig som Daabsbekjendelse, ikke gaaen i Opfyldelse. Men 
hvad der ikke skede med den, det skede, i det Mindste halvt, 
væsentlig med den kortere, med Hensyn til hvilken han, som man 
ser af de Ord, hvormed han slutter Indledningen til de:, lige- 
ledes har næret den Forventning, at den i hele Kirken vilde 
komme i Brug som Daabsbekjendelse. Sammenligner man den 
nemlig med det syv eller otte Aar efter Ancoratus's Tilblivelse 
affattede nicæno-constantinopolitanske Symbol, som i Orienten 
er blevet almindelig Daabsbekjendelse, saa viser den en sia 
overordentlig stor Lighed med dette 8.1), at man tydelig ser, 


81) Det nicæno- constantinopolitanske Symbol adskiller sig fra Epipha- 
nius's kortere Daabsbekjendelse væsentlig kun derved, at det 
mangler Ordene TOUT ἐστιν ἐκ T75 οὐδσιας του πατρος Og τὰ 
τε ἐν τοις οὐρανοῖς καὶ τὰ ἐν τῇ yy I den anden Artikels 
förste Led samt det Anathema over Arianerne, som: i det epipha- 
niske Symbol er tilföjet til den egentlige Bekjendelse. Det epipha- 
niske Daabssymbol havde bibeholdt alt dette af Nicænum, Conciliet 
i Constantinupel derimod udelod det, da det adoplerede hint Sym- 
bol. Desforuden har Nicæno-Constantinopolitanum i den förste 
Artikel ποιητὴν ovpurvov καὶ γης, Epiphanius's kortere Be- 
kjendelse ποτητην ovpærvov τε καὶ yns og hint i den tredje 
Artikels förste Led ro xvp10v, το δωοποῖον eller To Ἠυρίον 
και TO ϑωοποιῖον (Hahn, p. 4. anf. St. 8. 111 og 8.112 Not. 4), 
denne »xvpiov καὶ δωοποῖον. — Slutningsordene af den anden 
Artikels förste Led töde dog i Nicænum ikke ganske som hos Epi- 
phanius, men enten τὰ TE ἐν τῷ ovparæ καὶ τὰ ἔπι TNS γης 
eller τὰ ἐν τῷ οὐρανῷ καὶ τὰ år τῇ yy eller endelig τὰ τὲ 
ἔν τῷ οὐρανῷ καὶ τὰ ἐν tn γῆ (8. Hahn, S. 106 Not.2). Og 
det samme er Tilfældet med Anathemaet over Arianerne. Her 


« 
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at det har tjent de i Constantinopel forsamlede Fædre som 
Forbillede,. Je repelg er blevet antaget af dem 32). 


P 
-- 


mangler hos Ep iphanius ὅτι foran ἤν ποτε; dernæst har Nes 
κτιότον, TPEXTOY ἡ ἀλλοιωτον τον υἱον του Seov, Ord, hvori 
der dog tindes flere Varianter (8. Hahn, 5. 107 Not. 12), Bekjendelsen 
hos Epiphanius derimod pevørtov ἢ ἀλλοιῶτον τον τοῦ ϑεου 
υἱον; endelig föjer denne Bekjendelse til ἀναϑαματιῷεις 7: καϑολικῆ 
ἐκιληόια Ordene TOUTOUS Og και ἀποστολικὴ (τουτους ἄναϑ. 
ἢ HAS. HAL ἀποότ. EKKÅÄ.). Tovrovs findes dog ogsaa i Nicæ- 
num paa mange af de Steder, hvor dettte anföres, og paa et Par 
af dem har det tous τοιουτους (8. Hahn, 8. 107 Not. 13). 

82) Dette kan, da vi dog vel mar antage, at man har hentet det fra 
Epipbanius's Kirke og Provinds eller endog taget det af hans An- 
coratus, et Öjeblik synes paafaldende. Paa den ene Side talte jo 
Conciliét å Constantinopel paa Symbolets Affattelsestid blandt sine 
Medlemmer en Gregor af Nyssa, som dengang ledede dets Forhand- 
linger, og hvem ogsaa den i det fjortende Aarhundrede levende 
byzantinske Historieskriver Nicephorus Callisti, paa hvis Angivelse 
man rigtigaok formedelst hans meget sildige Alder og hans Verks 
Charakter kun kan lægge saare liden Vegt, gjör-til Nicæno -Con- 
stantinopolitanums Opbavsmand (hist. eccl. ΧΙ, 13), og paa den anden 
maa der dog siges, at Epiphanius, der desuden ikke bivaanede Con- 

. eiliet—der vare fire andre cypriske Biskoper tilstede paa samme (9. 
Coleti, p.d.anf, St. Τί I p. 1135), men ikke han, som derimod i det 
derpaa fölgende Aar besögte Synoden i Rom — i Grunden var en 
indskrænket Mand. Men det Paafaldecnde forsvinder dog strax, 
saasnart man betænker, hvor ganske overordentlig stor og udbredt 
den Anseelse var, hvori den for Rettroenheden og Munkelivet, dette 
Aarhundredets store Livsideal, i lige höj Grad nidkjære Biskop af 
Salamis stod hos sine Samtidige. Den var. saa stor, at Sozomenus 
i sin hist. eccl. VI, 32 kunde sige om ham: ἐπεόσημοτατος ἐν 

. POVAGTIKN φιλοδοφιᾳ PVEVOVE παρὰ TE Alyvarsors και Παλαι- 
“δτενοιδ' μετῷᾷ δὲ Ttævra nar Κυπριοιξ, παρ᾽ οἷς ἠρεϑη της 
μητροπολεῶς TNS VNGOV ἐπιάκοπειν᾽ OSEN, οἶμαι, μαλλον κατα 
,. παόαν, Os δίπειν, την ὑφηλίον ἀοιδιμῳῴτατος ἐστιν 
(hvoraf det kommer, at han, som jeg tror, snarere, sag at vige, å ; 
alle Lande under Solen er saare priset): ὡς ἐκ dag 
γὰρ HAL aker μεγαλῃ καὶ παραλιῷ tepæueros, και. ueg 
065 aperns εἶχα πολιτικοῖς ἐμβαλων HPAY PAGE, ἀδστικοις 
nat ξενοις παντοδαποῖς γνωριμος ὃν ὀλιγῷ ἐγεγδζο TOLE μὲν 
ϑεαδαμενοιθ καὶ χξιραν λαβουόσι της αὐτου mOALTERAS: τοις 
᾿δὲ παρὰ τουτῶν τειϑομενοιδ.  Ligesan kunde Hieronymus i sit 
Skrift til Pammachiue mod Johannes åf Jerusalems Vildfarelser c.2 
ytre om ham: ,Habes-papam Epiphenium — certe nec øætate, 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke, ITI Bd. 1 H. 6 
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$8. 
' Epiphanius bar delt sit Panarion eller sit Skrift mod 
Hæretikerne i tre Bøger, hvoraf den første falder i tre og de 


τ 'mec scienfia, nec vitæ merito orbis testimonio major 
illo eg. — Eo tempore, quo totum Orientem, exeepto papa Atha- 
nasio atque Paulino, Arianorum et Eunomianorum hæresis possi- 
debat, quando tu occidentalibus et in medio exilio confessoribus 
non communienbas: ille — episcopus Cypri ἃ Valente non 
tangebatur: tantæ enim venerationis semper fuit, ut 
regnantes hæretici ignominiam suam putarent, si ta- 
lem virum persequereutur*, og kunde den samme Kirkefader 
Ὁ. ἃ. anf. St.c.4 kalde ham ,patrem pæne omnium episcopo- 
rum et antiquæ reliquias nanctitatist (smi. endnu Ytringer 
om Epipbanius som disse: ἄνδρα τῶν κατ᾽ avrov .æ1801 βιου 
ἐπκισημοτατον — πολλους ἑπαινετας ἔχοντι καὶ δια τὴν ἄρετην 
του βιου: ὅπερ av φρονει, ᾿βαυμαδοντας, Sez., hist. δςοί.. 
VIII, 14, og δι’ ὑπερβαλλρυσαν εὐλαβειαν — rov ἐπ᾿ εὐλαβειαν 
περιβοητον Soer. hist. ecel. VI, 10). ,Bei alle dem*, siger 
Semisch, Herzogs Realencyelopædie under , Epiphanius" B. IV 
8. 98 f., em Epiphanius's overordentlige Anseelse, ,stand er als 
Patriarch der Orthodoxie so hoch in der Verehrung der Zeitgenossen, 
dass selbst dergleichen Ubergriffe (som de, han gjorde sig skyldig 
i mod Johannes af Jerusnlem og Cbrysostomus) ilim nur zur Folie 

* får neue Triumphe wnrden. Es war micht blos ein Hieronymus, 
der ihn als Uberbleibsel der alten Heiligkeit beglåckwanscbt. Das 
ganze Jahrhundert sieht in ihm den Heiligen. Als er eines Tages 
in Jerusalem mit dem Bischof Johannes åber die Strasse ging, tru- 
gen die Måtter ibm ihre Kinder zu, dass er sie segne.  Stårmisch 
kåsste ihm das in Masse herandrångende Volk die Fåsse und pries 
sich glåcklich, wenn es vom Saume seines Kleides ein Ståck er- 

- haschte (Hieron., p. d. anf. St.-c. 4). Um ihn predigen zu hören 
harrte die lautlos versammelte Menge Stunden lang (p.s.St.). Dass 
sich um sein Leben bald auch der Glorienschein vollbrachter Wun- 
dør und Offenbarungen herbreitete (δος. hist. eccl. VII, 27) und 
von jåöngern Mytbographen sehon seine Kindheit 'mit dem Sageu- 
kreis vorbedeutender Zeichen ausgestattet wurde (s. den 8. 78 Note 
anførte ,vita Epiphanii*), wie er Gberall im Alterthum die Geburt 
ausserordentlicher Månner verherrlichte, konnte bei einem Mana 
nicht ausbleiben, dessen Andepken die Cyprier eine Kirche weihe= 
ten". Man kan derfor saa lidet forundre sig over, at det con- 
stantinopolitanske Concil væsentlig har adopteret dem kortere epi- 

- phaniske Daabsbekjendelse, at man omvendt man sige: i jo engere 
Forbindelse det har sat den med Epiphanits's Person, desto lettere 
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to andre i to Dele. Den anden Del af den tredje Bog eller 
af hele Panarion slutter med et Afsnit, der i sin Overskrift 


lader det sig begribe, at det har adopteret den. —Allerlettest alt- 
saa, naar det har antaget, at Epiphanius var dens Forfagjer, let 
dog ogsaa, naar det ikke har antaget dette, men kun har vidst, 
at den blev brugt ved Daaben i Epiphanius's Kirke og Kirkepro- 
vinds, og altsag af Epiphanius, og at han havde anbefalet den og 
vilde og ventede eller snarere forudsatte, at den skulde blive al- 
mindelig brugt i hele Kirken, eller ogsaa, naar-det kun vidste det 
Förste. Hvorledes det kom: til Kundskab om den, kader sig ikke 
med Vished sige. Det ligger nær at tænke paa, at dets Kundskab 
om den var formidlet ved de fire cypriske Biskoper, som bivaanede 
Conciliet. De kunne nemlig (muligvis instruerede i denne Retning 
eller 'opfordrede dertil af Epiphanius selv) lave foreslaaet at adop- 
tere. den, idet de meddelte samme" med Tilföjende, at den blev 
brugt i Epiphanius's Kirke og paa Cypern, eller ogsaa, at dette 
var Tilfældet, og at Epiphanius desforuden havde anbefalet den i 
- sin: Åncoratus og der udtrykt den Forventning, at den vilde blive 
almindelig i Kirken. Muligt dog ogsaa, at Conciliet ad en anden 
 Vej er bleven bekjendt med den, og ikke usandsynligt, at dette 
. .er skeéet gjennem Ancoratus, da denne, skrevet efter Opfordringer 
fra flere Kanter (9. ovenfor $. 49), og som et Skrift af den i en 
- 888 umaadelig Auseelse staaende Epiphanius, vel var meget ud- 
bredt i Orienten, hvorpaa Soz., hist. eccl. VIII, 15, leverer os et 
' interessant Exempel, idet han fortæller, hvorledes Ammonius, en 
af de fire af Théophilus af Ålexandrien forfulgte origenistiske 
uanpor ἄδελφοι, i Constantinopel kom til Epiphanius og iblandt 
Andet ytrede for ham, at han og hans Medanklagede ofte havde 
læst hans Skrifter, af hvilke han udtrykkelig anförer Ancoratus 
(uadnrars τοις 6015 δυνετυχομὲν πολλακιξς καὶ συγγραμμα- 
61v: ὧν ἐκεῖνο pe ἔστιν ὁ τὴν ἐπιγραφὴν ᾿Δγκυρωτος ἔχον). 
"Naturligvis er det ogsaa muligt, om end langt mindre sandsynligt, 
At det constantinopolitanske Concil har faaet Epiphanius's kortere 
Bekjendelse andetstedsfra, idet den ogsaa blev brugt i andre Kirker 
end i eypriske. Hvad der dog vist har bidraget ikke lidet til, at 
Conciliet adopterede den, var dens Beskaffenhed, der gjorde den 
ligesaa skikket til Antagelse, som Epiphanius's længere Bekjen- 
delse formedelst sin Beskaffenhed, sin subjektive, epiphaniske Cha- 
rakter (den er saa ret et Spejlbillede af den salaminiske Biskops 
Aand), var uskikket til samme, hvorfor den héller ikke blev an- 
taget. Man havde i Kirken allerede för (omtrent tyve til ti Aar 
för) Conciliet i Constantinopel fölt Trangen til at have en saadan 
Bekjendelse som den, man paa dette Concilium fandt nödvendig 
for Kirken, og det til at have den til Brug eller ogsaa til Brug 
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betegnes som Zwvrouos aAndns Aoyos περι πιστεὼς κα- 
ϑολικῆς καὶ ἀποστολικῆς ἐκκλησίας og af Petavius (efter 
denne Overskrift) er blevet kaldet ,Expositio fidei catholicæ*, 
og som danner det epiphaniske Verks positive Del eller 
rigtigeøe dets positive Anhang (Opp. T. I Ρ 1078— 1108 
ed. Pet.). 

I dette Afsnit udtrykker Epiphanius først indledningsvis 
sin Glæde over, at han og med ham hans Læsere nu'vare 
komne fra den farlige, besværlige og ubehagelige Rejse over 
Hæresiernes Hav og Vandring gjennem de hæretiske Sekters 
Ørken til Christi herlige Kirke, den sikre Port og dejlige 
Stad, og til dens Lære (n. 1 og 2). Derefter gaar han over 
til paa et salomonisk Steds Grund &Ennovra εἶσι βασιλισ- 
Gat καὶ ὀγδοηκοντα παλλαπκαι καὶ veardes, ὧν οὐκ 
ἐστιν apiSuos μια ἐστι MEPIGTEPA μου, τελεῖα μου] 
Cant. 6, 7 f., at fremstille Kirken som Guds ene Due vg Fuld- 
komne i Modsætning baade til de 62 i de gammeltestament- 
lige Slægtregistre anførte (fromme) Sjæle mellem Adam og 
Christus (Adam, Seth, Enos o. 8. v.) eller de 62 (fromme) for- 
christelige Slægter (de 60 Dronninger paa det salomoniske 


ved Daaben, og den var derfor bleven til paa Daabsbekjendelsens 
og Nicænums Grund, og blev derefter anvendt som Daabsbekjen- 
delse. Conciliet forefandt den saaledes og havde, da der i den i 
det Væsentlige allerede var truffet det Rette, intet Andet at gjöre 
end i det Væsentlige at antage den. De faa Forandringer, som 
man foretog med den, kunne gjerne hidröre fra Gregor af Nyssa 
eller ogsaa fra Gregor af Nazianz, som efter Marcus Eugenicus's 
Paastand paa Conciliet i Florenz 1439 blev holdt for Nicæno- 
Constantinopolitanums Forfatter (fra ham, hvis dette Symbol alle- 
rede skulde være blevet til i den förste Tid efterat Conciliet var 
kommet sammen), og hin eller denne kan forsaavidt gjælde som 
den anden ökumeniske Bekjendelses Forfatter. Nicæno-Con- 
stantinopolitanums væsentlige Præexistents, og det 
dets væsentlige Præexistents som Daabsbekjendelse, 
-er et af de interessanteste Facta paa de oldkirkelige 
Symbolers Gebet. 
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Sted 83) og til de 80 hæretiske Sekter før og efter Christus 
(de 80 Bihustruer hos Salomo) 34) og alle de enkelte Hed- 
ninger, Hellener og Barbarer (Ægyptere og Persere), som 
nogensinde have opstillet særegne philosophiske eller religiøse 
Anskuelser og fulgt en særegen Levemaade, tilligemed deres 
Tihængere eller Sekter, samt de christelige Munke, baade de, 
hvis Levemaade er at billige, og de, der leve paa en Vis og 
gjøre Ting, der maa misbilliges, eller Særlingerne blandt Mun- 
kene (de talløse Piger i Højsangen; n.3—13). Herpaa frem- 
sætter han Kirkens, den ene Dues og Guds hellige Jomfrues, 
Ihøris eller "OuoAoyia (den kirkelige ,regula fidei*; Af- 
snittets symboliske Del; n. 14—18) 35). Endelig giver han 
efter en Overgang, hvori han beder sine Læsere om, at de 
maatte holde det hans Svaghed tilgode, hvis han havde be- 
handlet nogen. Hæretiker for haardt, og opfordrer dem til 
Forbøn for ham (n. 19 og 20), endnu en meget kort og sum- 
marisk, men dog ikke lidet mærkværdig og interressant Frem- 
stilling af de ϑεόμοι, de Anordninger, Love og Skikke, som 
iagttages i Kirken, samt af Livet og Sæderne i den,(af Kir- 
kens ,regula discip!linæ", saa at sige; Afsnittets archæologiske 
Del n. 21—24) 36), hvorpaa han slutter Afsnittet og hele 
sit Skrift (n. 25). 


88) Salomo har efter Ep. for Korthedens Skyld kun talt om 60 Dron- 
ninger istedetfor om 62. 
Efter det salomoniske Sted antager Ep. just 80 hæretiske Sekter 
og omtaler i sit Panarion just saa mange. Stedet danner Grund- 
volden for Panarion. 
I Anaceph. n.5 Begynd., hvor han med faa Ord angiver Hovedind- 
holdet af ,Expositio fidei*, betegner han som Indholdet af n. 14—18 
7 πιότις της ἀποστολικῆς ἐκκλησιας καὶ ἀπολογια 
VKEP ἀληϑειας καὶ κηρυγμα του Εὐαγγελιου Xp1- 
ὅτου (év αὐτῷ δε τῷ τελδὶ του τριτου βιβλιου, ἑβδομῳῷ δε 
τομῷ ἐν ὑστερῳ ἢ πιότις M. τ. λ.). Smil. ogsaa Betegnelsen ἡ 
προδηλωϑειόα πιότις i ,Expos. fidei* n. 25. 
μὴ Han taler her om de forskjellige Stændor, Embeder og Siillinger * 
Kirken (n. 21); om de gudstjenstlige Dage og Forsamlinger og om 


δὶ 


δ ὦ 


35 


Ne 
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Den kirkelige Πιστις eller 'OuoAoy:a, hvis Fremstilling 
indtager Afsnittets midterste Parti og, som man allerede af 
Overskriften Zvvrouos κ. τ. Å. kan se 37), er dets vigtigste 
Del, dets Kjærne, har følgende Indhold: 

1. Kirken bekjender (öuoloye) Trecnigheden, Faderen, 
Sønnen og den Helligaand, og det den rette Tro paa den: 
Faderen er fuldkommen Gud, Sønnen er fuldkommen Gud og 
den Helligaand er fuldkommen Gud; Treenigheden er ὁμοου- 
6105, men der er i samme fra hverandre forskjellige Personer 


Fastedagene ag Fastetiderne samt om Sakramenterne, som ban dog 
kun ganske let hentyder til (n. 22); om Nævnelsen af de Afdödes 
Navne i Bönnen og de daglige Morgen- og Aftenbönner og om 
Mankenes og Asketernes ejendommelige Levemaade og Vedtægter 
(n. 23); om de kirkelige Christnes Liv og Sæder (n. 24). 
87) Det Samme fremgaar ogsaa deraf, at Epiphanius i sin Anacepha- 
læosis, der er en ganske kort Recapitulatiom, et ganske kort 
Uddrag af Panarion, Ord til andet gjentager hele Fremstillingen 
af Πιστις eller Ὃμολογια å Συντομος καὶ aAnSns Aoyos 
n. 14—18, medens han forbigaar næsten hele Resten af dette 
Afsnit af sit större Verk. Den eneste Del af ,Expositio fidei*, som 
- han foruden n. 14—18 gjentager i Anacephalæosis, er störste De- 
len af n. 13 eller alt det, som han i dette n. havde fremsat om 
Munkenes Levevis, baade deres, hvis Færd han roser, og deres, 
hvis Færd han misbilliger. Dette optoges af ham Ord til andet i 
Anacephalæosis (Anac. n. 5), fordi det interesserede ham, Mun- 
ken, overordentlig. Ogsaa den summariske Indholdsangivelse af 
pExpositio fidei* i Anac. ἢ. 5 Begynd. (8. störste Delen af samme 
Not. 35) viser, at n. 14—18 danner Kjærnen af det sidste Afsnit i 
Ponarion. Paa de å den anförte Note citerede Ord fölger endnu 
kun Ordene »åi xaparxtnp TNS HASOMKNS ””ExxAnoras της 
-— ax αἴωνος οὐδηξς, κατα δε διαδοχὴν χρονῶν φανερωτατὰα 
ἔν tn Χριότου ἐνδαρκῷ παρουδιᾳ ἀποκαλυφϑειόσης, Ord, om 
hvilke det ikke er ret klart, om de referere sig til Indholdet af 
pixpos. fidei* n. 3—13 eller til Indholdet af ,Expos. fid.”* n. 3—18 
eller endelig til Indloldet af hele »Expositio fidei,* hvilket sidste 
dog er det Rimeligste. 85 Ordene Ovros o XAPAauTNp TAVTNS της 
ayiaS μετὰ της προδηλωϑεισης πιότεως και οὐτὸϊ οἱ ϑεόμοι 
ἐν avrn ἀναφερονταῖ. Οὐτος γαρ ἐότι χαρακτὴρ TNS Ἔκ- 

᾿κληδιας ἀπο νομοῦ καὶ προφητῶν HAL αποόστολων HAL εὐαγ- 
γελιότων δυνηγμενος — οὕτοτ, οἱ χαρακτηρεξ της δεμνηξ 
ταυτῇ VSVUØNS Χριότου i ,Expos. fid.* n. 25. 
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(den er ikke συναλοιφήης); Sønnen er i Sandhed født af 
Faderen, og den Helligaand har ikke noget Væsen, der er 
fremmedt for Faderens og Sønnens; Treenigheden er evig og 
trænger ikke til, at der tilføjes Noget til den (xpoodnxn); 
den indeholder ikke noget Ringere, men gaar (kun) tilbage 
til een Enhed og eet Princip, som er Gud og Faderen (εὶς 
μίαν δὲ Evornta καὶ par ἄρχην του SEOv καὶ πατρος 
avayouern»). (Fader, Søn og Helligaand. Den første 
Del af den første Artikel og det første Led af den 
anden og tredje). 

2. Kirken bekjender fremdeles ,at alle Ting af den treenige 
Gud, Fader, Søn og den Helligaand, ere skabte af Intet; at 
der gaves en Tid, da de ikke vare, og at de ikke have været 
bestandig med Gud eller have præexisteret. (Verdens Ska- 
belse af den treenige Gud i den første Artikels an- 
den Halvdel). — 3. Fremdeles bekjender den, at Faderen, 
Sønnen og den Helligaand ligefra Verdens Begyndelse af have 
vist og aabenbaret sig for sine Hellige i Syner (ἐν ὀπτασιαις 
gavnvar) 39). (Den treenige Guds Aabenbarelser før 
Sønnens Menneskevorden eller før Guds Aabenbarelse 
å Christo). — 4. Ogsaa det bekjender Kirken, at den samme 
Herre (αὐτος κυριος) har dannet Adams Legeme og iblæst 
det Livsaande, saa han blev til en levende Sjæl. (Menneskets 
særskilte, ejendommelige Skabelse ved den treenige 
Gud). — 5. 6. Ligesaa det, at den samme Gud, Faderen, Sønnen 
og den Helligaand, den ene Gud, har givet Moses Loven, 


38) Eftersom Enhver kunde fatte efter den Naadegave, som han 
modtog ved Guddommen, som denve gav Enhver af dem, der 
værdigedes (hine Syner og Aabenbarelser). Som Bevissteder for 
Faderens Aabenbarelser anförer Epiphanius Jes. 52, 18 og Dan. 7,9, 
for Sönnens Hos. 12, 10 og for den Melligaands Ez. 3, 12. 14. 22 
og tilföjer, at han kunde anföre endnu langt flere, idet det G. og — 
N.T. vare opfyldte med dem, men at han kun havde vildet anföre 
et Par εἷς ro Gear τον χαρακτῆρα TNS "sex 76105. 
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saavelsom det, at den samme Guddom har sendt Propheterne. 
(Den mosaiske Lovs og de gammeltestamentlige Pro- 
phetiers Oprindelse fra den treenige Gud). — 7. End- 
videre bekjender den, at denne dens Gud er baade Jedernes 
og de Christnes Gud, idet han kaldte de Jøder til Retfærdighed, 
der ikke negte Jesu Parusi, og frelser Alle, som leve efter hans 
sande Tro og ikke negte Sandheden af hans sande evangeliske 
Læres Forkyndelse (τὴν ἀληϑειαν τοῦ κηρυγματοὶ τῆς 
ἀληϑινὴης εὐαγγελικῆς αὐτου διδασκαλιας). (Guds Naade 
j Christo er almindelig, Guds Naades Almindelig- 
hed). — Den Enbaarne er nemlig kommen, ja han er kommen, 
og dette bekjender Kirken (καὶ οὕτως &xer ἡ untnp ἡμων 
”ExxAno1a), Fredens stille Port, den Glæderige (evppaoia), 
der aander Vinstokkens Blomst og bærer Velsignelsens Drue 
og dagligen skjenker den for alle Lidelser og al Sorg be- 
friende Drik, Christi ublandede sande Blod. (Overgang til 
Incarnationen og Jesu Christi Frelserliv. eller til 
den anden Artikel fra dens andet Led af). 

8. Kirken tror og bekjender fremdeles, at Christus 'er i 
Sandhed født af den bestandige Jomfru Maria, idet han ikke 
antog et Skinlegeme, men et virkeligt, -et, der er ganske 
saaledes beskaffent, som vort, og bestaar af alt det, hvoraf 


"dette bestaar, saa at han kun ved sin guddommelige Hellig- | 


heds og Guddoms Herlighed (ro ἐγδοξον της αὐτου åylo- 
τητος και ϑέοτητος) og ved Organets Hellighed og Retfær- 
«dighed (και ὄκευου: ἀγιωσυνῆς καὶ δικατοσυνήῆς) er for- 
skjellig fra os, og idet han paa en syndløs Maade har en 
*foldstændig menneskelig Natur, ikke blot et menne- 
skeligt Legeme, men ogsaa en menneskelig Sjæl og en men- 


nøskelig. Aand (vous), hvilken sidste dog ikke er en Hypo- 


gtase, hvad Nogle beskylde Kirken for at tro. Alt dette har 
"han dog ubesmittet: hverken hans Mund og Læber eller hans 
Hjerte eller hans Aand eller hans Kjød ere nogensinde blevne 
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besmittede af Synden. Den fuldkomne Gud ovenifra kom ikke 
for at bo i et Menneske, men Logos selv blev Menneske, 
idet han ikke forvandlede sin Natur, men tilligemed sin Gud- 
dom omfattede den ham tilhørende menneskelige Natur (τὴν 
ἰδιαν ἐνανϑρωπησιν) 59). Han blev i Sandhed dannet i 
Jomfruens Moderliv og gjennem Fødselsvejene født til Verden, 
uden at der fandt noget Skammeligt Sted og uden al Be- 
smittelse. (Født af Jomfru Maria: Christi Kjødspaa- 
tagelse og Menkeskevorden. Hans menneskelige 
Naturs Beskaffenhed: Hans Legeme er et virkeligt; hans 
menneskelige Natur faldstændig, ihvorvel ἀνυποστατος; den 
er syndles; Logos blev i Christo virkelig Menneske og hans 
(Logos's) Menneskevorden var ingen Proces, den foregik inden- 
for hans egen Natur; Christus blev virkelig paa den for alle 
Mennesker ejendommelige Maade dannet i Moderlivet og født). 

9. Han blev opfødt og opdraget, taget paa Armene af 
Symeon og Anna, baaren af Maria, gik tilfods, rejste, blev eh 
liden Dreng, tog med Alderen til i Kraft; alt Menneskéligt 
fandtes faldkomment hos ham; hans Alder blev beregnet og 
bestemt efter Aar og Maaneder; han blev baaren i Moder- 
livet, født af en Kvinde, født under Loven. (Christi Op- 
væxt og Opdragelse, Barndom og Ungdom). — 
10. Han kom til Jordan og blev døbt af Johannes, ikke fordi 
han trængte vil Daaben, men fordi han ikke vilde forstyrre den 
Opfyldelse af al Retfærdighed, der fulgte af hans Menneske- 
vorden under Loven, og for åt vise, at han havde iført sig 
sandt Kjød og en sand menneskelig Natur (éveövøaro aAr- 
Sevnv EvavSpæmnow). Han gik ned i (Jordans) Vande, 
idet han snarere gav end tog, sparere meddelte Noget end 
-trængte til Noget: Han pre nemlig Vandene med Lys 


30) ἜΡ brager oftere ἐνανϑρωπησιν om Christi menneske- 
lige Natur. 
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og lagde en Kraft i dem, der gjorde dem skikkede til at. være 
et Forbillede paa det, der skulde fuldbyrdes i ham (φωτιδων 
αὐτὰ, Evövvaupov avra εἰς τυπον τῶν μελλοντῶν ἐν 
αὐτῷ TEMEIOVISM:), for at de, som i Sandhed vilde tro paa 
ham og have Troen paa Sandheden, kunde lære, at han i 
Sandhed var bleven Menneske, i Sandhed var bleven døbt, 
og saaledes, idet de formedelst hans Billigelse (af Daaben, der 
laa i, at ban lod sig døbe,) kom (til den), modtage Kraften 
af hans Nedstigen (i Jordans Vande). og (i Daaben) blive op- 
lyste (ved den Helligaand) af hans egen Oplysning (καὶ οὕτως, 
δια της αὐτου καταϑεδεῶς HAL AUTO ἐρχομενοι, λαβωσι 
τῆς αὐτου καταβασεως τὴν δυναμιν, καὶ φωτισϑωσι 
ἀπο της αὐτου φωταγωγτας) 49). (Christi Daab.: Hvor- 
for han lod sig døbe. Hans Daabs Indvirkning paa Vandet. 
Dens Betydning, Virkning, Frugt for Hans Troendes Daab). — 
11. Han steg op af Jordan og hørte Faderens Røst, som og- 
saa Disciplene hørte, for at de skulde erkjende, hvem han 
vår, der fik et saadant Vidnesbyrd. Ogsaa den Helligaand 
kom ned i Skikkelsen af en Due, en Skikkelse, som han iførte 
sig ἐν ἰδιᾳ ὑποστασει, for at man ikke skulde tro, at der 
ingen personlig Forskjel var i Triniteten, og han satte sig 
paa Jesu og kom paa ham, for δὶ den, som fik dette Vid- 
nesbyrd, kunde sees, og for at der skulde bevidnes baade åf 
Faderen og Aanden, at hans hellige Kjød var. et elsket og 
velbehageligt, for at der skulde forkyndes, at Faderen havde 
Velbehag i Sønnens mapovoia ἐνσαρκος, for at Sønnen 
skulde kunne sees som sand og virkelig og opfylde hint Ord: 
»Og derefter saaes han paa Jorden og omgikkes med Menne- 


49) Her gjjerer Epipbanius endna et dunkelt og meget mystisk klingende 
prophetisk Sted, som maa have tilhört et eller andet prophetisk 
Apokryphon, og som han finder opfyldt ved det Fremsaite, og 
commentarer derefter dette Sted i en ligesaa mystisk og dunkel 

- Tale. τ 
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skene* (Bar.3, 37 eller 38). (Sønnens og den treenige 
Guds ἐπιφανεια, Aabenbarelse ved Jordan umid- 
delbart efter Christi Daab. Hensigten med den og dens 
Betydning). — 12. Han gik op fra Jordan og blev i Sandhed 
fristet af Djævelen og hungrede omsider, forat det, som fulgte 
af hans év6apxos παρούσια, og dennes Sandhed skulde komme 
tilsyne. (Christi Fristelse af Djævelen. —Hensigten 
med den). — 13. Han udvalgte Disciple og forkyndte Sand- 
heden og helbredede Sygdomme, sov, hungrede, gjorde Rejser; 
fuldbragte Undergjerninger, opvakte Døde, gav Blinde deres 
Syn og Halte og Lamme deres Kræfter igjen; saaledes som 
Evangelium har forkyndt Sandheden, Himmeriges Rige og hans, 
Faderens og den Helligaands Menneskekjærlighed. (Christi 
prophetiske Virksombed. Hans sande menneskelige Liv 
under samme. Hans Undergjerninger). — 14. Han udstod 
i Sandhed for os Lidelsen i Kjødet og i sin fuoldkomne Men- 
neskehed; han led i Sandhed paa Korset, idet hans Guddom 
vistnok var med ham, men ikke forvandlede sig, saa den selv 
led, mer forblev uden Lidelse og uden Forvandling. Her be- 
mærkes tydelig to til hinanden svarende Ting, at Christus 
lider for os i Kjødet, og at han forbliver uden Lidelse i Gud- 
dommen; ikke saaledes, at Mennesket er for sig og Gud for 
Big, men saaledes, at Guddommen vistnok er med, men dog — 
formedelst sit Væsens Renhed og Uforlignelighed (δια τὸ 
anparpves καὶ ἀσύγκριτον τῆς οὐσιας) ikke lider. (Chri- 
sti Lidelse og hans Lidelse paa Korset. Den var en 
 Lidelse i Kjødet; den guddommelige Natur led ikke med, men 
var dog i Lidelsen ikke adskilt fra den menneskelige). — 
15. Derimod lider han i Kjødet og dødes han i Kjødet, me- ᾿ 
dens hans Guddom lever bestandig og opvækker de Døde. 
(Christi Død i Kjødet). — 16. Hans Legeme blev i Sand- 
hed begravet og førblev tre Dage uden Hæl, uden Aande og 
ubevægeligt, nedlagt i Graven, indesluttet ved Stenen og for- 
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seglet. (Christi Begravelse). — 17. Guddommen blev dog 
ikke - indeslattet og begravet med det, men steg med den 
hellige Sjæl ned til de underjordiske Steder, tog derfra de 
fangne Sjæle bort med Magt, sønderknuste Dødens Braad, 
gjennembrød Laasene og Diamantbommene og løste Ha- 
des's Smerter ved sin egen Magt og steg op med Sjælen, 
idet Sjælen ikke blev overladt til Hades og Kjødet ikke 
saa Forraadnelsen 41), (Christi Nedfart til Hades og 
hans Virksomhed i samme). — 18. Guddommen oprejste 
det (Kjødet) nemlig og Guds Søn stod selv op med Sjæl og 
Legeme og hele Organet (6xevous), idet Organet fra nu af 
blev forenet (med Guddommen) til Aand (ovvevæsSevros 
Aowmov του ὄκευους Els πνεῦμα). Det samme Legeme blev 
aandeligt, som engang var Berørelse underkastet og ved Gud- 
dommens fri Vilje blev overgivet til Hudflettelse, en Vilje, | 
der ogsaa tillod, at Satan fristede det, og at Hunger og Søvn 
og Træthed og Bedrøvelse og Angest paakom det. Det samme 
-hellige Legeme blev fra nu af forenet med Guddommen, der 
uden Ophør havde været forenet med hans hellige. Legeme, 
JÅpedens det havde lidt dette. Thi han stod op og forenede 
det med sig selv til een Aand, til een Enhed, til een Herlig- 
hed; til sin ene Guddom. Thi han aabenbarede sig i Sandhed 
og blev befølt af Thomas og aad og drak med Apostlene 
| og boede sammen med dem i 40 Dage og Nætter. Men han 
gik ogsaa gjennem lukkede Døre og viste derefter Nerver og 
Ben, Naglegabet og Spydets Spor og derved, at han havde 
:øt sandt Legeme. Men at dette vn forbundet til een 


4) οὐχι TNS ϑεοτητος συγκλεισϑεισης, οὐ TNS ϑεοτητος ταφειδηξ, 
δυγκατελθουδης δὲ τῇ ψυχῇ τῇ ἁγίᾳ εἰς ra naraxSovik, 
ἔλουσης ἐκειϑὲν τὴν τῶν ψυχων αἰχμαλωδιαν, κλαδαδης 
κενέρον ϑανατου, διαρρηξαδης ta κλειϑρα και τους μοχλους 
τους ἀδαμαντινους καὶ Avoasns ὠδινας ἀδου ἐν 181x ἐξου- 

SF 610, æveASovens σὺν τῇ PuXn, μὴ ἐαϑειδσηξ 175 ΤΟ: εἷς 

aönv, unde 178 Gapxos tæpanvias διαφϑορᾶν, 
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Enhed og een Guddom, ikke mere venter nogen Lidelse eller 
Død, siger Paulus i Rom. 6,9. Det, som kunde. lide, forbliver 
bestandig uden Lidelse, Guddommen nemlig med Legeme og 
Sjæl og hele- den menneskelige Natur. (Christi Opstan- 
- delse med et Legeme, der er aandeligt og ikke mere lider, 
men dog er et'sandt og virkeligt Legeme). — 19. 20..Som 
Gud ved sig selv (ævreSsos ær), og idet han foer op til 
Himmelen, sattö:bat' sig ved Faderens højre Haand 
i Herlighed: idet-han ikke aflagde sit Legeme, men forenede 
det til et aandeligt i een Guddoms Fuldkommenhed, ligesom 
ogsaa vore Legemer, der nu saaes som sandselige, i Forkræn- 
kelighed og i Død ville opstaa som aandelige, i Uforkrænke- 
lighed og i Udødelighed. Skal dette ske med vore Legemer, 
hvor meget mere maatte det ske med Christi hellige, ubeskri- 
velige, uforlignelige og pure (axparpves) med Gud forenede 
Legeme, som fra nu af er eet og eensdannet; hvad ogsaa 
Apostelen bevidner å Ordene: »men dersom vi have kjendt 
Christus efter Kjødet, kjende vi ham dog ikke nu mere saa- 
ledes* (2 Cor. 5, 16); ikke åt han har udsondret Kjødet af 
Guddommen, men at det vistnok existerer og er forenet med 
Gud, men ikke mere existerer efter Kjødet, men efter Aan- 
den, som: Paulus siger: ,efter Helligheds Aand ved vor Herres 
Jesu Christi Opstandelse fra de Døde** (Rom. 1,4). (Chri- 
stus foer til Himmels og sidder hos Faderens højre 
Haand med sit Legeme, der dog nu er et aandeligt). — 
21. Denne holder Kirken baade for Mennéske og for Gud, for 
En, der ikke kan lide og der led og blev begraven og foer 
op i Herlighed, der, som jeg” bagde, i Sandhed kommer for 
at dømme Levende og Døde, paa hvis Rige der ikke vil 
være Ende. (Christi Gjenkomst til Dommen og hans 
'Herredømmes Evighed). ᾿ ΝΕ ; 

22 fl. Ogsaa dette, som er blevet den forkyndt og i 
Sandhed paalagt at tro, tror vor Moder den hellige Kirke: at 
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vi nemlig skulle dø og staa op igjen med dette Legeme, med 
denne Sjæl, med hele vort Organ, for at Enhver kan faa det, 
som svarer til. hans Gjerninger. At der nemlig er en. Op- 
- standelse fra de Døde og en evig Dom. og et Himmeriges Rige 
og en Hvile for. de Retfærdige og en Arvedel:for de Troende, 
og at de, som have bevaret::Troen.og Renheden og Haabet 
og Herrens:Bud, skulle prise Gud tilsammen med Englenes 
Chor, alt dette er sandt og er blevet førkyndt og er sikkert 
og fast og er blevet troet: ,thi digse skule βίδα op til det 
evige Liv* staar der skrevet i Evangelierne. (Opstandelsen 
fra de Døde og hvad der følger paa samme) 42). ὁ 

Den i det Forestaaende i. alt Væsentligt meddelte epi- 
phaniske Fremstilling af den katholske Kirkes Πίστις bliver, 
som: allerede ovenfor Not. 37. ytret, af Epipbanius Ord til 
andet gjentaget i hans. Anac. n. 6-10, Noget, som vidner om, 


43) Epiphanins slutter sia F røimstilliag af deg katholske Kirkes Tro det 
folgende Ord: ,Thi hvad Apostelen (Paålus) og' alle de hellige 
Skrifter sige, er sandt, om det end. af de Vanto: og forkjert Tæn- 
kende opfattes anderledes. -Men for os er dette Troen. og dette 
Æren. og dette -vor Mader, Kirken, som frelser ved Tröen og be- 
fæstes ved Haabet og fuldendes ved Christi Kjærlighed, brade 
formedelst (ἐν) Bekjendelsen (φμολογια) og formedelst (år). My- 
sterierne og formedelst (år) Daabens lutrende Kraft. Gaar hen, 
siger nemlig Herren, og döber å Navnet Faderens og Sönnens og 
den Helligaands, i den guddommelige Treenigheds Navn, i hvis Be- 
nævnelse der ikke ligger nogen Forskjel (med Hensyn til Væsen). 
Men der er een Gud prædiket og forkyndt for os i Loven og i de 
prophetiske, i de evangeliske og i de apostoliske Skrifter, Faderen 
og Sönnen og den , Helligaand.. Dog er Guddommen ikke uden 

- Personers Forskjel, men den er en i Sandhed fuldkommen Trehed, 
Faderen er fuldkommen, Sönggp er fuldkommen, den Helligaand 
er fuldkommen, een Guddom, "een Gud; ham være Pris og Ære 

og Magt til Evigheders Evighed. Amen*. 1 Begyndelsen af n. 19 
gaar han derpaa over til det Fölgende (8. ovenfor S. 85) med 
Ordene: ,Dette er Troen, vort Livs Beskjæftigelse (det, vi drive 
og beskjæftige os med hele vort Liv igjepaem,. 7 τῆς ἡμέτερας 
φωης πραγματεῖια), dette er Sandhedens Værn, dette Christi Jom- 
fru og uskyldige Due, dette er Livet og Haabet og Udodelighedens 
Befæstelset. . Da 
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hvilken Vigtighed den salaminske Biskop har tillagt samme, 
men dog naturligvis gjør det aldeles overflødigt- og forbyder 
det, at gjennemgaa ogsaa den anførte Del af Anacephalæosis. 
Derimod maa dette endnu i al Korthed ske med en Op- 
sats om Christi Incarhation, som vi finde i den første Del af 
den første Bog af Panarion, i Slutningen af denne Del, umid- 
delbart efterat Epiphanias har handlet om de syv alpeoes, 
hvori efter hans Antagelse Jøderne før Christus havde delt 
sig 45), og hvilke han (med Rette) har givet den sidste Plads 
i demme de forchristelige aæfpedes omhandlede Del af sit ᾿ 
Skrift 44), og umiddelbart førend han gaar over til den første 
Bogs anden Del 35), hvormed Behandlingen af de efterchri- 
stelige æipesers eller de christelige Hæresier begynder Jar 
hæres. 20 Opp. ΤΊ I p. 47—51 ed. Pet.). - 


48) De ere: Saddueæerne (hæres. 14), de Skriftlærde (bæres. 153, 
Pharisæerne (hæres. 16), Hemerobaptisterne (hæres. 17), Nazaræerne 
(hæres. 18), Ossenerne (hæres. 19) og Herodianerne (hæres. 20). 

41) Epiphanius antager i denne Del af sit Verk, ledet dertil især af 
Col. 3, 11, fem  hæretiske* Grundformer: Barbarismen (mellem Adöm 
og Noah), Scytismen (mellem Noah og det babyloniske Taarns Op- 
byggelse eller Phaleg og Regu), Hellenismen (fra Seruch, Nahors 
Fader og Terahs Bedstefader, i hvis Tid Ep. sætter Begyndelsen af 
den formelige, egentlige Afgudstjeneste), Samaritanismen og Judais- 
men, og lader af Hellenismen være fremgangne igjen fire alpasers : 
Pythagoræerne, Platonikerne, Stofkerne og Epikuræerne, af Sama- 
ritanismen ligeledes igjen fire: Gorthenerne, Sebuæerne, Dositheerne 
og Essenerne, og af Judaismen endelig syv: de i' den foregnaende 
Note anförte. Idet han tæller de fem bæretiske Grundformer med, 
faar han 20 forchristelige αἱρέσεις. Han omhandler först de tre 
förste Grundformer og derefter den tredjes fire αξρεύεις; derpaa 
omtaler han den femte Grundform og saa den fjerde samt dens fire 
oåpesers; tilsidst beskjæftige ham den femtes sy.v αδρεόεις. Efterat 
han saaledes har omhandlet de forchristelige aæipeseiS, og förend 
han gaar over til de christelige, er det, at han, aldeles passende, 
giver deu i Texten omtalte Opsats om Christi Incarnation. 

46) Der fölger paa Opsatsen om Incarnationen endnu kun et ganske 
kort Tilbageblik paa de omhandlede 20 forchristelige alped&5 og 

*mogle Linjer om Christi Troende, Nazaræerne eller Christianere. 
Derpaa begynder den förste Bogs anden Del. | 
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- Indholdet af denne Opsats, der bærer Overskriften Æv- 
δημια Χριστου καὶ Evoapnos mAPovdia και 
aAnSera 45) [προσωπον] 47), ἡ μια καὶ μονη οὐδα 
του ϑεέου πιὄτις, og som svarer til Daabsbekjendelsens 
anden Artikel og det i Expos. fid. ἡ. 15—17 Fremsatte, er 
væsentlig dette: 

1. Det behagede Gud, der vilde frelse Menneskene, at 
hans egen Søn kom ned og blev undfangen i et jomfryeligt 
Moderliv, han, der var Logos fra Himmelen og var født af 
Faderens Skjød før al Tid eg al Begyndelse, men kom i de 
de sidste Dage; han, der var den Gud Logus, der i Sandhed 
blev født af Gud Faderen, var af lige Væsen med ham og 
ikke i mogen Ting forandret, saa han med Hensyn til den 
var en Anden end han, men som overhovedet ikke kunde 
forvandles eller forandres og slet ikke kunde berøres af nogen 
Affect, ej heller blev berørt af nogen, men dog havde Med- 
lidenhed med vor Slægt (ἄπαϑητα, ὁλως un παόχοντα, 


- 


46) Efter Petavius har Cod. Reg. (en det kongelige Bibl. i Paris til- 
börende Cod.. som Petav. har benyttet) ἡ αληϑεια. 

41) Dette Ord er vel uægte, og det samme maa vel siges om Ar- 
tikelen 7 i Cod. reg. Mod dennes Rigtighed taler Mangelen af 
Artikelen foran åvönpuia og &v6apxos. 'H skylder maaske det 
fölgende ἢ) sin Tilværelse. ”Evoapxos synes at höre ogsaa til 
ἄληϑεια og ἐνόαρκφς παρουσια και aAndera (Christi) Nærvæ- 
relse og Sandhed i Kjödet at være Christi Nærværelse i Kjödet og 

. . sande Kjödspaatagelse eller Christi sande Nærværelse i Kjödet. 
Christi Kjödspaatagelses, hans menaeskelige Naturs og hans men- 
neskelige Livs Sandhed er nemlig det, som Ep. overalt i Opsatsen 
fremhæver paa samme Maade, som han fremhæver den i Expös. fid. 
n.15—17. Er xpogwxov ægte, saa maa det ialfald læses προσω- 
zov (hvad ogsaa Pet. udtrykker i sin Oversættelse): og de tre 
guddommelige Personers Sandhed. Men Epiphanius taler i Opsatsen 
ikke synderligt om de tre guddommelige Personers Sandhed, denne 
er ingen Hovedgjenstand i samme, Opsatsen har kun een Hoved- 

gjenstand, Incarnalionen; denne er dens egentlige og eneste Gjen- 

- stand. Man oversætlte Overskriften: Christi Filkomst og (Hans) 
Nærværelse + Kjödet og sande Kjödspaatagelse, som er dem ane og 
aleneste Gudstro. τὰ 8 


Å 
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δσυμπαόχοντα δὲ τῷ nNuerepp paver). Han kom ned fra 
Himmelen, blev et Foster ikke af en Mands Sæd, men ved 
den Helligaand, antog i Sandhed et Legeme af Maria, dannede 
sig Kjød af det hellige Moderliv og antog den menneskelige 
Sjæl og Aand og Alt, hvad Mennesket ellers monne være, 
uden Synd, og drog det ind i sig og forbandt det med sin 
Guddom til en Enhed (κατελϑοντα ax ovparov, ἐγκυμο- 
vnSevta οὐκ πο ὄπερματος avöpos, ἀλλα δια mvevua- 
τος ἅγιου, ἀληϑινως σωμα ἀπο Μαριας ἐόχήκοτα, ava- 
πλασαντα ἑαυτῷ τὴν δαρκα ἀπο τῆς μητρας τῆς ἅγιας, 
καὶ ψυχην τὴν ἀνϑρωώπειαν εἰλήφοτα καὶ γουν και παν, 
εἰ τι ἐστεν ἀνϑρωπος, χωρις auaprias, εἰς ἕαυτον τῇ 
ἑαυτου ϑεοτητι δυνενωδσαντα). (Den anden Artikels 
andet Led samt dens første. Guds evige, naturlige, 
med Faderen i Væsen lige, uforanderlige Søn, kom ved 
Tidens Ende ned. fra Himmelen, paatog sig Kjød og blev 
Menneske. Hans Kjødspaatagelse er en overnaturlig, men 
sand, hans menneskelige Natur en fuldstændig, men syndløs; 
Guddommen forenede den med sig til en personlig Enhed). — 
2.Jesu Barndoms Begivenheder.  Chronologiske Be- 
mærkninger angaaende samme og hans Ungdomssaar. — 3. I 
Herodes Agrippas attende Aar begyndte Jesus sin Forkyn- 
delse, blev han døbt af Johannes, og forkyndte han, det vel- 
behagelige Aar igjennem, Evangeliet uden at finde nogensomhelst 
Modsigelse. I hans Forkyndelses andet Aar, Herodes Agrippas 
pittende og hans toogtredivte, fandt han derimod Modsigelse. 
(Christi Daab og Lærervirksomhed samt hans Skjæbne 
under samme). — 4—9. I Herodes's tyvende Aar led Christus 
for Menneskeslægtens Frelse og led han paa den anden Side 
ikke, idet han led indtil Korset i Sandhed, men blev uden 
Lidelse i sin Guddom. Skriften siger nemlig: ,Efterdi da 
Christus har lidt for os efter Kjødet* (1 Pet. 4, 1), og igjen: 


»han, som vel led Døden efter Kjødet, men blev holdt i Live 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 1 H. 7 
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efter Aanden* og hvad der følger herpan. Han bliver kore- 
fæstet: ΔῊ bliver begraven; han stiger ned til de underjør- 
diske Steder { Guddotimien og i Sjælen; han bortfører Fanger 
og staar på den tredje Dag op med det samme hellige Le- 
gare, idet han forener Legemet med Guddommen som et, der 
ikke mere kan oplødes, ikke mere lide, ikke mere beherskes 
af Døden, som Apostelen siper (Rom. 6, 9): Døden hersker 
ikke mere over ham (ἐν δὲ τῷ εἰκόσϑῳ ἔξει row ᾿Ηρώδου 
τοῦ TEPPÅPXOU καλουμενὸυ γάρ, TO δώτηριον παδὸος NUT 
Å ἀχαϑειὰ 46), ἄχρε δήαυρου RaGrorvros ἐν ἐληϑειᾷ, 
ἀπκαάϑους δὲ μένοντος ἐν ϑέοτητι' Αριδτου yap πεσχον- 
“ὸς ὑπερ ἡμῶν ὅωρι, φησεν ἡ γράφη, Kat πάλιν: Se 
γατωϑείς σαρμὲ, ξφωογονηϑεις δὲ Ἔνευματι, »ar τὰ ἔδηξ' 
Øruvpovrar, ϑαπτεται, κατεβχεταὶ εἰς τα καταχϑονέα ἐν 
Seorhwi καὶ ἐν ψυχῃ". αἰχμαλώτευεε τὴν «ααἰχμᾳλωδιαν 
καὶ ἀνισϑωταιὶ τῇ tpitn ἡμερᾳ σὺν αὐτῷ τῷ ἁγιῷ σω- 
μάτι, δσυνενῶώδας τὸ δωμὰ τῇ Seornti, μήκετι λυομένον, 
ργκέτι stabyov, μηκεῖιὶ ὕπο ϑαναάτου κυριευομενον, ὡς 
pnow ὁ Arodroos: ϑανατὸς ἃύτου οὐκετε RUPIEVEL). 
(Christi Lidelse, hans Korsfæstelse, hans Død, hans 
Begravelse, hans Nedfart til Hades og Virksomhed 
der, hans Opstandelse pan den tredje Dag og hans 
Opstandelses Beskaffenhed) 49). — 10, 11. Endelig blev han 


6.) fer βίδα éhdhu Ordene ἡ ϑανάτου yeveis, yeveis te Savatov. 
I disse Ord mun istedetfor m vist læses ἢ og foran γδϑυσιξ te 
Sararov en negativ Partikel sættes: smagte han Döden og smagte 
han den ikke. 

%) Her tilføjer Epiphanids endnu Fölgende: Det samme Legeme i 
Sandhed, det samme Kjöd, den samme Sjæl, det Samme, som han 
havde overhovedet, uden al Undtagelse (avra ta παντα), ikke 
noget andet Legeme foruden det virkelige, sande (To ov δωμα), 
mon ået virkelige, sande, blev begavet af ham med Kraft (eg for» 
enet) til ecn Enhed, cen Guddom, saa at det Kjödelige blev ufor- 
krænkeligt, det Legemlige aandeligt, det Grove, Tætte og Tunge 
tiåt og let (vo tarvuepes Atxrouepes), det Dodelige udödelgk 
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optagen i Himmelen i det samme Legeme og med Sjælen og 
med Aanden, idét han forbandt alt dette til een Enhed og 
een aandelig Person og gjorde det guddommeligt (κατ évSeov 
ἀπητελεσας). Han satte sig ved Faderens Højre, idet han 
sendte Forkyndere ud i hele Verden o. s. v. Christi Him- 
melmelfart ὅς hans Sæde ved Faderens Højre. 
Hvorledes forholde nu den epiphaniske Fremstilling af 
den katholske Πιστις og den epiphaniske Fremstilling af 


efterat det slet ikke havde seet Fordærvelsen, idet haus Sjæl ikke 
blev ladt tilbage i Hades, idet ingen Del af hans Organ var inficeret 
af Synden (un μεριόϑεντος του opyarov προς ἁμαρτιαν), idet 
hans Aand ikke var besmittet ved nogen Forvandling, men idet 
han vistnok antog Alt, hvad der hörer til Mennesket, men bevarede 
alt dette fuldkomment (den hele Natur fuldkommen), og idet hans 
Guddom kun gjorde hans sande menneskelige Natur Indrömmelser 
med Hensyn til dennes fornuftige og retmæssige Fornödevheder, 
jeg mener de Fornödenheder, hvis Sögen efter Tilfredsstillelse 
hidrörte fra, at han havde et menneskeligt Legeme, en menneskelig 
Sjæl og en menneskelig Aand , Fornödenheder, som Hunger og 
Törst, Graad og Bedrövelse, Taarer og Sövn og Hvile. Thi alt 
dette er ikke nogen Form af Synden (eller: ikke nogen Slags 
Synd), men et Kjendetegn paa den sandeste Menueskevorden 
(eller: menneskelige Natur), idet Guddommen i Sandhed er med 
Menneskeheden, men ikke lider noget Menneskeligt, men idet 
Guddommen bifalder det Fornuftige og Retmæssige og holder det 
borte, som hörer Synden eller Forvandling til. Ham stod op og 
gik ind gjennem lukkede Döre, for at vise at det Grove, Tætte 
og Tunge var fint og let, det samme virkelige og sande Legeme 
med Kjöd og Ben. Thj, efterat han var gaaet ind, viste han 
Hænder og Födder og den gjennemstungne Side, Ben og Nerver 
og det Övrige, saa at det, som saaes, ikke var noget Phantasi- 
billede. Alt hvad der er forjættet vor Tro og vort Haab, bragte 
han fuldkommen i sir Magt. Han opholdt sig (hos sine Disciple) 

- ikke tilsyneladende, men i Sandhed, og, idet han underviste dem, 
lærte han dem at forkynde Himmeriges Rige i Sandhed, idet 
han kundgjorde Disciplene den store og fornemste Sag og sagde: 
nGjörer Folkene til Disciple%, d.e. forvandler Folkene fra Ondskab 
til Sandhed, fra Hæresierne til een Enhed. Döber dem i Faderens 
og Sönnens og den Helligaands Navn, i Trehedens fra Herren hid- 
rörende Benævnelse (εἰς τὴν κυριακὴν ovopasiav TNS rpiados), 
det hellige og kongelige Segl, for at vise af Navnet, at der ikke 
er nogen Forskjellighed i Væsen i den hellige Enhed o. 8. v. 


7 
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Christi Incarnation, hvis væsentlige Indhold er meddelt i det 
Foregaaende, sig til Epiphanius's to Daabssymboler og især 
til det fra ham selv hidrørende længere? Og hvorledes skulle 
vi dømme om den mærkelige Kjendsgjerning, at Christi Ned- 
fart til Underverdenen har udgjort en Bestanddel af hine, 
medens vi ikke finde den i disse? . 

Disse to Spørgsmaale maa 'sluttelig endnu besvares, før- 
end der kan siges, at de Fordringer ere fyldestgjorte, man 
maa stille til en Afhandling om de af Epiphanius Syedranerne 
meddelte Bekjendelser. 

Sammenligne vi nu i den Hensigt at faa et Svar paa 
det første Spørgsmaal, der aabenbart er Hovedspørgsmaalet, 
idet med dets Besvarelse Grundvolden til det andet Spørgs- 
maals Besvarelse er given, eller snarere, idet med hints Be- 
svarelse dette væsentlig allerede er besvaret — sammenligne 
vi nu i den anførte Hensigt ,Expos. Πα. cath.* n. 14—18 og 
Opsatsen om Christi Incarnation med de to epiphaniske Daabs- 
bekjendelser, saa finde vi paa den ene Side vistnok megen 
Lighed, men paa den anden dog ogsaa meget betydelige Dif- 
ferentser. 

Ligheden giellen begge Dele bestaar først og fremst i, 
at vi møde næsten alle Led og. Bestanddele af de to epipha- 
niske Daabsbekjendelser og især af den længere i Fremstil- 
lingen af den katholske Tro i “αγος Guvtouos og Anace- 
phalæosis og næsten alle Led og Bestanddele af de anførte 
Bekjendelsers anden Artikel i Opsatsen om Incarnationen 50); 


6) Vi træffe i Fremstillingen af den katholske Tro i A0y05 Guvrouo$ 
alle i de to epiphaniske Bekjendelser forekommende Léd og Be- 
standdele af den anden Artikel fra Christi Kjödspaatagelse af indtil 
den Sats, at den til Dommen igjenkomne Christus's Rige vil være 
et evigt (οὐ TNS βασίλειας οὐκ ἐόται tEÅOS). Ligesaa træffe vi 
i samme væsentlig alle de Led af den tredje Artikel, som i den 

længere Bekjendelse fölge paa de Dödes Opstandelse (smi. ὁτι γαρ 
ἔστι ἀναόστασις νεκρων nar κριόις αἰωνιος xa βασιλεια ov- 
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fremdeles i at Epiphanius i hine to Bekjendelser og i disse 
to Fremstillinger i det Hele taget iagttager den samme Gang 
og Orden, Daabsbekjendelsens Gang og Orden; endelig i at 
vii enkelte Dele af de to Fremstillinger gjenfinde væsentlig 
de samme Explicationer, som vi træffe i de tilsvarende Dele 
af den længere Epiphanius selv tilhørende Bekjendelse, og at 
Epiphanius i disse Explicationer for en stor Del endog be- 
tjener sig af de samme eller dog af meget lignende Udtryk 51). 


ρανων — ὅτι ovrOL ἀναστηδονται εἰς δωην αἰωνιον κ. τ. Å. 
paa hint Sted med Ordene καὶ εἰς ἀναότασιν verpor καὶ HPI- 
Giv δικαιαν φυχων TE καὶ δωματῶν καὶ εἰς βασιλειαν ovpa- 
vær καῖ εἰς δωὴην almriov paa dette). At ,Expos. fid. cath.* 
n. 14—18 ligesnavel som de to epiphaniske Bekjendelser indeholder 
det förste Led af de tre Artikler, behöve vi neppe at fremhæve. 
I ”Evönuia Xpi6rov finde vi alle i de to epiphaniske Bekjendelser 
forekommende Led af den anden Artikel fra det förste af indtil 
det næstsidste, ved hvilket Epiphanius her standser. — 

61) Dette gjælder fremfor Alt de heltigjennem antiepollinaristiske Ex- 
plicationer til den anden Artikels andet Led. Disse Explicåtioner 
svåre nemlig næsten Moment for Moment og Træk for Træk til de 
ligetedes heltigjennem antiapollinaristiske (8. Exc. I) Explicationer 
til det samme Led i den længere Bekjendelse og ligne disse endog 
for en stor Del i höj Grad med Hensyn til Udtrykket. Smi.' or: 
aAnSas ἐγενηϑὴη Xpi6tos ἀπο Μαριρίς της ἀειπαρϑενου i 
»Expos. fid. cath* med γενγηϑέντα τελειως ἔκ TNS ἁγιας 
Μαριας της ἀειπαρϑενου i den længere Bekjendelse; και ava- 
μαρτητῶς τὰ παντα. TEÅELOS ἔχων καὶ ἐδχηκως ψυχὴν τὴν 
ἀνϑρωηινγην ἐν ἀληϑειᾳ, γὸυν τον ἀνϑρωπινον ἐν ἀληϑειᾳ 
og μηδὲν AP ἡμων διηλλαγμενος ἢ μονον τὸ ἐνδοξον της 
αὐτου ἁγιοτητος — HAL ὄκευους ἁγιωσυνης καὶ δικαιοσυνης 
— τὰ παντὰα δὲ μὴ χρανϑεντα ἐν ἁμαρτιᾳ X. τ. Å. å ,Expos. 

ἃ, cath.* og και ψυχὴν τὴν ἀνϑρωπειαν eiinpora καὶ νουν 
καὶ παν, δὲ τι ἐότιν ἄνϑρωπος, χωριξς ἁμαρτιας I Opsatsen om 
Incarnationen med τελεῖον ἀνϑρῶπον λαβοντα, ψυχὴν και 
όωμα καὶ γοὺυν καὶ παντα, El TL ἐότιν ἄνϑρωποξ, χωρις 
ἁμαρτιας i den længere Bekjendelse; TEÅELOS ἄνωϑεν Se05, 
οὐκ ἐλϑων κατοικῆσαι ἐν ἀνϑρωπῷῳ, ἄλλ᾽ αὐτος ὁ Λογος 
ἐνανθρωπησας i Expos. fid. cath.* med ov HAD ANEP ἐν προ- 
φηταις ἐνεπνδυδε nar ἔλαληδε και ἐνεργηόεν, ἄλλα τελειως 
ἐνανθρωπηόδαντα og οὐδε ἐν ἀνϑρωπῷ i den længere Be- 
kjendelse; å&rxvuovndevta οὐκ ἀπο ὅπερματος order ἄλλα 
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Differentserne imellem ÆAoyos 6vvrouos n. 14—18 
og ”Evönma Xpiøzov og de to epiphaniske Daabsbekjen- 
delser ere følgende: 


δια wvevuaros ἅγιου i Opsatsen om Incarnationen med οὐκ ἀπὸ 
ὅὄπερματος avdpos i den længere Bekjendelse; ἀναπλαόαντα 
ξδαυτῷ τὴν δαρκα ἀπο της μητραξς TNS ἁγιας dg εἰς åavrtov 
TN ἑαυτου ϑεοτητι δυνενωδαντα i Opsatsen om Ihcarnationen 
med αλλ εἰς &ævrov δαρκα ἀναπλαόαντα εἷς mar ἅγιαν 
ἑνότητα og εἶς μιαν δυνενωόαντα ξαυτου ayiav TEÅELOTNT A 
καὶ Seornta i den længere Bekjendelse; ov rpames τὴν puor 
i »Expos. fid. eath.* med ov τροπον ὑποότας οὐδε μεταβαλων 
τὴν åavrov Seornta εἶς ἀνϑρωποτητα i den længere Bekjen- 
delse; endelig οὐχ ὡς Nur διαβεβαιουμενων, τον. γουν εἶναι 
ὑποόταόσιν, καϑως ἄλλοι λεγουσιν i ,Expos. fid. cath.* og εἰξ 
åavrtov τῷ δαυτου ϑεοτητι Gurevmöarra i Opsatsen om In- 
carnationen med εἰς μίαν δυγδνωδαντα τὴν åavrov ἅγιαν 
τελειοτητα τε HAL ϑεοτητα" εὶς pap ἐστι κυρτος Ιηόους Xp- 
ὅτος καὶ ov δυο, ὁ αὐτος 3eos, ὁ avros nvpioS, ὃ αὐτος 
βαδιλευς i den længere Bekjendelse. — Fremdeles finde vi i 
»Expos. fid. cath.* n. 14—18 og i Opsatsen om Incarnationen Ex- 
plicationer til den anden Artikels tredje Led, der ganske stemme 
overens med den Tilsætning, der i den længere Bekjendelse- er 
gjort til dette Led. Sml. ὃ ὑπερ. ἥμων το παϑος ὑπομεικας --- 
ἐν ὅαρι — τῶν δυο ἀκολουϑιωῶν δαφωΐς καταγοουμενῶν, 
Χριότου παόχοντος ὑπερ ἡἥμων Gapxi, ἄπαϑου de μενον- 
τοῦ ἔν ϑεοτητι---παόχοντος δὲ ἐν δαρκεὶ  χροβ. fid. cath.* 
og το δωτηρίῖον παϑος KAL ἢ ἀπαϑεῖιαὰ -- ἄχρι όταυρου 
KAGXOVTOS ἐν ἀληϑεῖᾳ, anadovs δὲ uevovtos ἔν ϑεοτηττ' 
Χριόστουγαρπαϑοντοῦῖ ὑπερ Nuor Gap», φηόιν ἡ γραφὴ 
i Opsatsen om Incarnationen med σαϑοντα δὲ tor avrtov ἐν 
Gaæp»i i den længere Bekjendelse. — Endelig træffe vi i Freni- 
stillingen af den kathokke Kirkes Tro i Aoyos$ øvyTtouos og i 
Fremstillingen af Christi Incarnation i Ενδημῖα Xpi6rov der, 
hvor- den anden Artikels fjerde, femte og sidste Led omhand- 
les, Ytringer og Explicationer, som i Tanke og Udtryk stemme 
aldeles overens med en mærkelig explicerende Tilsætming til de 
samme Led af den længere Bekjendelse. Smil. αὐτὸ ro σωμαὰ 
πνευματιπον ὑπαρξαν, τὸ ποτε åpn ὑποκειμενον, αὐτο το 
Öompa TO ἅγιον δυνενωϑὲν Aoitov tn ϑδοτητί og αὐτο ἥν 


ἄληϑινον το Om ua i »Expos. δά. cath.* og αὐτο TO 6mua” 


ἀληϑινως, αὐτὴν τὴν δϑαρκὰ, αὐτὴν τὴν φυχην, 
αὐτα τα παντα, οὐκ ἄλλο τεπάᾶρα τὸ ὃν ὅωμα, αλλ 
αὐτο τῷ ὃν ἐνδυναμωῶωδας x. τ. Å., αὐτο TO ὃν σὺν όαρκε 
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l. Vi finde i Fremstillingen af den katholske Iløri i 
Ådoyos 6vwrous n. 14—18 ikke alle da to epiphaniske 
Daabsbekjendelsers Led. Den mapgler δὲς miær (apr) 
καϑολιίκην καὶ ἀποστολικὴν ἐκηλησιαν og (εἰς) ἐν βαπ’ 
- τιόμα μετανοίας εἰς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν eller Leddens om 
Kirken og om Syndernes Forladelse 52), 

2. Derimod indeholder den en lang Række af Momenter, 
der igjen mangle i de epiphaniske Bekjendelser, og som 
Epiphanius for en Del ved udførlig Bebandling eller paa 
anden Mawde har stærkt fremhævet, Disse Momenter ere dels 
theologiske eller trinitariske: Den treenige (τος 
Aabenbarelser før Sønnens Menneskevorden eller før Guds 
Aabenbarelse i Christo; Menneskets særskilte ejendommeliga 
Skabelse ved den treenige Gud; den mosaiske Lovs og de 
gammeltestamentlige Prophetiers Oprindelse fra den treenige 
God; Guds Naades Almindelighed. Dels ere de christo- 
logiske og tilhøre Christi Frelserliv paa Jorden: 
Christi Opvæxt og Opdragelse, Barndom og Ungdom; Christi 
Daab; Søenmens og den treenige Guds éxigavea, Aabenba- 
relse ved Jordan umiddelbart efter Christi Daab 53); (Christi 
Fristelse af Djævelen; Christi prophetiske Virksomhed, hans 
sande menneskelige Liv under samme og bans Undergjerninger; 
Christi Nedfart til Hades og hans Virksomhed i samme 64%). — 


καὶ ὀστεοις Og και ἀνεληφϑη εἰς ovparov ἐν αὐτῷ τῷ 
ὀωματεὶ Opsatsen om Incarnatjoneu med HAM MVAGTAVER και 
mva Savra εἰς TopS Qupavous ἐν αὐτῷ τῷ δωμαᾳτᾷ -- ἐρ- 
χαμενον ἐν αὐτῷ τῷ δωματι år δρᾶ i den længere Ber 
kjendelse. 

9) Leddet om det evige Liv er i samme ikke ligefrem asfört. Dog 
ligger der i Citatet ovror avadrnooavras εἰς ξῳην ælmxov en 
klar Ueutydning til det, . og er det involvere i Ordene καὶ ava- 
KAVGIS FOLS δικαιοις NOM κληρονομιὰ τῶν πιότωῶν καὶ XOPOS 
μετ ὀγγέλων TØY τετηρηκρτων τὴν πιότιν 5. 1, Ås 

%) Dette Moment er tillige ogsaa et theologisk eller trinitarisk. 

δ.) Ogssa Christi Död i Kjödet er et af de cbristologiske Mementer 
i Aoyos δυντομος n. 14—18, som vi ikke finde i de fo epipha- 
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Ogsaa Opsatsen om Incarnationen indeholder nogle Momenter, 
som vi ikke finde i Epiphanius to Daabsbekjendelser: Jesu 
Barndoms Begivenheder; hans Virksomhed som Lærer, hans 
Nedfart til Hades og Gjerning paa dette Sted. 

3. Om end Gangen og Ordenen i Fremstillingen af den 
katholske Tro i ,Expos. fid. cath.* n. 14—18, som sagt, i det 
Hele taget stemmer overens med Gangen og Ordenen i de to 
epiphaniske Daabsbekjendelser, saa afviger den dog i een 
Henseende paa en mærkelig Maade fra den. Troen paa 
Sønnen og den Helligaand, det første Led af den anden og 
det første af den tredje Artikel, omtales strax i Fremstillin- 
gens Begyndelse sammen med Troen paa Faderen eller den 
første Del af den første Artikel.  Epiphanius begynder sin 
Fremstilling af den katholske Tro med Triniteten. Derved 
sker det, at den anden Artikel begynder med Incarnationen 
og den tredje, da Epiphanius forbigaar Kirken og Syndsfor- 
ladelsen, med de Dødes Opstandelse, og at den første Artikels 
første Del skilles fra dens anden. 

4. Denne anden Del af den første Artikel afviger ogsaa 
paa en mærkelig og interessant Maade fra den samme Del i 
de to epiphaniske Daabsbekjendelser. I disse tillægges nemlig 
Skabelsen i den første Artikel som i alle kirkelige Daabs- 
symboler Faderen alene, og udsiges kun derefter i den andens 


niske Daabsbekjendelser. Dog ligger dette Moment i den kortere 
Daabsbekjendelses 6ravpmSevra τὲ ὑπὲρ ἥμων ἐπι Ποντιου 
Πιλατου και xaSovræ og i den længeres παϑοντα δὲ τὸν av- 
Tov ἐν Gapui. Ligesaa ligger den i Aoyos συντομος fremhæ- 
vede Lidelse paa Korset i disse sidste Ord. — Foruden de i 
Texten anförte theologiske og christologiske Momentei findes i den 
tredje Artikel ogsaa nogle soteriologiske, som ikke findes i de to 
epiphaniske Daabsbekjendelser: Hvilen for de Retfærdige, de Tro- 
endes Arvedel, Guds Pris i Chor med Englene. Dog kunne alle 
disse Momenter ogsan betragtes og betragtes de bedre som kun en 
Udfoldelse af de tvende sidste Led i den længere Bekjendelse: 
Himmeriges Rige og det evige Liv. 
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første Led, ligesom i alle de øvrige østerlandske Daabssym- 
boler, som: ere komne til os, at' alle Ting ere blevne til igjen- 
nem, ved Sønnen, eller at Skabelsen er formidlet ved ham. 
I ,Expos. fid. cath.* n. 14—18 tillægges derimod Skabelsen 
Faderen, Sønnen og Aanden eller den treenige Gud. 
Og det samme sker med Guds Aabenbarelser før Sønnens 
Menneskevorden (alle tre Personer i Gud have aabenbaret 
sig før Kjødspaatagelsen for de forchristelige Hellige), med 
Menneskets Skabelse 55), og med: den gammeltestamentlige 
Lovs Promulgation og de gammeltestamentlige Prophetiers 
Tilblivelse eller med de gammeltestamentlige Aabenbaringer. 
Ogsaa alt dette har Faderen, Sønnen og den Helligaand eller 
den treenige Gud til Ophavsmand 59), Fremstillingen af den 
katholske Πιστις i ,Expos. fid. cath* n. 14—18 falder saa- 
ledes i Grunden ikke som Epiphanius's to Daabsbekjendelser 
og Daabsbekjendelsen overhovedet i de tre Artikler, men i en 
theologisk eller trinitarisk- Del, i en christologisk 
Del, der har Sønnens Incarnation og den incarnerede Søns 
Frelserliv fra Undfangelsen af indtil Gjenkomsten til Dommen 
'til sin Gjenstand, og som løber parallelt med den anden Ar- 
tikels andet til sidste Led, og i en soteriologisk eller, da 
Epiphanius forbigaar. de soteriologiske Momenter, som angaa 


65) Der, hvor Epiphanius omtaler Menneskets Skabelse, betegner han 
Skaberen vistnok kun som ὁ Kvpi0s; men baade den Omstændig- 
hed, at han har tillagt Faderen, Sönnen og den Hetligaand 
Skabelsen i Almindelighed, og den, at han overhovedet tilskriver 
den treenige Gud alle de övrige guddommelige Gjerninger, som han 
omtaler i den theologiske Del (sml. den [δ]. Note), fordrer dog, at 
han ved dénne Betegnelse har tænkt paa den guddommelige Tripitet. 
Epiphanius har overhovedet klarligen villet före Guds Gjerninger 
og Aabenbaririger för: Christo tilbage til alle tre Personer i Gud. 

66) At Epiphanius ogsaa ved det, som han siger om. Guds kaldende 
Naades Almindelighed, ikke alene har tænkt sig Faderen, men og- 
saa Sönnen og den Helligaand som den Naadige og Kaldende, ser 
man tydelig af den Sammenhæng, hvori de Ord, i hvilkefhan ud- 
taler sig om det anförte Punkt, staa med det Foregaaende.' 5. 8, 88. 
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de Christnes dennesidige Liv (Kirken, Naademidlernes Bærer, 
og Syndsforladelsen, den soteriologiske Grundkjendsgjerning 
under de Christnes jordiske Tilværelse), nøjagtigere en 
eschatologisk-soteriologisk. 

b. Medens de to epiphaniske Daabsbekjendelser kun inde- 
holde Tilsætninger til de fleste Led af Symbolet, til nogle 
udførlige, til andre mere eller mindre korte, commenterer 
Epiphanius i ,Expos. δά. cath.* ἢ, 14—18 og i Opsatsen om 
Incarnationen formelig over disse Led, ligesom for en Del 
ogsaa over de ikke-symbolske Momenter, som de to anførte 
Fremstillinger indeholde, Saaledes tilføjes i den længere Daabs- 
bekjendelse til den anden Artikels tredje Led kun Ordene 
ἐν 6apxi; i ,Expos. fid. cath.* ἢ. 17 finde vi derimod et 
Slags Commentar over denne Tilsætping, og det en temmelig 
udførlig.  Saaledes faar fremdeles den ejendommelige Tilsæt- 
ning, som den anden Artikels fjerde, femte og sidste Led have 
i den længere Bekjendelse: år αὐτῷ τῷ σώματι, baade i 
»Expos. fid. cath.* n. 17 og i Opsatsen om Incarnationen en 
ligeledes temmelig udførlig Forklaring. Der, hvor Tilsætningerne 
i den længere Bekjendelse ere meget vidtløftige og allerede have 
Charakteren af en Slags Commentar, har Forklaringen i ,, Expos. 
fid. cath.* og i Opsatsen om Inearnationen i det mindste et 
endnu større Omfang, er den endnu rigere. Dette er Tilfæl- 
det med Hensyn til den anden Artikels andet Led. Kun hvad 
den tredjes og andens første angaar, overtræffe de to Bekjen- 
delser og især den længere. Fremstillingen af den katholske 
Tro i ,,Expos. fid. cath.* n. 14—18 i Udførlighed, Noget, som 
har sin Grund deri, at Troen paa Faderen, Sønnen og den 
Helligaand eller den anden og tredje Artikels første Led og 
den første Halvdel af den første i denne Fremstilling omtales 
paa eet Sted og paa een Gang og i meget bestemte, dogma- 
tisk skarpt udprægede ,termini*. Dog maa der lægges Mærke 
til, at, som vi have seet, Sønnen pg Aanden ogsaa omtales i 
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alle Momenter fra Verdens Skabelse af indtil Naadekaldets 
Almindelighed 97). Hvor vidtløftig Epiphanius i ,Expos. δά. 
eath.* commenterer over enkelte Led af Symbolet og over 
enkelte af de Momenter, som mangle i hans to Daabsbekjen- 
delser, kan man se af hvad han der siger om Christi Op- 
standelse og om hans Raab. Paa det sidste Sted fortaber 
han sig, saa at sige, i en mystisk til'et apokrypht mystisk- 
prophetisk Sted knyttet Betragtning. Ligesaa udtaler han sig 
meget vidtløftig over Christi og den treenige Guds Aaben- 
barelse ved Jordan. 

6. Endelig slutte de antibæretiske Tilsætninger i de to 
epiphaniske Daabsbekjendelser sig nøje til Symbolets vistnok 
oftere i formel Henseende, med Hensyn til Udtrykket, med 
mere eller mindre Frihed behandlede Ord. Disse pleje at 
træde i Spidsen og hine at følge paa dem. I ,Expos. fid. 
cath.* n. 14—18 og i Opsatsen om Incarnationen hersker 
derimod i denne Henseende en langt større Ubundenhed. Rigr- 
tignok træde ogsaa her de Ord, der udtrykke selve Leddet ' 
eller Momentet, der skal omtales, i Spidsen; men dels be- 
tjener Epiphanius sig her af en endnu større Frihed i Ud- 
trykket end i sin længere Daabsbekjendelse (saaledes begynder 
han hvad han har at sige om Christi Lidelse med Ordene 
ὁ ὑπερ ἡμων το maSos Væouervas ἀληϑεῖᾳ ἐν δσαρΆ1), 
om end hans Ord altid minde om Symbolordene (dette er £ 
Ex. Tilfældet med de Ord, hvormed Epiphanius begynder at 
omtale den anden Artikels andet Led or: ἀληϑινως ἐγενηϑὴ 
Χριστος ἀπὸ Μαριας τῆς ἀειπαρϑενοῦ), og undertiden endog 
mere eller mindre ordret gjengive dem (dette er Tilfældet med 
den anden Artikels tre sidste Led og dens Slutningsord); 
dels slutte de Forklaringer, som han giver over de Led og 


67) Ogsan der, hvor Epiphanius omhandler Christi åmipaære ved 
Jordan, omtaler han tillige den Helligaand, saavelsom ogsaa Fa- 
deren. 
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Momenter, som han omtaler, sig paa en mere eller mindre 
regelløs Maade til de Ord, hvori han udtaler disse Led eller 
Momenter. De samme Tanker og Udtryk vende her: oftere 
tilbage. Vi finde i ,Expos. fid. cath.* n. 14—18 og i Op- 
satsen om Incarnationen i en endnu langt større Maaslestok, 
hvad vi allerede kunne iågttage ved det andet Led af den 
anden Artikel i den længere Bekjendelse. | 

Naar vi nu overskue og overveje alt det i det Fore- 
gaaende om Ligheden og om Differentserne imellem de to 
- epiphaniske Bekjendelser, den længere fornemmelig, og imellem 
Fremstillingen af den katholske Iliortis i Aoyos συντομος 
n. 14—18 og af Christi: Incarnation i Evönuia Χριότου 
Fremsatte: saa maa vi besvare Spørgsmaalet om begge Deles 
Forhold til hinanden paa følgende Maade: 

Vi have i Epiphanius's kortere Bekjendelse den 
kirkelige Daabsbekjendelse i den Skikkelse, som den 
omkring 365 fik og en Tidlang (i de fleste Tilfælde) havde i 
"en Del af den østerlandske Kirke, nemlig paa Cypern eller 
dog i en mere eller mindre stor Del af denne Øes Menigheder 
og. sandsynligvis ogsaa endnu i andre græske Kirker. Ligesaa 
have vi i Epiphanius's længere Bekjendelse den kir- 
kelige Daabsbekjendelse i den Skikkelse, som Epiphanius 
selv gav den i Aaret 373 eller 374, og som den derefter en 
Tid lang (i nogle Tilfælde) havde i hans Menighed og i hele 
hans Kirkeprovinds (eller dog i en Del af denne) og efter al” 
Rimelighed ogsaa i den syedranske Menighed. Den Skikkelse, 
hvori den kirkelige Daabsbekjendelse træder os imøde i de to 
epiphaniske Bekjendelser er et Produkt af den kirkelige Mod- 
sætning dels til de dengang allerede ældre Hæresier (Guosti- 
cismen og Monarchianismen, Arianismen og Marcellianismen), 
dels' til de Hæresier, der dengang først nylig eller ganske 
nylig vare opdukkede (Pneumatomachismen, Apollinarismen 
samt Antidikomarianitismen) eller dog ganske nylig igjen vare 
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fremtraadte (en origenistik Vildfarelse angaaende Christi og de 
Troendes Opstandelseslegemés Beskaffenhed). Den Skikkelse, 
hvori vi se det kirkelige Daabssymbol i den kortere epipha- 
niske Bekjendelse er et Produkt af den kirkelige Modsætning 
til de anførte ældre Hæresier og til Pneumatomachismen, den, 
hvori vi se det i den længere, et Produkt af alle de anførte 
ældre, nyere og nyeste Hæresier.. I den længere epiphaniske 
Bekjendelse har Daabsbekjendelsen desforuden ved Siden af 
det almindelige græsk - kirkelige Præg baåde med Hensyn til 
Indhold og Formen, med Hensyn til denne sidste fornemmelig, 
ogsaa endnu et subjektivt og individuelt, epiphanisk. 

Derimod have vi i Fremstillingen af den katholske IHørts 
i Aoyos Guvrouos n. 14—18 og delvis i Fremstillingen af 
Christi Incarnution å Evönpa Χριστοῦ ikke alene for en 
stor Del en Slags (kort) Cornmentar over de to epiphaniske 
Bekjendelser, især over den fra Epiphanius selv hidrørende 
længere 59), men ogsaa en (ikke ganske fuldstændig) 
Relation eller Fremstilling af den kirkelige IlIiøtis 
i videre Forstand eller af ,regula fidei* 59), og det 
en Relation eller Fremstilling af samme i den Skik- 
kelse, som den dels overhovedet i det fjerde Aar- 
hundredes ottende Aarti havde faaet i den græske 
Kirke og i Kirken i det Hele formedelst den kathol- 
ske Modsætning til de samme Hæresier, imod hvilke 
Epiphanius's længere Bekjendelse er rettet, dels 


8) Ea Commentar over denne Bekjendelse er ogsaa Ancorntus, en 
udförlig Commentar; ja i Grunden kan paa en Maade ogsaa hele 
Panarion kaldes en Commentar over den længere Bekjendelse. 

69) Et Navn, hvormed dog i den gamle vesterlandske Kirke oftere 
ogsaa selve den kirkelige Daabsbekjendelse, Πιότις i engere For- 

- stand, betegnes, saa at man kan sige, at Ili6r15 og ,regula fdei* 
ere identiske 'Begreber, der begge to snart bruges i engere, snart 
i videre Forstand. Dog bruges ,regula fidei" fortrinsvis i den. 
sidste. 
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specielt havde hos Epiphanius formedelst denne 
Mands aandelige Ejendommelighed. 

At vi i ,Expos. fid. cath.*'n. 14—18 og delvis i Op- 
satsen om Incarnationen have en Relation, en Fremstil- 
ling af den kirkelige II10715 i videre Forstand eller 
af ,regula fidei*, fremgaar deraf, at vi paa begge: Steder 
finde en Række Momenter, som mangle i de to epiphaniske 
Daabsbekjendelser og, paa en eneste Undtagelse nær 69), i de 
øvrige os opbevarede oldkirkelige Daabsbekjendelser overho- 
vedet, østerlandske og vesterlandske, hvorimod de, saavelsom 
ogsaa andre lignende, for en Del findes i nogle Relationer 
af Troesregelen hos det tredje Aarhundrédes Kirkelærere 
(i Tertullians Relation af samme i ,de præscriptt. hærett. 
€. 13%, i'Origenes's Relation af den i ,de Principp. L. I 
Præf. ὃ 4—10* og i Relationen af den i Constitt. apost. 
lib. VI ce. 11), i enkelte Synodal- og Privatsymboler (i det 
tredje sirmiske, det nicænske og- constantinopolitanske Symbol 
fra 360; i den Troesformel, som Eusebius af Cæsarea fore- 

Sp 5 
6) Denne Undtagelse bestaar deri, at Christi Nedfart til Helvede findes 

i nogle vesterlandske Daabsbekjendelser. — I Daabsbekjendelsen i 

Constitt. apost. 1. VII 0.41 finde vi Christi hellige Liv, der dog 

hos Epiphanius ikke. optræder som et Moment af den katholske 

Tro, som et Led af Troen i engere Forstand (Tov — ἔκ τῆς ἁγιας ᾿ 

πάρϑενου Μαριας yevrnderta, kar πολιτευόαμενον ὁδ- 

WS κατα τους νομους του ϑεοῦυ και πατρος αὐτου, 

καὶ ὁταυρωώϑεντα ἔπι Ποντίου Πιλατοῦυ), hvorimod det findes 

i den Relation af Troesregelen i Constitt. apost. I. VI c. 11 og for 

en Del ogsaa i Eusebius af Cæsareas Troesformel (s. længere nede). 

Ligesaa finde vii alle 'österlatdske Daabsbekjendelser, der ere 

blevne os levnede, saavelsom ogsaa i nogle Relationer af Troes- 

regelen (de tertullianske i ,adv. Prax. c. 2* og å ,de præseriptt. 
hærett. c. 13%, Origenes's i ,de principp. L. I Præf. 8 4—10* og 
den i Constitt. apost. I. VI c. 11) og i næsten alle oldkirkelige 

Synodal- og Privatsymboler Verdensskabelsen gjennem Sönnen, 

*hvilken dog i Epiphanius's Fremstilling af den katholske Tro lige- 
- Jedes mangler eller snarere her ikke er særskilt og udtrykkelig 


fremhæyet, idet Epiphanius i ,Expos. fid. cath. ἢ. 14" tillægger den 
treenige Gud Skabelsen (s. ovenf. 8. 87). ΄ 
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lagde de nicænske Fædre, og hvori han fremstiller sin Kirkes 
Tro, og i det første og tredje af de tre Biskop Damasus af 
Rom tillagte Symboler), i Cyrillus af Jerusalems Fremstilling 
af τα avayraia δογματα i Katech. IV (s.B. 1 5. 369 fr.) 
og i den Betragtning -af Christi Historie fra hans Kjødspaa- 
tagelse af indtil hans Gjenkomst til Dommen, som vi finde i 
Gelasius af Cyzikus's ,Historia Concilii Nicæni*, og som i 
-dette Skrift tillægges Cyrillus af Jerusalems næstsidste For- 
gjænger paa den jerusalemske Bispestol, Macarius, og betegnes 
som Kirkens apostoliske og fejlfri Tro 9.1). » 

Da vi allerede ovenfor 8. 103f. have anført alle de i Epi- 
phanius's tvende Daabsbekjendelser og i de øvrige oldkirkelige 
Daabssymboler 69) manglende Momenter, saa have vi her kun 
at vise, hvorledes de og andre lignende Momenter delvis 
findes paa de anførte Steder, 

I Tertullians Relation af ,regula fidei* i ,de præscriptt. 
hærett. c. 13% fremtræde Christi prophetiske Virksomhed og 
Undergjerninger som et Moment i Troesregelen. ,Postremo*, 
heder det nemlig her, ,delatum ex Spiritu Patris Dei et virtute 
in virginem Mariam, c&rnem factum in wutero ejus, egisse 
(eller ,exisse*) Jesum Christum, exinde prædicasse novam 
legem et novam promissionem regni coelorum, vir- 
. tutes fecisse, fixum cruci tertia die resurrexisse" &c. Li- 
gesaa, fremtræde paa det samme Sted Sonnens Aabenbarelser 
før hans Menneskevorden som et Moment i ,regula fidei*. 
»Id verbum*, siger Tertullian, ,Filium ejus appellatum, in 


61)  Denne*, heder det i Slutningen af samme, ,et Kirkens apostoliske 
og fejlfri Tro, som den behandler med Omhyggelighed, idet den 
fra först af er bleven overleveret fra selve Herrens Side gjennem 
Apostlene fra Fædre til Sönner, og den fastholder den bestandig, 
idet Herren sagde til Disciplene: ,yGaar hen og gjörer alle Folk til 
mine Disciple, idet I döbe dem i Faderen, Sönnens og den Hel- 
ligaands Navn"*, 
61) Paa den ene i οι; 60 anforte. Undtagelse nær. 
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nomine Dei varie visum patriarchis, in prophetis 
pemper auditum, postremo delatum* &e. 

41 Origeness Relation- af ,regula fidei* å de Principp. 
L. Ἷ Præf. ὃ 4—10* bliver ikke alene, som hos Epiphanius, 
Skabelsen udtrykkelig betegnet som en Skabelse af Intet (,, Primo 
quod unus Deus est, qui omnia creavit et composuit, quique, 
cum nihil esset 63), fecit universa*), men optræder ogsaa 
flere Satser som Momenter i Troesregelen, som i Epiphanius's 
»Expos. fid. cath.* have mødt os som saadanne: den Sats, at 


Gud, den ene Gud, Faderen, har været alle de Retfærdiges 


Gud, der have levet fra Verdens Skabelse af indtil Christi 
Menneskevorden (,Deus a prima creatura et conditione 
mundi omnium justorum Deus, Adam, Abel, Seth, 
Enoch, Noöé, Sem, Abraham, Isaac, Jacob, duodecim 
patriarcharum, Moysis et prophetarum, et quod - hic 
Deus in novissimis diebus — misit Dominum nostrum Jesum 
Christum*), en Sats, der i 80) Grad ligner den epiphaniske, 
at den treenige Gud fra Verdens Begyndelse af indtil Christi 
Menneskevorden mange Gange har aabenbaret sig for sine 
Hellige i: Syner (rar TOUTOY τὸν AATEPA και υἷον 
καὶ ἅγιον πνεῦμα τοῖς αὐτου ἁγιοις ἀπ᾽ αἰωνος 
κματαξιωσαντα ἐν ὀπτασιαις φανήναι X. τ. λ.; 8 


ovenfor S. 87); fremdeles den Sats, at Christus først har 


kaldet Jøderne, men derefter, da disse vare vantro,. ogsaa 
Hedningerne (»primo quidem vocaturum Israel, secundo 
vero etiam gentes post perfidiam populi Israel*), 
en Sats, der væsentlig stemmer overens med den epiphaniske 
om Guds Naadekalds Almindelighed (s. ovenf. S.88); endelig 
den Sats, at Gud, den retfærdige og gode Gud, Jesu Christi 
Fader, har givet Loven og Propheterne og Evangelierne og er 
Apostlenes og det gamle og ny Testamentes Gud (,Hic Deus 


6) I Pamphbilus's ,Apologia pro Origene" (Opp. T. IV p. 20 segq. ed, 
de la Rue) heder det: ,quique ex nullis esse fecit*. 
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justus et-bonus, Pater Domini nostri Jesu Christi, legem et 
prophetas et'evangelia ipse dedit, qui et apostolorum Deus 
est et veteris et novi testamenti*)94), em Sats, der 
minder om, hvad Epiphanius siger om den gammeltesta- 
mentlige Lovs og de gammeltestamenitlige Prophetiers Oprin- 
delse fra den treenige Gud (s. ovenfor 8. 87). Smil. ogsaa 
endnu Ordene ,vere ἃ mortuis resurrexit et post resurrectio- 
nem, conyversatus oum-discipulis suis, assumtus est* hos 
Origenes med Ordene πεφηνε γὰρ ἐν ἀληϑεια καὶ åpna. 
φηϑὴη ὕπο Θωμα nar τοῖς ἀποστολοιξ' συνεφαγὲ καὶ 
συνεπιὲ καὶ συνηυλισϑὴ μετ᾽ αὐτῶν τεσδσαρακοντὰ 
ἡμερας HAL 'τεσδαρακόντα VUKTOS Og καὶ δσυναυλιδφέται 
οὐ δοκησει, ἄλλα ἀληϑειᾷ hos Epiphanius 65), — Ogsaa i 
Formen minder Fremstillingen af den katholske Tro-i ,Expos. 
fid. cath:* undertiden paa en paafaldende Maade om Origenes's 
Relation af Troesregelen.: Sml. især Epiphanius Ord: καὶ γαρ 
MIOTEVEL 7 ANTNP ἡἥμων αὑτη. ἡ ἅγια ᾿Εκκλησια Har ὡς 


? 


64) Sml. ogsaa enduu Ordene en per prophetas s suos ante promi- 
serat*, saavelsom ogsaa Ordene: ,Sane quod iste Spiritus unum- 
quemque sanclorum vel prophetarum vel apostolorim inspi- 
raverit, et non alius Spiritus in veteribus, alius «vero in his, 
qui in adventu Christi ad dl sunt, fuerit, manifestissime in et- 
clesiis prædicatur*. 

66) Ved Siden af de i Daahsbekjendelsen ikke optagne Söigdan af 
Tröesregelen, som Origenes og Epiphanius have tilfælles, er der 
andre, som findes hos den ene af dem alene." Hos Origenes alene 
findes: de fornuftige Sjæles. fri Vilje, Djævelens”og de onde Engilös 
Existents, den hellige Skrifts Inspiration og dobbelte Mening, den 
aabenbare og den for de Fleste skjulte dybere, Englenes Existents; 
hos Epiphanius alene findés: Menneskets stærskilte 'ejendommelige 

 Skahelse' yed den tøeenige Ομ). der dog hos Origenes ligger: dels 
i det, som han siger Ὅπι Verdens Skabelse af Intet oyerhovedet, 
dels i dét, som hån siger om Mennéskesjælens Væsen, fremdeles 
hele den Række af Momenter, der ligger mellem Christi Födsel og 
hans Lidelse (8. Prentor δ. rd endelig Canal δῶν il 
Hades. " EM 
Tidsskr. f. ed. 1 BA. ΕΒ δ εἶ δ " τ᾿ 
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αὐτῃ ἀληϑὼς κεκηρυκται KAL ἀληϑως APOGTETAKTAL, 
ὅτε κοιμηϑηδσομεϑα και ἀναστησομεϑα συν σωματι του- 
τῷ κ. τ. Å. og fremdeles Steder, som: αὐτή δὲ ἡ μια περι- 
στερα καὶ ἅγια παρϑενος Θεὸν ὅμολογει Πατερα nar 
Υ [ον καὶ ἅγιον Πνευμα og ἦλϑε γαρ, ήλϑεν ὃ μονογενὴς 
καὶ οὕτως ἔχει ἡ μητήρ ἥμων ᾿Εκκλησια med Steder hos 
Origenes som: ,Species eorum, quæ per prædicationem apo- 
stolicam manifeste traduntur, istæ sunt*, , Tum deinde honore 
ac digpitate Patri ac Filio sociatum ' tradiderunt (Apostoli) 
Spiritum sanctum*, Post hæc jam quod anima — pro suis 
meritis dispensabitur, sive vitæ æternæ ac beatitudinis - poti- 
tura —; sed et quia erit tempus resurreetionis mortuorum, 
cum corpus hoc, quod nunc in corruptione seminatur, surget 
in incorruptione (tradiderunt Apostoli)*, ,Est et illud defini- 
tum in ecclesiastica prædicatione, omnem animam rationabilem 
liberi esse arbitrii et voluntatis", ,Est præterea et illud in 
ecclesiastica prædicatione, quod mundus iste factus sit et ἃ 
certo tempore coeperit et sit pro ipsa sui corruptione solven- 
dus*, ,Est etiam illud in ecclesiastica prædieatione, € esse an- 
gelos Dei quosdam et virtutes bonas*, 

I det Referat af: Troesregelen, som vi ᾿βηδὸ i - Constitt. 
apost. I. VI ὁ. 11, møder os (ligesom i Constitutionernes Daabs- 
bekjendelse) Christi syndefri Liv som et Moment i xnpvypua 
ἀποστολικον 66). Se' Ordene τοῦτον avrov καὶ avdpo- 
HOV eVdoxnTavra γενεῦϑαι καὶ πολιτευσᾶμενον ἄνευ 
ἁμαρτεέας καὶ παϑοντα κ. τ. Å. ᾿ 

- I det tredje sirmiske, det nicenske og det constantino- 
politanske Symbol fra 360 fremtræde som Momenter i Πεστις 
Christi Vandel med sine Disciple før hans Korsfæstelse og 
Død og Fuldbyrdelsen af hele "den Gjerning, som han efter 


66) Relationen af Troesregelen betegnes i Overskriften over det an- 
förte c. som ἐξηγησις ἀποστολικον κηρυγματος. 


! 
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Faderens Vilje under denne Vandel havde at fuldkomme (και 
ἀναστραφεντα μετα τῶν μαϑητῶν, καὶ πασαν τὴν 
oixovopiav πληρωδαντα κατὰ τὴν πατρίκὴην βουλησιν' 
σταυρωϑεντα καὶ ἄποϑανοντα κ. τ. λ.; — καὶ συνανα- 
OTPAGEVTaA HETO τῶν μαϑητῶν HAL, παδης TNS οἰκονομιας 
πληρωϑειδὴῆς κατὰ τὴν βουλησιν τοῦ πατρος, σταυρῷ 
προσηλωϑεντα καὶ ἀποϑανοντα κ. τ. λ.; — και ἀναστρα- 
φεντα μετὰ τῶν μαϑητῶν και, παδης τῆς Olxovapias 
πληρωϑεισήης, σταυρώϑεντα.. καὶ ἀποϑανοντα M. τ. λ.), 
fremdeles Christi Nedfart til Hades og hans Gjerning der 
(και tagevta ua εἰς τὰ καταχϑονεα κατελϑοντα καὶ 
τα ENELGE dk σαντα , ᾽ν πυλωρόε: ἀδοῦ Ἴδοντες 
ἐφριξαν, καὶ ἀναύταντα ἐκ ψεκρων τῷ TRITT ἡμερᾳ: — 
καὶ ταφᾶντα καὶ εἷς τα καταχϑονιὰ κατελϑόντα, ὃν 
avros ὁ ᾧδης ἔτρομασε, καὶ ἄνελϑοντα ἀπο τῶν νεκρῶν 
7 τριτῇῃ ἡμέρῳ; — καὶ ταφεντα KAT εἰς τα MATAXSOvia 
ἐληλυϑοτα, ᾿ ὁντινα καὶ avros ὁ ἀδης, ἐπτηξεν, " ὅστις 
καὶ ἀνεστή ἀπὸ τῶν VEXpør I τριτῃ ἡμερᾳ), endelig 
Christi Vandel med sine Disciple efter Opstandelsen' i dé 40 
Dage og hans Gjerning under samme (και ἀναστράφεντα 
μετα τῶν KASNTOV, KAL TAGAK τὴν οἰκονμομιδν ar 
ὅαντα κα: τεύσαρακοντα ἡμερων ἀναπλὴρουμενων͵ ἄνα- 
ληφϑέεντα; — Gvvavastpagerta μετα TØY, μαϑητων, 
serer ἥμερων πλήρουμενων καὶ ἀναληφϑεντα; ; 
— και διετριῴψε μετα τῶν μαϑητῶν,᾽ Kat πληρῳϑεῖσων 
τεύσδαρακοντα ἡμερων"ἀνεληφ9η).τ-τ I Eusebius af Cæsareas 
Troesformel møder os Christi Vandel' iblandt Menneskene "paa 
Jorden som .et Moment i Troen (τον δια τὴν ἡμετεραν 
δσωτηριαν δαρκωϑεντα. nat ἐν ἀνθρώποις. πολιτευ- 
ὅαμενον, καὶ παϑόντα 617), og i det første og tredje af 
de tre Damasus tillagte pnbolen, er dette: Tilfelde med 


“) πὶ dog det B. I 8. 398 Noi. 44 Bemærkede. * τ 
8" 
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Christi Opfyldelse' af Loven og Fropheieme {56 Π| } 8888 
legem et prophetas*). | 


I Cyrillus åf Jerusalems fjerde Katechese fremtræder 


Christi Nedfart til Hades iblandt ta avayxaia δογμάτα og 
specielt iblandt den Del af disse, der udgjør ὙΠστις En B. I 
8: 383—93 og Ἐπ ἮΝ 


220; Det samme, som efter Not. 65 er Tilfældet med Origenes's Rela- 


t 


tion af Troesregelen og Epiphanius's Fremstilling af den katholske 
Tro. og Incarnationen, er ogsaa Tilfældet med Cyrills Fremstilling af 
τὰ ἀναγκαια δογματα og Epiphanius's to anförte Fremstillinger. 
— Hos GCyrillus alene finde Vi: 1) Læren om Sjælen, at den 


er skabt efter Guds Billede,' er udödelig og et φωον λογικον 


ἀφϑαρτον᾽ og har fri Vilje, er αὐτεξουδιος og ikke har syndet, 
förend den kom ind i denne Verden; 2) Læren om Legemet, om 
at det. ikke er ἄλλοτριον του. ϑέρυ, men en Guds.Skabning, og 
at det ikke er Aarsagen til Synden, men at Sjælen synder ved 


 Legemet, samt om, at τῶν μοναδοντων mat τῶν HApSevær 


ταγμα muatte vogte sig for Ukydskhed og Ringeagt for Ægteskahet 
(for dem, der leve i sanmime, og for dem, der ere anden Gang gifte), 


— daet kydskt Ægteskab var helligt, og ligesaa de Gifte for et 
-— ukydskt Agteskab; 3) Læren om Spisen: om at man paa den ene 


Side ikke. mastte spise δἰδωλοϑυτα, pån den anden dog heller 
ikke paa gnostisk Vis anse Kjöd og Vin for BöeAvyuara, af- 
holde sig fra at nyde dem og fordömme dem, der ikke gjorde 
dette; endelig 5) Læren om den hellige Skrift: om at begge Te- 


. stamenter vare af een Gud, der i det Gamle har forudforkyndt den 


å det Ny fremtrædende Christus og ved Loven og Propheterne har 


fört: hen til ham som ved en Tugtemester, 'samt om den hellige 


, Skrifts Kanon. Derimod findes has Epiphanius alene den treenige 


Guds Aabenbarelser for de Hellige för Christus (s. ovenfor S. 87), 
det guddommelige Naadekalds Almindelighed (8, ovenfor 8, 88) og 


- "hele der Række: af Momenter, der ligger meHem Christi Födsel og 


hans Lidelse (8. ovenfor 8. 89—91). Hvad Epiphanius siger om 
Verdens Skabelse ved den treenige Gud, har Cyrill i Afsnittene 
'vm Gud eg Cristo (Katech. IV n. 4 og 5); hvad hin siger om 


. -  Meuneskets særskilte ejenadommelige Skabelse, ligger dels i det, som 


denne siger i de anförte Afsnit, dels i det, som han fremsætter i 
Afsnittene om Sjælen og Legemet; hvad endelig hin siger om Lo- 
vens og Prophetiernes Oprindelse fra den treenige Gud, ligger for 
en Del i det, som denne siger om den hellige Skrift. — En langt 
större og mere paafaldende Overensstemmelse, end den mellem 
Cyrillus af Jerusalems Fremstilling af de nödv endige Dogmer og 
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I den. Macarius af Jerusalem tillagte Betragtning af 
Christi Historie fra Kjødspaatagelsen af indtil Gjenkomsten til 


-.-.... .-.... , «-...-. -. 


Epiphanius's tvende Fremstillinger, finder dog Sted mellem hin 
og Origenes's Relation af Troesregelen, en Kjendsgjerning, hvor- 
paa jeg allerede B. I 8. 381 Not. 39 har gjort opmærksom.  Saa- 
ledes fremhæver Cyrill f. E. i Afsnittet om Sjælen stærkt dennes 
αὐτεξουσια, og betegner Origenes det som et Punkt i ,prædicatio 
ecclesiastica*, at alle fornuftige Sjæle ere οὐδενὶ arbitrit σὲ volun- 
tattis", og lægger han-paa dette Punkt en saare stærk Vegt; saa- 
ledes optræder hos hin Læren, om den inspirerede Skrift som et af 
de nödvendige Dogmer, og betegner denne Skriftens Inspiration og 
dens dybere Mening som et Punkt i den kirkelige ,prædicatio" 
eller et Punkt, hvorom der kun hersker een Anskuelse i. hele Kir 
ken. (En detailleret Sammenligning mellem Origenes' s Relation af 
Troesregelen og Cyrills Fremstilling af τὰ avayxaia δόγματα 
senere paa et andet Sted). — Ligesaa. frembyde Cyrills Fremstilling af 
de nödvendige Dogmer og ᾿Εξηγησις ἀποόστολικον κηρυγματος 
å Constitt. apost. 1. VI c. 11 og Ἢ xaSoawmn διδαόσκαλια i Con- 
stitt. apost. I. VI c. 14 flere frappante Ligheder, som hin og Epi- 
phanius's tvende Fremstillinger ikke frembyde, Noget, hvorpaa jeg 
p. d. ov. anf. St. ligeledeg allerede har gjort opmærksom.  Ligesom 
Cyrill i Afsnittet om Sjælen fremhæver skarpt, at Sjælen er av- 
τεξουσιος, ἀϑανατος og et φωον Aoyixov apSapror 5 508 
beder det å Constitt. apost, VI c. 11: ψυχὴν a6aparor ἐν ἦμιν 
καὶ ἄϑανατον ὁμολογουμεν (vi Apostle), ov φϑαρτην os τα 
OG LATA, ἄλλα aSaærarov ὡς λογικὴν καὶ αὐτεξουσιον;. lige- 
som» Gyrill + Afsnittet om Legemet advarer imod Foragt for Ægie- 
skab, saaledes heder det i Constitt. apost. VI, 11: γαμον vom uov - 
καὶ παιδωὼν VEVEGIV τίμιον καὶ auoAvrrov εἶναι πιότευο μὲν 
(vi Apostle) og i Constitt. apost. VI, 14: γαμεῖν νομιμωξ, ἄμεμπτος 
γὰρ ὁ τοιουτος γαμος κ.τ.λ.; ligesom Cyrill i Afsmittet om Sjæ- 
len advarer imod gnostiske Anskuelser om Kjöd og Vin og guostisk 
Afholdelse fra Nydelsen deraf, saaledes heder det i Constitt. apost. 
VI, 11: καὶ παν κτιόμα ϑεου καλον φαμὲν KUL οὐ βδελυκτον, 
παν τὸ προς δυσταδεν μεταλαμβανομενον ἄριστον og i 
- Constitt. apost. VI, 14: καὶ τοῖς κτιόμαόσιν αὐτου εὐχαρεότως 
— φροσερχεόϑαι, os 9eou ἐργοις, και under ἐν ἑαυτοῖς ἐχουσι 
φαυλον; ligesom endelig Cyrill i Afsnittet om den.hellige Skrift 
- fremhøæver, at begge Testamenter ere af een og den. samme Gud,' 
at Gud i det Gamle har ladet forudforkynde den i-det Ny frem- 
trædende Christua og ved Loven og Propheterne har fört hen til 
ham som ved en Tugtemester, saaledes heder det i Constitt. apost. 
VI, 14: καὶ ταῖς åepars ypapais xpnodat, νομῷ Kal προφη- 
ras. (Ogsaa om Forholdet mellem-de tvende Relationer af Troes- 
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Dommen: i Gelasius af Cyzikus's , Historia Concilii Nicæni* 
finde vi som Punkter i ,Kirkens apostoliske og feilfri Tro*: 

Christi Ernæring som Spædbarn, hans Opvæxt og Udvikling 
i hans. Barndom og Ungdom, overhovedet hele hans Liv fra 
hems Fødsel af indtil hans offentlige Optræden; bans Daab 
ved Johannes; hans Virksomhed som Lovgiver. og Undergjører 
i, de: fre. Aar mellem. sån. Daab .og Død;: hans :Nedfart til 
Underverdenén efter sin Ded; endelig hans: Vandel med 
Disciplene i de fyrgetyve Dage, mellem Opstandelsen og Him-: 
melfarten og håns Ge og Poe i denne 


Tid 89), 


regelen i de apostoliske Constitutioner og Cyrills Fremstilling af de 
nödvendige Dogmer senere udførligt paa et andet Sted). ᾿" 
ve) Den "Macarius af Jernsalem tillagte Betragtning har en ganske 
mærkvérdig Lighed med Epiphanhius's Opsats om Incarnationen og 
- endra mere med den christologiske 'Del af denne Kirkefaders ,ex- 
positio fidei*. Dea deler nemlig ikké alene med: disse de'fire' förste 
. 4 Texten anførte Punkter, men stemmer ogsan overhovedet i hele 
> din Gang væsentlig overens med dem. — Ligesom Måcarius begynder 
med ΠῚ Kjödspaatagelse og” sluiter med: huns Gjenkomst til 
> Dommen 'bg hans Kiged evige Vedvaren, saaledes: begynder ogsaa 
Pr Fpiphanitis med hin og' slutter, om end ikke i Opsatsen om Ihcar= 
ἜΣ naftionen, der ikke gaar læigere end til Christi Sæde ved 'Guds 
το Höjte, saa dog i den christologiske Del 'af ,expositio fldei*- med 
10 denne; Ligesom Macarius, saa lader ogsan Fpipbanius paa Kjöds- 
* puatagelsén fölge Christi Barndom og Ungdom og paa: dente 'igjen 
᾿ 5 Daab.' -Ligesoni lios hin, sag gaar ogsaa hos denne Christi 
: proplietiske Virksomhed 'og Undergjerninger: forud for hans Lidelse 
og Död. ' Hos begge staar imellem Christi Död: og Opstandelse hans 
Nedfart til Underverdenen og Gjerning paa dette Sted. Den christo- 
"logiske: Del bf den epiphaniske ,;expositio fidei* og Macarius's Be- 
i tragtning Böbe ganske parallelt med hinanden. Ogsaa'i Tanker og 
7 Udtryk beröre Epiphanius's tvende K remstillinger og Macarius's Be- 
Få agnlng hindriden histog her. Sml. f.E. οὐ κ΄ émideoueros ÅovEpær 
fv nese παρεχόμενος ἤπερ ἐπιδεομενος, φωτιδὼν κύτα, ἐνδυναμων 
OP avta εἶθ᾽ Ttukov των" μελλοντῶν. ἐν" αὐτῷ τελειουσϑαῦκ. τ. Å. i 
+79 «den chiistologiske Del af Epiphunius's 5 poxpos: Ad.* med οὐκ αὐτος 
“ " δεομὲν δε βαπτίσματος, ἀλλ᾽ ἔνα τὸ ἡμέτερον βαπτιόμα᾽ δυξασῃ 
* hos Maearius, — og κατ ἐφηλαφὴϑη ὑπὸ rov |Om pm, Ho τοις 
οΥὐδκοστολρὶξ συνεφαγε HAL δυνεπῖε HO δυνηυλιδϑη μετ᾽ αὕτων 
ee ἡμὲρας καὶ TEGGAPKXONTA νυκτας — ἐϑεῖκνυε 


G 


bet 


) 
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At vi i ,Expos. fid. cathol.* ἡ. 14—18 have en ikke 
ganske fuldstændig- Relation eller Fremstilling af den 


———— mg 


VEVPA HAL ὄστα, τυπον ἥλων και τυπον χονχὴξ og ἐδειξε χειραξς 
καὶ ποδας HAL πλευρὰν VEVUY μενῆν — και συναυλιδετατ. οὐ 
. δοκησει, ἄλλα ἀληϑειᾳ: παιδευῶν τε ἐδιδαξε βασιλειαν ovpa- 
vær κηρυδσόδεῖν ἔν ἀληθείᾳ: κ. τ. λ. i Epiphanius"s tvende Frem- 
stillinger med ἐπεδειξεν avrors ta ἐν τῷ σταυρῷ του δωματος 
αὐτου παϑη, εἰπων" ψηλαφησατε μὲ καὶ ἴδετε, ὅτι αὐτος éya 
εἶμι — εἶτα ἔπε τεσδαρακοντα ἡμεῤαξξ, συναυλιδομενος αὐτοις 
δους τε αὐτοις δωτῃριων ἐντολων᾽ VæOQNKAS hos Macarius. 
Ved Siden af denne Lighed findes der dog ogsaa Differentser. Den 
christologiske Del af ,expositio fidei* indeholder tvende Momenter, 
som forhigaaes i Macarius's Betragining, nemlig Sönnens og den 
treenige Guds Aabenbarelse ved Jordan umiddelbart .efter Christi 
Daab og Christi Fristelse af Djævelen, hvorimod omvendt denne 
indeholder et Moment, som mangler i hin: Christi Vandel med 
Disciplene i de -fyrgetyve Dage mellem Opstandelsen eg Himmel- 
farten og hans Lærer- og Lovgivervirksomhed i denne Tid. Vist- 
nok berörer ogsaa Epiphanius begge Dele (8. 8. 92 og 8. 99 Not. 
og. de tvende nylig anförte epiphaniske Stederj,: men de optræde 
- der. dog ikke sém et særeget, sélvstændigt Moment, men tjene kun 
Epiphanius's Öjemed, at vise, at Christus opstod med et par een 
Gang: aandeligt og sandt Legeme. Dog optræder Christi Vandel 
med Disciplene i:'de 40 Dage og hens' Virksomhed i- denne Tid 
ogsaa hos Macarius kun mere som et Gjemnemgangspunkt, Noget, 
*som- ogsaa er Tilfældet med Christi Virksomhed som Lovgiver og 
Undergjörer'i de ire Aar mellem hans Daab og Död. Hoveddiffe- 
rentsen mellem: Maearius og Epiphanius bestaar dog deri, at begge 
fremstille det samme Stof' fra et forskjelligt. Synspunkt og. i en 
forskjellig Hensigt og i sine Fremstillinger af. samme gjennemföre 
en forskjellig Grubdtanke. Hin vil vise, hvorfor Christus maatte 
have den med Menneskenes- Historie aldeles parallele Historie, som 
han virkelig havde, at han maatte have den for at kunne frelse 
Menneskeue. Hvert Stadium, hvert Vendepunkt, hver Kjendsgjer- 
ning å Christi Liv betragter han som betinget af og ligesom frem- 
kaldt ved et tilsvarénde Stadium og Vendepunkt og en tilsvarende 
- Kjendsgjerning i Menneskenes Liv. Menneskene trænge formedelst 
den i den menneskelige Natur indtrængte Synd og Död i alle sit 
Livs Stadier og Vendepunkter οὐ. med Hensyn til alle Kjends- 
gjerninger i det til Frelse, Helbredelse, Helligelse, Velsignelse. Og 
. denne Frelse, Helbredelse, Helligelse eg Velsignelse gestalter sig 
med Heasyn til det menueskelige Livs forskjellige Studier og 
Vendepunkter og de :forskjellige Kjendsgjerninger i samme foi- 
skjelligt: med Hensyn til det ene Stadium og Vendepunkt i samme 
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kirkelige Ihøzis å videre Forstand eller af ,reguln fidei*, 
viser den Omstændighed, at den, som allerede S. 103 og 
S. 105 f. fremhævet, mangler to af de epiphaniske Daabs- 
bekjendelsers Led: ' Leddet om Kirken, et Led, der dog kan 
siges paa en Maade at danne Forudsætningen for hele Frem- 
stillingen af den katholke Troi n. IM—18 (denne Tro er jo 
Kirkens, den katholske Kirkes Tro, og Epiphånius har jo i 
n. 3—13. vidtleftig handlet om Kirken), saavelsom - ogsaa 
Leddet om Syndernes Forladelse.' -Aarsagen til denne Mangel 
ligger klarligen deri, at Epiphanius's Øje formedelst. hans 
Tidsalders- theologiske og christologiske Kampe, hvori han 
deltog med Liv og Sjæl og ,»quarum pars magna fuit,* ene og 
alene var rettet paa de theologiske og christologiske Punkter i 
den kirkelige Tro samt paa det eschatologisk - soteriologiske 


og den ene Kjendagjerning i det trænger Mennesket til. det enc 
Moment i, den ene Side af Frelser, med Hensyn til det andet 
- Moment og Vendepunkt og den anden Kjendsgjerning trænger det 
«til det andet Moment, den anden Side. Christus har nu ved at 
gjennemgaa alle det menneskelige Livs Stadier og Vendepunkter 
og ved at erfare alle Kjendsgjerninger i samme som Frelser-under 
:> frelsende Væren, Virken og Liden erlivervet Mennesket 1 alle disse 
Stadier og Vendepunkter og med Hensyn til: alle disse Kjends- 
gjerninger den Frelse, som det i dem og med Hensyn til dem 
trænger til. Macarius's Betragtning minder. oftere om lrenæus's 
Tankegang. Smil. ἢ. E. κατ. å05 τριακοστοξτους xporov διανυ- 
6as, va παδαν nanar εὐλογησῃ med det bekjendte irenæiske 
Sted i contr. hæress. 2, 22, 4. Derimod har.nu Epmpbhanius ved sin 
Gjenmemganelse af Christi Liv fra Kjödspaatagelsen af indtil Him- 
melfarten og Sædet ved Faderens Höjre hovedsagelig det for Öje, 
åt vise, at Christus havde en sand, fuldstændig og syndefri men- 
neskelig Natur og specielt et sandt og virkeligt menneskeligt Le- 
geme, et Legeme, der efter Opstamdelsen vel vår anndeliggjort, 
-saa at Christus nn ikke mere kunde lide, “θη. dog beholdt sin 
Sandhed og Virkelighed. Hver af de: Kjendsgjerninger + Christi 
Liv, som han anförer, betragter han fernemmelig: fra denne Side, 
ved' hver af dem gjör han fornemmelig dette Moment pjældende. 
Hins' Öjemed er mere et i engere Forgtand' praktisk og antiethnisk, 
dennes er et sbtihæretisk (antidoketisk, ΕΠ ΠΡΟ ΙΝ ΕΥΠΒΕΝ)Σ fås 
᾿ Fremstilling er derfor simplere end :'dénnes " : 
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Punkt i samme, der stod i den inderligste Sammenhæng med 
de christologiske Punkter, især med Christi Opstandelse, og 
som den saa ivrig antiorigenistiske Epiphanius havde en sær- 
egén Interesse for: nemlig Kjødets Opstandelse, et Punkt, 
til. hvilket. de øvrige eschatologisk - søterialogiske, som Epi- 
phanius RD kun mere slutte sig som et Slags udviklende 
Tillæg 79). 
 Atvii Epiphanius' 8. ΕΝ af den katholske I- 
ὅτις ἱ. Δόγος GUVTOMOS ND. 14—18 og delvis-i Fremstillingen af 
Christi Incarnation i Eøönuia Xpiørov have en Relation af 
den kirkelige Ihøri i videre. Forstand eller af ,regnla. fidei* 
i den Skikkelse, som-den i det fjerde Aarhundredes 
ottende Aarti havde faået i den græske Kirke og å 
* Kirken i det Hele formedelst .den. katholske Modsætning 
til de samine Hæresier, imod hvilke Epiphanius's længere Be- 
'kjendelse er rettet, dette ligger klart for Dagen oglader sig med 
Lethed godtgjøre. De Hæresier, som Kirken dengang nærmest 
havde at stride iinod, hvis -Bekjæmpelse dengang stod: i Forgrun- 
den, vare A+tianismen og Semiarianismen, Macedonianismen og 
Apollinårismen,' hvortil for Epiphanius's Vedkommende endnu 
kom - Origenismen, der dog ret egentlig : først benimed Aar- 
hundredets Slutning blev bekjæmpet. Modsætningen til disse 
Hæresier. har. nu først og fremst unægtelig bevirket, at Epi- 
phanius ved Fremstillingen. af Troesregélens Indhold: ,Expos. 
fid. cath.* ἢ. 14— 18 ikke strengt har holdt sig til Troes- 
bekjendelsens tre Artikler, men at det, da han vilde fremstille 
samme, faldt for ham i en trinitarisk, en christologisk og en 
-%) Hvad «der gjælder 'om  Epiphanius's Fremstilling af den katholske 
+ .:Tna, gjældér i endau höjere Grad om alle de övrige 8. 110 f. an- 
førte Relationer af. Troesregelen, Synodal» og Privatsyniboler og 
Andre Fremstillinger af den kirkelige Tro. . De give denne kun 
'mere eller. mindre ufoldstændig, og de gjöre dette af Grunde, som 


ligne: den, som 'bos Epiphanius her. bevirket: Udeladelsen p den 
tredje Artikels andet og tredje Led, τ , 
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eschatologisk -soteriologisk Del. De dengang i Forgrunden 
staaende Hæresier angik jo dels Triniteten (Arianismen, Semi- 
arianismen og Macedonianismen), dels Christi menneskelige 
Natur og Kjødspaatægelse (Apolinarismen), .dels endelig Kjø- 
dets Opstandelse (Örigenismen). Derfor maatte næsten for 
den som mod alle Hæresier, saaledes specielt mod disse saa 
særdeles ivrige Epiphanius hele Stoffet gruppere sig saaledes, 
som det gjør 171). Ligesaa er fremdéles den Omstændig- 
hed, at Epiphanius aabner sin Fremstilling af dén katholske 
Tro med en Række Udsagn om Faderen, Sønnen og den 
Helligaand, fremkaldt foruden ved :Daabsbekjendelsens Orden, 
som fordrede, åt Epiphanius begyndte med Faderen, ogsaa 
derved, åt Arianismen, Semiarianismen og Apollinarismen vare 
Tidens Hovedkjætterier 7?). Ogsaa alle Epiphanius's Ytringer 
om Faderen, Sønnen og den Helligaand, alle hans trinitariske 
Bestemmelser ere foranledigede ved og sigte til disse Hæresier, 
samt til Photinianismen og den noget ældre Sabelliånisme. 
Men Intet vidner saa klart om, hvor stærkt Epiphanius's 
Fremstilling i, Expos. fid. cath.* ér behersket af Modsætringen 
til Tidens trinitariske Hæresier, som den interessante Om- 
stændighed, at Epiphanius, aldeles afvigende ikke alene fra 


71) Herved kunde han dog i det Hele taget blive staaende ved de tre 
- Artiklers Rækkefölge, som ligelédes-var bestemmende for ham ved 
Grupperihgen og Anordningen af Stoffet. Den antiarianske og anti- 
pneumatoniachiske Modsætning bevirkede i Grunden kun den For- 
andring, den Modifikation i Daabsbekjendelsens Orden, at den ånden 
'og tredje Artikels förste Led bleve omhandlede sammen med den 
förste, hvorved den anden og. tredje Artikel bleve, saa at sige, 
ἀκεφαλα. 
2) Dog begynder ogsaa Relationen af Troesregelen i [ren. contr. hæress. 
'4,10,1 og den apostoliske Kirkes. Troesbekjeridelse. efter Alexander 
af Alexandriens Meddelelser (i Theodorets' hist. 666}. 1,4 Opp. T. Π 
p. 742 såg: ed. Schulze) med Faderen, Sönnen og den Helligaand. 
Det samme et ogsaa Tilfældet med den: förste og anden af de tre 
Biskop af Damabus:af Rem tillagte Symboler, hér dog af den samme 
- Grund, af hvilken Bpiphanius's ar ad den katholske Tro 
begynder med den. 
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alle vesterlandske og -østerlandske Daabsbekjendelser, - men 
ogsaa fra alle Synodal-'og Privatsymboler og alle Relationer 
af Troesregelen, fremstiller Skabelsen ikke som et Verk af 
Faderen eller af Faderen og Sønnen, men som et Verk af 
Fadereb, Sønnen og den Helligaand 79), og at han gjør det 
samme med Guds Aabenbarelser før Christo, med Mennesketé 
Skabelsé, med Lovens Promulgation og de gammeltestament= 
lige Prophetiers Tilblivelse og med Guds kaldende Naades 
Almindelighed (s. 5. 105).74),: at han, saa at sige, drager 
Triniteten gjennem Alt, hvad: der i Dåabsbekjendelsen og 
i ,regula fidei* hører til den første Artikel. Det var ikke nok 
for: håm mod -Tidens trinitariske Hæresier at fremhæve, at 
- Sønnen og den Helligaand vare fuldkommen Gud og af sammé 
Væsen med Fåderen, men han - maatte, for imod dem: ret 
stærkt at-urgere og avcentuere.'deres og især den Helligaands 
fuldkomne Guddom og Homousi med Faderen ogsaa udtale, ὁ 
at Begge, ogsas den Helligaand, ligesaavel. som Faderen havde 
skabt Verden, aabenbåret sig før: Christo o. s. v., at alle for- 
christelige guddommelige ' Aabenbarelser : og  Gjerninger ogsaå 
hidrørte fra dem, åt de; og at især den Helligaand ikke først 
aabenbarede sig og virkede fra Christi Kjødspaatagelse af 79). 
Hvorledéå Alt, hvad Epiphanius i. ”Bvönma Χριστου og i 
den anden Del af Fremstillingen af den katholske Tro i 


78) Ogsaa i Synodal- og Privatsymbölerne og i Relationerne af Troes- 
-regelen fremhæves kun, at Verden er skabt af Faderen ved Sönnen. 
5. f. E. Irenæus's- Relation af Troesregelen contr. hæress. 3, 4,2, 
Tertullians Relation af Trocsregelen adv. Prax.c.2 og de præseriptt. 

+  hærett. c.'13 og: Origenes's Relation af Tel de principp. 
Lu I prælt. 8 4—10. 

9 Anderledeg Origenes i sin Polguon af Troesregelen; 8. ovenfor 
$. 112 f. | 

16) Ogsaa ved Gjennemgaaelsen af den katholske Troes PE 
Momenter forsömmer Fpiphanius det ikke lejlighedsvis σὴ Sabel- 
lianisnien og Photinianismen at hepege paa den Helligaands per- 

Ξ -sönlige Forskjellighed frd Faderen: og Sönmei. 


N 
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Aoyos' 6vvrouos n. 14—18 siger om Christus, er behersket af 
Modsætningen til den doketiske Apollinarisme og til Doketis- 
men -overhovedet (samt for en Del ogsaa mod Arianismen), 


behøver neppe.at fremhæves. Denne Modsætning fremtræder 


naturligvis allerstærkest i hvad -Epiphanius siger om -selve 


Kjødspaatagelsen og' Christi menneskelige Natur, men drager 
sig dog gjennem Alt, hvad han i begge Fremstillinger anfører 


om Christi Liv fra Kjødspaatagelsen af indtil Himmelfarten og 


- Sædet ved' Guds Høire. I alle de to Fremstillingers Momenter, 


baade i dem, som tilhøre Troesbekjendelsen og Troesregelen; 
og i den, som tilhøre derine sidste «alene, fremhæves Christi 
menneskelige Naturs Sandhed og Fuldstændighed og specielt * 
haus menneskelige Legemes' Sandhed og Virkelighed, ved det 
ene stærkere, ved det andet svagere(s.S.88--93). Epiphanius 
omhandler i begge. Fremstillinger ogsaa de Dele af Troesre- 
gelen, som kun tilhøre denne (Christi Opvæxt og Opdragelse, 
hans Barndom og Ungdom; hans Daab; hans Fristelse ef 
Djævelen; hans prophetiske Virksomhed; hans Nedfart til 
Dnderverdenen) for en Del ogsåa derfor, fordi han ved dem 
vil vise, hvorledes Christus havde en sand og fuldstændig 


— menneskelig Natur og specielt et sandt og virkeligt menne- 
skeligt Legeme, idet flere af dem vare fortrinlig skikkede til 


at godtgjøre dette. Påa samme Maade fremhæver han ogsaa 
i den trinitariske Del af Fremstillingen i ,Expos. fid. cathol* 
alle de Momenter, 'som følge paa Skabelsen og alene tilhøre 
Troesregelen, for en Del af den Grund, at han vil fremhæve 
ret stærkt Sønnens og især Aandens fuldkomne Guddom. 
Endelig viser den Maade, hvorpaa Epiphanius omtaler Kjø-- 
dets Opstandelse, at ialfald for en Del hans Modsætning til 
Origenismen har drevet ham til .at fremhæve dette. Pavkt i 
Trossregelen. 

Αἱ vi endelig i πέρα fid. cath." n. 14—18 og i. * Evön- 
μια Xp10T0v ogsaa have en Fremstilling af Troesregelen i den 
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Skikkelse, som-den specielt havde hos Epiphanius 
formedelst denne Mands aandelige Ejendommelighed, fremgaaf 
fornemmelig af den Omstændighed, at han i den realistisk- 
antiorigenistiske Interesse, hvoraf han, som bekjendt, -var saa 
åldeles gjennemtrængt, paa begge Steder urgerer Identiteten 
af Christi Opstandelseslegeme- med det Legeme, han havde 
havt under sin jordiske Vandring, og paa det første Sted og- 
saa Identiteten af: vort Opstandelseslegeme med det Legeme, 
vi bære "her i dette Liv (8. 8.92, 98 ἢ 4. 98 Text og 
især Not. 49) 76). “- EG: | 

Vi ville her endnu tilføje til det i PE om 
Forholdet meHem -Epiphanius's to Daabsbekjendelset og hans 
Fremstilling af den katholske Tro i Aoyos Guvrouos og af 
Christi Iucarnation i Evönuix Xpi6rov Fremsatte endnu 
nogle almindelige Bemærkninger angaaende Forholdet mellem 
Daabsbekjendelsen og Troesregelen, saaledes som- begge ge- 
stalte sig i den græske Kirke overhovedet. ἡ 

Begge Dele, den græske Kirkes Daabsbekjendelse og den . 
græske Kirkes Tr vesregel have paa den ene Side - vistnok 
Adskilligt tilfælles med hinanden, saa at man kutide være 
fristet til den Mening, at Grændsen mellem dem kun var en 
flydende, men paa den ånden Side differere de dog igjen saa 
væsentlig, at mån' ved' nærmere. Betragtning maa opgivé denne 
Mening og artage en fast Grændse mellem dem, om end ikke 6ἢ 
saa fast, at den ikke undtagelsesvis i enkelte Tiffælde med 
Hensyn til et eller andet Punkt skulde have kunnet: -overskridbg; 


-- 


18) Paa en lignende Maade gjör Origenes's atndelige Fjendommeélighed 
sig gjældende i hans Relation af Troesregelen, naar han til samme 
regner de hellige Skrifters Inspiration og 'dobbelte Mening, den 
aåbenbare og den dybere liggendé, der-er skjult for de fleste 

"og kur dem 'bekjendt, ,quibus gratid Spiritus saneti in verbo 

-sapienttå av scientiæ tondonatur". Paa samme Maade forholder 

det sig med Cyrillus af Jerusalem, naar han Tegner Læren on den 
hellige Skrift til ra ἀναγκαῖα δογματα.᾿ 
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. Hvad ἜΝ Dele have tilfælles, er de af Hæresierne 
fremkaldte og mod dem rettede dogmatiske Bestemmelser til 
en Række Punkter i dem. | 

Hvad der derimod adskiller dem, er, foruden en Del for- 
melle Differentser 77), det, at den. græske Troesregel indeholder 
langt flere Momenter end den. græske Daabsbekjendelse og 
Daabsbekjendelsen overhovedet. — 

De Momenter i den græske Troesregel, som ikke findes 
i den græske Daabsbekjendelse, ere dels saadanne, :som falde 
under dennes Artikler, nærmere under dennes første og anden 
Artikel, dels saadanne, der ikke gjøre. dette. 

Under den første Artikel falde flere Punkter, der slutte 
sig til Verdens Skabelse af Faderen. (8. ovenfor S. 87 f. og 
8: 112 ἢ) 

Under den ae falder. en ' Røkke Mellemled mellem 
eller Overgangsled til de Led som denne Artikel har i den 
græske Daabsbekjendelse. De Led i den græske Daabsbe- 
kjendelses anden Artikel, imellem hvilke i den græske Troes- 
regel saadanne Mellemled eller Overgangsled ligge, ere a. Chri- 
sti δαρκῶσις af den Helligaand og Jomfru. Maria og Christi 
| Lidelse, Korsfæstelse og Død, b. Christi, Begravelse og hans 
Opstandelse og c. Christi Opstandelse og hans Himmelfart. 
Mellem de tvende første Led ligger Christi Opvæxt og Op- 
dragelse, Barndom og Ungdom, hans Liv, hans hellige Liv 
iblandt. Menneskene, hans Daab (Aabenbarelsen af hans Gud- 
dom og hans Sønnestilling ved sin Daab, hans Fristelse af 
Djævelen), hans prophetiske og thaumaturgiske Virksomhed 
(8. ovenfor S. 89 fr. 111 f. 114 ἢ, 116. 117 f.); mellem Christi 


. 7) Differentser, søm have sin Grund deri, at. Troesregelen: eller Ind- 
holdet af den kirkelige Troesbevidathed ikke var formuleret, eller 

som ikke saavel ere Differentser mellem den græske Paabshekjen- 

delse. og: den græske Troesregel, som Differentser imellem hin og 
de græske Relationer af denne. . 
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Begravelse og hans Opstandelse ligger hans Nedfart til Under- 
verdenen og hans Gjerning -paa dette Sted; endelig mellem 
hans Opstandelse og Himmelfart ligger hans Omgang med 
Disciplene i de fyrgetyve Dage og hans Gjerning i dette Tids- 
rum (s, 5. 92 og 5. 115: 116. 118). 

Det ἐγ kun en Undtagelse fra Regelen, naar Daabsbe- 
kjendelsen i de apostoliske Constitutioner mellem Kjødspaa- 
tagelsen og Korsfæstelser har και. πολιτευόδαμενον ὁσιως 
κατα TOUS νομους του ϑέεου καὶ πατρὸς αὐτοῦ eller 
Christi hellige Liv paa Jorden. Verdens Skabelse ved Sønnen 
optræder i de græske Daabsbekjendelser ikke som et særeget 
Led, men som et til den anden Axtikels første Led hørende 
Moment. Heller ikke danne de antimarcelliske Slutningsord 
til den anden Artike] οὐ της βασιλειᾳς οὐκ ἔσται TEAOS 
noget særeget Led 79). 

Ikke under den græske Troesbekjendelses Artikler falde 
de ovenf, 5. 113 Not. 65 og 5. 116 ff. Not, 68 omtalte angelolo- 
giske, antbropolegiske, bibliologiske og ethiske Momenter. 

Spørge vi nu, éfter alt det Fremsatte, om deraf, at Epi- 
phanius baade i doyos συντομος n. 14—18 og i ᾿Ενδημια 
Xp10tav ogsaa omhandler Cbristi Nedfart til. Underverdenen 
som et Punkt i den, katholske Tro, og at han paa begge Ste- 
- der omhandler den Ke udførlig,. nu ogsaa følger, at den 


1) Hvad den tredje Artikel ἐπ αδε saa kunde man åntage, at saa- 
danne Dele af den, som xar εἰς βασιλειαν. τῶν οὐρανῶν (Coastitt. 
apost., Epiph.2og Epumnveia εἷς to συμβολον) og καὶ (εἰς) κρτ- 
Giv δικαιαν (almviov) ψυχων καὶ δωματων (Epiph. 2, "Epu. 
εἰς το 6vuf.) egentlig vare Bestanddele αἵ Troesregelen, der 
undtagelsesvis vare optagne i Daabsbekjendelsen. Fpiphanius har 
jo i pExpos. fid. cath. n. 18 foruden dem (%p1015 αἰωντος, Bacr- . 
λέια τῶν οὐρανῶν) endnu flere andre lignende (8. ovenf. 8. 94 
og 5. 104 Not). Dog taler den Omstændighed, at βασιλεια τῶν 
οὐρανῶν forekommer i to Daabsbekjendelser (manske gaa ogsaa 
i Arius's Bekjendelse disse Ord tilbage til den alexandrinske Kirkes 
Daabsbekjendelse), for, at ialfald Himmeriges Rige oftere udgjorde 

. et særeget Led i den græske Daabsbekjendelse. 


N 
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ogsaa har været et Punkt i trans Kirkes Daabsbekjendelse og 
i den græske Kirkes Daabsbekjendelse overhovedet, saa kunne 
vi med fuld Sikkerhed hertil svare: Nei. " i 

-Endog, hvis vi ikke besad pipa δ δ Bekjeri- 
delser, men kun de to Fremstillinger i 4oyos συντομὸς og 
Evönpia Xpi0tov, kunde vi ikke vel antage, at Nedfarten 
i Epiphanius's Kirke havde udgjort en Bestanddel af Daabsbe- 
kjendelsen. At dette har været Tilfældet, vilde neinlig da ikke 
alene være meget usikkert, men ogsaa meget urimeligt. Thi 
| begge de anførte Fremstillinger omhandle jo en:Række Punkter 
i Christi Liv, som aldrig have dannet Led i- de oldkirkelige 
Daabsbekjendelser, hverken i de vesterlandske eller i-dé øster- 
landske, f. E. Christi Daab og Christi prophetiske og thauma- 
turgiske Virksomhed og enkelte af-disse Punkter:beliandles 
med i det mindste ligesaa megen Udførlighed og: Eftertryk, 
som Nedfarten. Ligesaa omtale alle åe Synodalsymboler og 
med" Referaterne af Troesregelen beslægtede -Fremstilliger af 
de kirkelige Dogmer eller af Dele af den: kirkelige. Tro (Cy- 
rillus af Jerusalems Fremstilling af τὰ ἀναγκαῖα δογματα 
og den Macarius af Jerusalem tilskrevne Betragtning af Chri- 
sti Frelserliv 79 ), hvori Nedfarter» omtales, endnu avdre'Punkteér 
i den kirkelige Tro, som aldrig have hørt til Dadbsbekjen- 
delsen (8. 5: 114f.). Derimod mangler Nedfarten i alle til og 
komne græske Daabsbekjendelser (den i de apostoliske Con- 
stitutioner, den jerusalemske, den antiochenske, den nicønske 
og. den. hjeeno-constantinopolitanske 80) og å næsten alle 08 


99) Herhid hörer også endnu den Tale, som olter et af Eusebius af 
Cæsarea af det edessenske' Archiv meddelt Document (Eus. h. e.'1, 13) 
ten af Apostelen" Thomas til Abgarus af Edessa afsendte Thæddæus 
skal have holdt for denne Konge; idet ogsam denne Tåle omfatter 
langt flere Momenter end den KDE Artikel af den Eokelge Naahe 
bekjendelse, ᾿ 

80) ΕΓ Epiphanius's to Daabsbekjendelser, hvori, den ligeledes ἰδ ὼς 
se vi her bort. 


-9 
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tiloversblevne Synodal- og Privatsymboler. Nedfarten synes 
derfor at maatte have været et af de Mellemled. mellem de 
ogsaa . Daabsbekjendelsen tilhørende Hovedled,.. hvilke alene 
tilhørte den kirkelige Tro i videre Forstand. I det Højeste 
kan den Mulighed indrømmes, at enkelte Daabsbekjendelser 
kunde have indeholdt Nedfarten, da vi i Daabsbekjendelsen i 
Constitationerne finde Christi hellige Liv, som ikke trælffes 
i de øvrige græske Daabsbekjendelser, og som ellers kun har 
tilbørt Troesregelen, iblandt den amden Artikels Led... 

. Men endnu langt mindre, aldeles ikke kunne vi antage, 
at Epiphanius's Kirke har havt Nedfartea i Daabsbekjendelsen, 
da vi nu virkelig besidde de to af ham Syedranerne meddelté 
Bekjendelser, — da disse:to Bekjendelser, efter hvad vi ovenfor 
8. 55—64 have seet, bleve bragte i hans Merfighed-og Diøces 
som Daabsbekjendelser, rette og egéntlige Daabsbekjendelser, 
da de vare hans Kirkes Daabssymboler, “-- og da de begge - 
mangle Nedfarten. Hvad den længere epiphaniske : Daabs- 
bekjendelse - betræffer,' saa 'maa vi. spørge: - Hvorfor skulde 
Epiphanius; der dog, som baatle* hans Fremstilling af -den 
katholske Tro i doyos συντομος og Kans Opsats om Intar+ 
nationen viser, bar. lagt en saa stor Vegt paa Nödfarten, ikke 
have optaget den i denne af ham: selv forfattede Bekjendelsö, 
hvis den havde været et Led af det hidtil i hans Mentyked 
brugte Daabssynbol -eg δῇ den græske Kirkes. Daabsbekjen- 
delser og den kirkelige Daabbbekjöndelseoverhovedet? Man 
kunde vistnok svare paa détte Spørgsmaålt: At-vi 'ilike finde 
Nedfarten i Epiphanius's længere- Symbol, har sin Grund deri, 
at dette Symbol kun er en Udlæggelse af det (ældre, egent- 
lige) nicænske (8. Exc, DØ). hvori den mangler. Og tillige 
kunde man henvise. til, at beller ikke ᾿σταυρωδέντρι ἐπι 
Ποντίου Πιλάτου "og: 'vuperra, " 'som> og sikkert vare 
Bestanddele. af Daabsbekjendelsen, * åntræffes i Epiphanius'a 
længere Bekjendelse. .:Men imod hint: Svar maa der: bemærkes, 


Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bå.1H. — 9 
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at Epiphanius i denne Bekjendelse ingenlande blot har udlagt 
Nicænum, men som dens tredje Artikel viser, ogsaa har sup- 
pleret de Led, der mangle i dette Symbol, af det kirkelige 
Daabssymbol, idet han overhovedet tilsigtede i den at give en 
foldstændig, egentlig Daabsbekjendelse. Og hvad angaar den 
Oinstændighed, at han ikke har optaget σταυρωϑεντα ἐπι 
Hovriov Πιλατου og ταφεντα i sin længere Bekjendelse, 
saa lag disse to Bestanddele af Symbolet antydede i πα- 
Sovta, som omfattede hele Christi Lidelse: Lidelsen før 
Korsfæstelsen, Lidelsen paa Korset og τὸ xaSnua τοῦ Sa- 
varov samt dettes Konsekvents Begravelsen, der overhovedet 
kun mere er et Slags Anhang og Supplement til Korsfæstelsen 
(s. B. I 5. 418 fr.) 51), medens derimod Nedfarten vistnok fra 
den. ene Side (Handlingen i og for sig selv) ligeledes-var en 
Konsekvents af: Dødslidelsen, men dog fra den anden Side for 
Ep. forsaavidt maatte indeholde et særeget,- højvigtigt Moment, 
som han med den gamle Kirke antopg, at Christus i Under- 
verdenen overvandt Døden:og befriede. de- gammeltestamentlige 
Troende' fra dens Baand og Magt, og ligeledes. med den gamle 
Kirke lagde en &tor Vegt paa deane Gjerning. ΄ Hvad. Epi- 
phanius's kortere Daabsbekjendelse betræffer; 588, slutter den 
sig vistnok ligeledes til Nicænum, men er dog'endnu langt 
mindre end den længere en blot Commentar til eller en 
blet videre Udvikling af dette Symbol, og indeholder (pa 
hSåbctorum communionem*"- nær, som aldrig har staaet i de 
græske Daabsbekjendelser)- alle Daabsbekjendelsens Led, og 
deriblandt. id σταυρωϑεντα ἐπὶ Ilovriov Πίλατου og 
") Ligesom Nicænum og efter Nicenam Epiphanius i sin længere Be- 

' kjendelse, sua have ogsaa Martyren Lucian og Arius i sine Troes- 

ες bekjentlelser kun antydet hele Christi Lidelse samt hans Begravelse 
. med det blotte: παϑοντα. - Det samme er Tilfældet i flere Synoda)- 

* symboler (Ant. 1, 3 og 'Seleuc.), saavelsom PE i frenæus's 


ὦ Relution iaf Trossregelen neontr. hærøss. 1, 10, £.* lage 


Då ve ' 


Om Daabsbekjendelsen. Förste Afdeling. [, 4 οσ 5. - 131 


ταφεντὰ, saa δὲ altsaan Mangelen af Nedfarten i den ikke 
paa nogen anden Maade kan forklares end derved, at de græ- 
ske Daabssymboler have manglet dette Led. ον 


EXCURS I. 
pemarkvinger til de Ord, hvormed Epiphonius ndleder μὰ 
᾿ἸΘηροῦθ Daabsbekjendelse. 

(Fil 8. 55). ἊΝ. ἃ. 
Indhold. å er 
1. Ancoratus er efter de Ord, hvormed Epiphanius indleder sin 
længere Daabsbekjendelse, forfattet i Aaret 374. 2. At den længere 
Daabsbekjendelse specielt er rettet mod Apollinarismen, en orige- 
" nistisk Anskuelse om Christi og de Troendes Opstandelseslegeme og vel 
ogsaa Antidikomariasitismen: Sammenligning mellem de mod begge de 
förste Hæresier rettede Elementer i den og Yiringer om de samme 
Hæresier i Ancoratus og Panarion og i Athanasius's Skrifter mod apol- 
- Iiniaristiské og beslægtede Vildfarelser. 8." Hvorledes Epiphanias "ἢ 
Indledningsordene til den læogere.Dasbshekjendelse kunde sige, at alle: 
orthadoxe Biskoper og hele den katholske Kirke fordrede dens Aflæg- 
gelse af Baptizander og Andre. * 4. I hvilke Tilfældé den kortere og I 

hvilke længere Daabsbekjendelse ἀροννο bruges. 

- Epiphanius gaar fra sin kartere . Dabebakjendalen over 

at sin :længere med øyen Ord: .. FNS Je δ 
᾿᾿Επεϊδὴ de ἐν τῇ ᾿ἡμετερφὶ γενεᾷ. ἐνεκυψᾶν, ἄλλαι 
τῖνξς. αἱρεσεᾷς. Aero τουτεῦτειν ἀπο. χρονοινιβα- 
Aevtvinvdv Hat Οὐαλεντος * τῶν βασιλεων",’ κατὰ τὸ 
δεκάτων 201 των τῆς βᾳσιλειας Eros, καὶ πάλιν κάτα TO 
åutov ἔτος Tjpariavdv, tovredriv ἕν. τῷ" kødd då ἔτει 
AbxAqtravov rov roparråv, Tovrav 'χαριν, ὑμεῖς 1 ὩΣ και 
ἡμεῖς. και παντες οἱ ὀρβοδρξοι, ἐπισκαποιικαα συλληβδην | 
παδὲν ἢ: dyia naædokun ἐκηλήσία: προς tok ἀὐἀκυψασας 

΄ K 44] r τὼ} ; 
αἵρεσεις, ἀκολούϑως. Τῇ τῶν ἄχιων, EHEIUGIM maiepor 
πρστεταγμδνῇῃ" MOTEL! OVT AG: λεγομεν, Løa sdra 4015 τῷ 
i 91 
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aylg λουτρῷ προσδιουσιν, ἵνα ἐπαγγελλωσι και λεγωσικ 
οὕτο)ς' Πιστευομεν κι 7. Å. Men efterdi ὁ vor Generatton 
nogle andre Hæresier have indsneget sig, den ene efter den 
anden, d. v. 3. $ Kejserne Vaulentinianus's og Valens's tiende 
og ἡ Gratiunus's sjette Regjeringsaar, d: 6. $ den diocletianske 
Æras nittende Aar 53): saa sige (befale) derfor baade I og 
vi og alle rettroende Biskoper og (overhovedet) hele den 
hellige katholske Kirke tilsammen mod de Hæresier, som 
ere opdukkede, å Overensstemmelse med hine hellige Fædres 
forhen meddelte Tro fornemmelig dem, der komme til Daa- 
bens hellige Bad, at de skulle bekjende og an saaledes: Vi 


dro 0. 8. 0. 
Vi maa til dette Sted ἃ koytte en PE Bomarkuinge. 


gj 9 gt OR: 


Vi erfare af samme nærmest, at Epiphanius i Aaret 373 
eller 374 efter Christi Fødsel har forfattet sin Ancoratus og 
meddelt Syedranerne sine to Bekjendelser. Da nemlig Vaien-: 
tinian og Valens bestege Thronen '364, -Gratian i Aaret 367 
af sin Fader Valentinsen blev udnævnt til Augustus (8. Am- 


så 


82) Ord til andet: d. v..s. fra Kongerne Valentinianus's og .Valens's 
Mid af, å (vel eg. igjennem) deres Regjerings tiende og igjen å 
Gratianus's sjelle Aar, d.e. å Tyrannen Dsocletianus's nitttende Aar. 
Petavius oversætter: »Verum, quoniam ætale nösira aliæ post alias 
hæreses emerserunt, ad hoc usque lempus, sub Valentiniani et Va- 
- Våléntis imperio, Yuorum decimus jam annus agilur, et Gratiani 
sexlus, å Diocletiano vero lyrannn nomagesimus" og Hahn, p. d. 
anf. St. 8. 57: ,Da aber verschiedene andern Irrlehren, eine nach 
der andern, én dieser unserer eit hervorgetrelen sind, d. ἃ. im 
åehnten Jahre der Regjerung der Kaiser Valemtinianus und. Valeus 
im 6. des Gratianus, d.å. im 90. sett der. Regierung des Ty- 
rannen: Diocletianus* (2813. - Ordene ἀπο xpovov — βαδιλεων 
indeholde en nærmere Bestemmelse af den Tid, hvori de Hæresier 
fremtraadte, som Epiphanius sigter til, en Angivelse af ,terminus, 
ἃ quo" for deres Fremtræden, og Ordene κατὰ — rtuparrov ag0- 
'give det Punkt i den med ἐν ry — βασιλεων betegnede Tid, da 
. de. vare, fremtraadte og Epiphanius skrev sin Ancoratus. 4 
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mian. Marcell, 1. XX VI c. 6 og Zos. 1. IV c. 12) og Diocle- 
tian var kommen til Regjering i Aaret 284, saa var de to 
første Kejseres tiende Aar, Gratians sjette 83) og den diocle- 
tianske Æras nittiende et af de to anførte Aar efter Come 
Fødsel 84), - | ἘΝ 


2.. 


Endvidere erfare vi af de anførte Ord: af Epiphanius, at 
hans tængere Troesbekjendelse foruden mod Arianismen, Mar- 
cellianismen og Pnévumatomachismen ogsaa er rettet mod flere 
andre Hæresier, som paa den Tid, han skrev sim Ancoratus, 


— 


15) Egentlig det syvende eller ottende. Differéntsen lader sig vel for- 
klare deraf, at Epiphanius tænkte paa de sex fulde Aar af Valen- 
tians Regjering, som Gratiun paa .den Tid, da Kirkefaderen skrev, 
havde regjeret sammen med sin Fader. 

på) Det Samme, som vi erfare af Indledningsordene til den. længere 
Bekjendelse, erfare vi ogsaa af Ånc. n. 60 Slutn., hvor Epiphanius 
siger: τὸ yap ἑτὸς tovto (dette Aar, d. e. det Aar, hvori vi nu 
staa og jeg skriver) ἐστιν ἐνενηκοότον Διοκλητιανου, Ovaner- 

- tiviævav καὶ Οὐὔαλεντος i, ,ΓΙρατίανου δὲ ἔτος 5). Ligesan 
erfare vi det, naar vi ' combinére .med hverandre den Omstændig- 
hed, at de to syedranske Presbytere kalde Athanasius, som döde 
den 2 Maj 373 (s. Larsow, Die Festbriefe des heiligen Atbana- 
sius 5. 46) τον panapirnv, den Angivelse, at Fpiphanius begyndte 
at skrive Panarion i Valentinians og Valens's ellevte Aar (Pan. 

- Prooem. n. 2), den VYtring, at han i Valens's trettende, Gratians 
niende og den yngre Valentinians förste var beskjæftiget med 
hæres. 66 (Pan. hæres. 66 n. 20), den Tilkjendegivelse af, at An- 
coratus paa den Tid, han var beskjæftiget med høæres. 69, allerede 
var skrevet (Pan. hæres. 69 n. 27) og endelig den -Hentydning til 
Fortegnelsen over alle Kjætterier i Anc. n. 13,. som vi finde i det 
Brev, hvori Presbyterne og Archimandriterne Acacius' og Paulus 
opfordre Epiphanius til at. forfatte Panarion, et Brev, som efter sin 
Overskrift er. affattet i- Valentinians og Valens's tolvte, Gratians 
ottende og den diocletianske Æras to og nittiende Aar (375), men 
efter Pan. Prooem. n. 2 maa være blevet skrevet et Aar iforvejen 
(374). Brevet staar i Petavins's Udgave af Epiphanius's Verker 
foran Panarion, og Hentydningen til Ane. n. 13 lyder: ἠκουόαμεν Å 
vap ἐπικληϑεντα Ovouara ὑπο της δης τιμιοτητος ταις αἷ- 
βεδεόσιν. , 


? 


-- > 
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havde :indsneget sig og. vare opdakkede, og at disse Hæresier 
vare Åarsagen, . hvorfor - den blev * opsat :ved -Sidøn. af den 
kortere, idet denne i nogle Tilfølde ee king Hr -at 
tilfredsstille Fidens Trang.: ἡ : 

Men spørge vi om, hvilke die Hæresier vare,' saa viser 
en. Betragtning af den længere Bekjendelse os, at det var 
følgende tre: Først og fremst Apollinarius's og hans 
Tilhængeres forskjellige Vranglærdomme; dernæst 
en origenistisk Vildfarelse, nemlig. det Mening af 
ægyptiske Origenister, at Ghristus'-ikke- var op- 
standen og faren til Himmels og derfra vilde komme 
tilbage med det samme Legeme, som han havde 
havt før sin Opstandelse, men at han i dets Sted: 
ved sin Opstandelse af. Gud havde erholdt et andet, 
saavelsom ogsaa den samme Mening hos. dem. om de 
Troendes Opstandelseslegeme; endelig vel ogsaa 
Antidikomarianitismen. 

-1:0- Mod Apollinarismen, som, eftørat den vel en Tid lang 
mere i det Skjulte havde sneget sig omkring, omtrent fra 370 
eller 371 var traadt frem for Offentlighedens Lys ὦ. Schrökh, . 
p. d: anf. St. 'S8.:233—35, og Gieseler, p.:d. οἷ, St. I, 2 
S. 72), ere øjensynlig Forklaringerne til den 'anden Artfkels 
andet Led, Leddet om Christi Menneskevorden: og Menneske- 
natur, eller til Ordene δαρκώϑεντα καὶ ἐναγϑρωπησαντα 
rettede, og det dels saaledes, at den orthodoxe Lære om Christi 
Menneskenatur bekjendes imod. de apollinaristiske. Vranglær- 
domme, og disse selv forkastes, dels saaledes, at de Beskyldninger 
afværges, som Apollinaris og hans Tilhængere havde rejst mod 
å rettroende Lære om Frelserens Menneskenatur. 

Det Første sker i de til &vavSponngavra føjede Ord 
sour. τέλειον av Sponor λαβοντα, PVUXYNV KAL 
ὄωμα᾽ και vovr HAL HAVTA, E εἶ τι ᾿ἐὄτιν åvSponos, saa- 
velsom ogsaa i Ordene εἰς μεαν συνενωδαντα. &avrov aypiav 
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TEÅEIOTNTA Kal Seornta' (sml. ogsan τϑλεεῶς i Forkla- 
, ringen til σαρκωϑεντα), som ere rettede mod den bekjendte 
apollinaristiske Vranglære om Christi -menneskelige Naturs 
Ufuldstændighed, om Mangelen af den menneskelige vovs deri, 
hvis Plads den guddommelige skulde have indtaget, eller vel 
endog om Mangelen af den menneskelige wwyxn i den, som 
mange Tilhængere af Apollinaris lærte (Panar. hæres. 77 n. 23). 
Små. hos Epiphanius selv f. Ex..hans Beretning om den Sam- 
tale, som han (376) i Antiochia havde med den apollinaristiske 
Biskop Vitalis, Pan. hæres. 77. n. 20. 22. 23, :saavelsom hvad 
Udtrykket pas det förste af begge de anførte Steder af den 
længere Bekjendelse angaar, Ordene: ἀνϑρῷπον δὲ λεγω 
τέλεον, ὅσα ἐν ἀγϑρῳπῷ καὶ οἷα ἄγϑρώπος καε εἰ τι 
ἐστιν avSpænos τουτον ἦλϑε nar ἐλαβὲν ὁ uovoyerns 
κι T. Å. Åncor. n. 75, Ordene 7: οὖν ἐστιν åvSponog; 
PUXN, σωμα, νους, καὶ ἐὲ τὶ ἐότιν ἕτερον: τι τοινὺν ὁ 
πυρτοῦ ἤλθεν σωσαι; ἀνϑρωπον τελειον: πανταῖς ἄρα 
οὖν πανταὰα τὰ ἐν αὐτῷ τελεεῶς ἐλαβεν Ancor. 5. 78 (begge 
Steder ere rettede mod Apollinarismen, som. Epiphanius i 
Ancor. ἢ. 75—78 bestrider), Ordene ἐόχε yap ταυτᾳ EASar 
ὁ Aoyos, Gaua καὶ ψυχήν καὶ VOLV KOL KAVTA, Ei τε 
ἐστιν ἄνθρωπος, xopis ἁμαρτίας, χωριξς ἐλαττωματας 
Pan. hæres. 77 n. 27, og ὅαρκα ἐχὼν (ὁ Χριστος) nar ψυ- 

xnv ἐν ἀληϑειᾷ καὶ vovr ἐν ἀληϑεῖᾳ και παντά, EÅ τι 
ἐστιν avSpomos, ἐν ἀληϑειᾳ, χωρὶς ἁμαρτιας' NAL yE- 
γεννήμενος. ἐκ παρϑεμικης untpas nar ἁγιας παρϑεμον 
ἐν ἀληϑειᾳ, ovn ἐκ σπερματος ἀνδρος" ἐν ἀληϑειᾳ åa 
Gapxa, ἐχὼν καὶ ψυχὴν καὶ vovr, ὡς ἐφὴν X. Ti'Å. ib. 
n. 35 (hæres. 77 i Pan. handler om Apollinarismen), endelig 
Ordene: ἄλλα πιστεύοντας τελειῶς τὴν Xpiörov ἐναν- 
ϑρωπησιν, τελείον Θεον, τέλειον Tov αὐτον ἀγϑρώπον, 
 Xæpis ἁἅμαρτιας, λαβοντα αὐτὸ 10 σωμα ἄπο: Μαριας, 
καὶ ψυχὴν λάβοντα καὶ vovv καὶ παντὰ, så τι ἐστιν 
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avSpwoxos, xæpix ἁμαρτιας. Pan. hæres. 78 ἡ. 94 (Stade 
er: rettet mod Apollinarismen). 

Endvidere bekjender Epiphanius den orthodoxe Lære om 
Christi Menneskenatur og forkaster apollinaristiske Kjætterier 
med Hensyn til dén ogsaa ø) i Forklaringen til σαρκωϑθενταὶ 
rovrtestiv yevvndevru τελειῶς ἐκ τῆς ἅγιας Mapias της 
ἀειπαρϑεένου δια mvevuaros dyi0v, b) i Ordene ὁ γαρ 
λογος Gap& ἐγένετο, «οὐ τροπὴν ὕποστας vide μεταβα- 
λωΐ τὴν ἑαυτοῦ Seornta εἰς avIdpønornra og ce). ἷ Or- 
dene ov καϑαπερ ἐν προφηταῖις ἐνεπνξυσε τε καὶ ἐλαλήδε 
καὶ 'ἐνεργησδν, ἄλλα. τελείως ἐνανϑρωπησαντα (sml. 
ogsaa Ordene . οὐκ ἀπὸ omEPuaros ἀνδροξ οὐδὲ ἐν av- 
ϑρωπῷ, ἀλλ᾽ εἰς. ἑαυτον σαρκα ἀναπλασανταὰ). Disse 
Steder ere nemlig rettede mod de ejendommelige Lærdomme af 
ΒΓΑ, -Åpollinarister, som sammensmeltede ældre dengang endnu 
ikke' ganske uddøde Anskuelser med sin: Mesters Lære; eller 
ogsaa efter tidlipere at have været Tilhængere af disse An- 
skaelser høvde tilegnet sig den nylig fremtraadte Apollina- 
risme: og forbundet den med sine hidtil- nærede Meninger, og 
- som saaledes vare: blevne Apollinarister, saavelsoni ogsaa- mod 
mange egentlige "Tilhængere af disse Anskuelser, åer. kun 
støttede sig til Apollipnarismen og derfor til en vis Gråd kunde 
betragtes som Apollinarister,. eller ogsaa ikke gjorde dette, 
men i det 'Forhold, hvøri mange Apollinarister'* vare traådte 
til deres Læresætninger, og omvendt mange af” deres Menings- 
føæller til: Apollinarismen, bleve sammenblandede med: ΑΡΌΪΗ 
narister. Dette er de Lærdomme, δὲ Christi Menneskeriatur, 
d.e. håns Legeme, var en. fra Menneskenes forskjellig, : fra 
Himmelen kommen, - som havde været til før Maria, der kun 
tilsyneladende havde født den, og 'som- var ligesaa evig som 
og tonsubstantiel med Logos's Guddom, fordi den stammede 
fra hans Væsen, idet nemlig Logos af sin egen Substants ved 
Forvandling havde dannet sig et Legeme eller, efter den éne 
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Side af sit Væsen, med Opgivelse. af Uforanderligheden og 
ved et Affald fra sin Natur, forvandlet sig til Kjød og Knok- 
ler og Haar og til det hele Legeme, samt at til den saaledes 
opstaaede. og saaledes beskafne Christi Menneskenatur det ikke 
dertil Forvandlede og Uforanderlige i Logos, hans Aand, hans 
guddommelige Side eller Guddom, var traadt i det samme 
Forhold som til det gamle Testamentes Propheter. S. Ancor. 
n. 75. Pan. hæres. ΤΊ n. 2. 14—18.-26. 29, saavelsom Atha- 
nasius's Brev til Biskop Epiktet af Corinth, om hvilket 
Epiphanius antog, at det var skrevet -mod apollinaristiske 
Vranglærere, og som han derfor. har optaget i Pan. hæres. 77 
(n. 3—13), og den samme alexandrinske Biskops to Bøger mod 
Apollinaris; små: navnlig a) med det første af de tre anførte 
Steder af den længere Bekjendelse især Stedet ὁσα τοιαῦτα 
ovror-(Hæretikerne, som paastaa, at. Herren ikke har paa- 
taget vort Kjød, men et derfra forskjelligt, at han har havt 
andre Negle, andet Kjød, andre Haar end vi) Meyovor, xav 
μυρια ENSNEIVOA τουτῶν κακῶς ὑπονοησωσιν, οὐκ ἄνα- 
τρεψουδιν τὴν πατρικὴν NY πιότιν τὴν τῇ ἀλήηϑειρ 
Χριστον καταγγελλουσαν. ἐγεννηϑὴ vap Χριστος ἐν 
δαρκε nar dAnderar ἀπο Μαριὰς της ἀειπαρϑεένου δια 
πψευματος &yi0v Pan. hæres. 77 n. 18 (sml.. endnu desuden 
n. 26), fremdeles de Spørgsmaal, sam Epiphanius i-sin Sam- 
tale med den af Apollinaris i Anptiochien til Biskop viede 
Apollinarist Vitalis (Pan. hæres. 77 n. 20. 22 seq.), der, lige- 
som hans Mester, negtede, 'at Christus ogsaa havde havt en 
menneskelig νοῦς og dermed. den fulde menneskelige Natur 
(ib. n. 23), rettede til denne: φύσει σαρκα ὁμολογεῖς rov 
Χριστον εἰληφεναι; --- ἀπο Μαρίας της ἅγιας παρϑενοῦυ 
ἄνευ ὅπερματος avdpos καὶ δια nvevuaros ayiov; (ib. 
n. 22), endelig følgende Ord af den fra det meletianske Schis- 
mas Historie bekjendte Biskop Paulinus af Antiochien, en 
Modstander af Vitalis, i hans af Epiphanius ib. n. 21 os 
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meddelte. Troesbekjendelse: οὐ κατα TOUS ἀσεβεστατους 
τοὺς λεγοντας,. μεταβολὴν avrov ΞΕ). 6.61; ἀλλ᾽ Ot: 
δι ἡμας ἀἄνϑρωπος peyovev, Ex TE γῆς ἁγίας πάρϑενου 
κρά πνευματος. ἅγιου γεννηϑεις, >) med det andet især 
Stederhe ἀλλ᾽ avros å Aoyos σαρξ PEVOMEVOS, οὐ τράπεις 
του εἶναι σαρξ, οὐ. μεταβαλῶν tin Seornta εἰς av- 
ϑρωποτητα Ancor. n. 75, ἄρα γε οὐκ ἠἡλαττωϑὴ ἐλϑων 
ὁ λογος, ἀλλ᾽ ἐμεῖγὲν ἐν ty ἰδιᾳᾷᾳ ἀτρεπτῷ φύσει οὐ. γαρ 
λαβὼν τὴν σαρκα τροπὴν ὑπεστη Pan. hæres. 77 n. 26, 
og HAY TE yap εἴπῃ". ὁ Aoyos σαρξ ἔγενετο, οὐκ ὅτι ὁ 
λογὸς érpann εἰς ὅαρκα και γέγονεν ὁ λογος oap& ἡ ἡ 
ϑεοτῆς͵ μετεβληϑὴη εἰς δαρκα κι τ. λ.. ib. n. 29, — og endelig 
6) med det tredje især de to Stedér "οὐκ: ἐν avSpåxp 
οἰκησας, ιὡς εἰωϑεν ἐν. npopnrals λαλεῖν, narome re 
év δυνάμει mat ἐνεργειᾳ Ancor. n. 7D og σὐχ ὡς ἐκ av» 
Spore. οἰκῴσᾳντα, ἀλλ᾽ αὐτον. ὅλον ἐνανδ)ρωπησαντα 
- Pan. hæres. {7 n. 29,: saavelsom ogsaa de 'to Steder πῶς 
χριστιανοι een ovopuagesSar, -oå Aspontes εἰς av- 
Spoæxov ἅγιον ds åm δνα. τῶν προφητῶν ἐληλυϑεναι 
τὸν λόγον M.-T.: Å Pan: «hæres. 77 n.'4 og περι δὲ TOV 
φανταδεῦϑαι τινας nar Λεγεῖν, ὁτι ὡσπερ ἐφ᾽ ἕκαστον 
τῶν προφητῶν ἐγένετο, οὕτω καὶ ἐπὶ ἕνα τινα av per 
πον ἐκ Mapias nASev δ᾽ λαγος Pan. hæres. 77 n. 12, hvilke 
sidste Steder tilhøre Athanasius's Brev til Epiktet. Ogsaa 
Udtrykket ἐν oapxi i det tredje. Led af den længere Be- 
kjendelse (παϑοντα δὲ τὸν avrov ἐν δαρκι) er rettet mod 
apollinaristisk Vranglære. ': Nogle af Apollinarius's Disciple 
lærte nemlig, at ogsaa Christi Guddom: havde. lidt, “αἱ Gud, 
at Logos havde lidt og. var opstanden, en Lære, som med 
Nødvendighed følger af den Antagelse, at Christi Menneskenatur 
er' consubstantiel med Logos's Guddom og stammer fra dens 
- Væsen, idet Loges. af sin egen Substants- ved Forvandling 
havde dannet sit Legeme. Imod denne Lære gjøre Epiphanius 
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og Athanasius gjældénde, at Christus efter Skriften havde lidt, 


var død og opstanden 6øp»1, δια. Seou ἐν σαρκι; 8: Ordene ᾿ 


EL “γὰρ ἄπεϑανε ᾿Χριστος ὑπὲρ ἡμων Kal οὕτως ἀπεϑαι- 
γεν, οὐκ ἡ «ϑεοτὴς ἀπέϑανεν, ἀλλ᾽ ἀπεϑανεν ἐμ δσαρκι 
κατὰ TO eipnjueroy* Savaradeus baput, δοωποεηϑεις de 
τῷ πνξευματε" | HOL maAr' Χριστου παϑοντος rep ἡμῶν 


gape pen hæres. ἘΠ n. 32 og fremdeles. Stedérne πῶς" 


οὖν. λεγετε: ὁ Deo ὃ δια σαρκας παϑῶν καὶ avadras — 
HALEOL τῆς. ypapns' διδασκουσης, ὁτι δια ϑεοῦυ ἐν σαρπι 
αὐτοῦ TO παϑος γέγονε καὶ οὐχι ϑεὸς δια σαρκος ἐπαϑὲμ 
contr.' Apoll: TL m.:11 Τὶ I p. 949. ed. .Montf. og ἄρκέι δὲ 
| πιάτευσαι τοῖς γεγραμμενοῖς, ὦ φησιν — ὃ Jletpos — 
 KXpiørov οὖν παϑόντος. Dep Nur. ὅαρκε K. τ. Å. ib. II 
n. 19 p. 955 og: :små. endnu ib. IT ἡ. 13 p. 950 og IE n. 14 
-p- .951 B5), | - ᾿ 

' Beskyldninger ad - orthodoxe La om Christi Men- 
neskenatur bekjæmpes af Epiphanius 1) i Ordene “εἰς μῖαν 
συνενώσαντα ξτύτου͵ ἁγίαν τελδιοτῆτα TE καὶ Some 
(eig ap ἔστί κυριος Ἴησους Χριστος και οὐ δυο, ὁ avros 
Seos, ὃ αὐτος κυριος, å αὐτὸς βασιλεὺς), saavelsom ogsan 
i Ordene ἀλλ᾽ εἰς $avrov σαρμὰ ἀναπλασανταὶ δὶς utav 
ayrav évornta og 2) 1 Ordene χωρις. ἁμαρτίας. De to 
første Steder ere nemlig rettede mod den apollinaristiske Be- 
- brejdelse for,.it den orthødoxe Lære, at Christi Menneskenatur 


85) Ogsaa.de Nieænum-tilhöregde antiarianske Qrå padxortas elvar 
- TPEKTOV ἢ ἀλλοιωτον tov υἷον του Seov i de til den længere 
Bekjendelse. tilföjede Anathematismer kunde foruden mod Årianis- 
> men ogsåa være. rettede mod Apollinarismen, efter hvilken Guds 
. $ön var TPERTOS- HAL AAAOTTOS. 5. f. Ex. Stederné οὔτοι δὲ 
(Apollinaristerne) ἀλλοίωσιν του λογοῦ parragovrar Ath. contr. 
Apoll.'T n. 2, τὴν ærpexrov και ἀναλλοιῶτον ὁμοουσιοτητα 
εἰς παϑος. καϑδλκοντες HAL, δ. ἀνασταδεως ὁμολογουντες, 
-P. 5. Si IT n. 12 og ἐμεινεν. (ὁ Aoyos) år ty ἔδιᾳ ἄτρεπτῳ 
puter ov γὰρ pe τὴν όαρκα τροπὴν ὑπεστη Pan. hæres. 
-77.n. 26. . . δὸς Τρ å ' 
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var en fuldstændig, af Legeme, Sjæl"og (menneskelig) 
vovs bestaaende, ophævede Christi Persons Enhed, førte til 
to Personer, et blot Menneske og Logos's Guddom, af hvilke 
denne kun stod i meget løs Forbindelse med hint; og Ordene 
χωρις apaprias ere rettede. mod den Beskyldning, at af den 
orthodoxe Antagelse af en menneskelig vovs i Christus ned- 
vendig fulgte, at han ikke havde været uden Synd, da den 
menneskelige vovs ikke var fri for ond Begjærlighed. Smi., 
hvad den første Bebrejdelse angaar, Ordene: εἶτα pai — 
ov — οἷον τε ἦν TEÅEIOV ἄνϑρωπον αὐτον γενεῦϑαι — 
ὅτι δυα teken ἕν γε εὄϑαε ov δυναται Ath. contr. Apoll. 
I n. 2 συκοφαντουντες ÅEVETE, Npas δυο ÅEperv υἵους p. 
8. St. I n. 21 og καὶ οὗτος ἂν Aeyoito T&Åeios 98305 nar 
τέλειος ἄνϑρωπος ὁ Xpioros — (οὐ) μην ὡς δυο τελειο- 
τητῶν κατα διαιρεόιν ὁμολογουμενῶν P.'S. St. I n. 16, 
saavelsom ogsaa Stederne ὁ αὐτος ϑεος, ὁ αὐτος ἀνϑρω- 
ποξ — auraen δσωμα ynivov τῇ ϑεοτητι, εἰς jan 
Guvæuiv ἡνῶώσεν, εἰς råd Seornta συνήγαγεν" εἷς or 
κύῤιος, εἷς Kpioros, ov δυο Χριστοι οὐδὲ δυο eo 
Ancor. n. 81, και. ἐαν εἰπωμεν τελειῶως, οὐ δυο Xor- 
στους ἐχομεν, οὐ δυο βάσιλεας, υἱους ϑεου, ἄλλα τον 
αὐτον ϑεον, Tov avrov ᾿άνϑρωπον Pan. hæres. 77 n. 29 
og ἄλλα πιότευοντας τελειῶς τὴν Χριστου ἐνανθρωπη-. 
σιν, τελεῖον Seov, τελειον. τὸν αὗτον ἄνϑρωπον --- οὐ 
δυο ὄντα, ἀλλ᾽ ἕνα Κυριον, ἕνα Θεὸν, ἕνα βασιλεα, ἕνα 
dp χίερεα, Θεὸν καὶ ἄγϑρωπον, ἀγϑρῶπον καὶ Θεὸν, 
οὐ δυο, ἄλλα ἕνα, συνενώσαντα οὐκ εἰς συγχυσιν κ. 
τ. Å. Pan. hæres. 78 n. 24, og med Hensyn til den sidste 
Beekgidnng Ordene: εἶτα φασιν (Apollinaristerne) - — οὐ --- 
οἷον τὲ ἦν τέλειον ἄνϑρωπον avrov γενεῦϑαι, ὅπου γαρ 
τελεῖος ἄνϑρωπος, ἕκει καὶ ἅμαρτια, καὶ OTL δυὸ τελεια 
ἕν yevesSar οὐ δυναται, åner ἔσται και ἐν Χριστῷ ἡ ἐν 
ἡμιν pAXN τῆς AUAPTIdS, καὶ Tar αὐτῷ χρεία του 
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nad npas καϑαριόμου ». τ. Å. Ath. contr. Apoll. I n. 2, 
saavelsom fremdeles Ordene: πως οὖν ἐπεδημησεν ὁ σωτηρ; 
— 7 ὡς βδελυξαμενος τον ἁπαξ ἁμαρτήσαντο γουν, ἡ 
εἷς δεδοικως, un καὶ αὐτος μετοχος γενήται της ἁμαρ- 
τιας, εἰ τελεῖος γενηται ἄνϑρωπος, ϑεος ὧν, ἢ. 8. 8t. I 
n. 14, Ordene: ἄλλα AMeyere εἰ παντα ἔλαβε, navros δη- 
που. καὶ TOUS AvSpæmivous λογιόμους εἶχεν’ ἀδυνατον 
δὲ ἐστιν Ev λογιόμοις ἀνϑρωπινοιῖς auaptiav un εἶναι' 
καὶ πως. ἐστε γωρις ἁμαρτιᾶας ὁ Χριότος; p. 5. St. II 
n. 6 og Ordene: καὶ παλιν λεγεῖε καὶ nos δυναται 7 ἐν 
συνηϑέικχ᾽ τῆς ἁμαρτεας γενομενη φυσις καὶ τὴν διαδο- 
av της ἅμαρτιας διαδεξαμενὴ χωρις ἁμαρτιᾶς εἶναι 
p. 8. δὲ, II αν 8 (sml. endnu de tre ovenfor 3. 180 1, anførte 
Steder af Pan. hæres. 77 n. 27 og 35 og 78 n. 24, hvor vi 
træffe Udtrykket χωρις ἁμαρτίας, hos Epiphanius selv). 
Muligt er det, at ogsaa Ordene od» ἄπο σπερματὸς" avåpos 
οὐδὲ ἐν ἀἄνϑρωώπῷ, ἀλλ᾽ εἰς ἑαύτον σαρκα ἀναπλασαντα 
εἰς μιαν. ayirv åvornta οὐ naSansp ἐν προφήταις éve- 
RVEVGE TE καὶ ἐλαλῆσε καὶ ἐνεργησεν, ἄλλα τελειῶς 
&vav Sponnoavra ikke saa meget skulle benegte den ovenfor 
5. 137 f. anførte Vildfarelse hos nogle Apollinarister, som meget 
mere imødegaa en virkelig eller mulig apollinaristisk Beskyldning 
mod Læren: ow; den menneskelige Naturs Fuldstændighed å 
Christus: den Beskyldning nemlig, 'at ved denne Lære Logos 
i Christus ikke kunde staa i: nogen 'væsentlig nøjere Forbin- 
delse med hans Menneskehed end den, hvori hån havde staaet 
med de gammeltestamentlige Propheter, eller meget mere, at 
han ved hin Lære maatte stas væsentlig i det samme Forhold 
til Jesu menneskelige Person som det, hvori han havde staaet 
til Propheterne, at man derved i J esus Christus kun fik et 
blot Menneske, i hvem Logos havde boet. og virket paa lig- 
nende Maade, som i den gamle Pagtes gudbegejstrede. Mænd, 
eller, med eet Ord, Beskyldningen for Ebjonitisme, Samosa- 


142 G.P. Caspari, 


tenisme og Photinianisme. Og vi maa afgjort give. dene 
Opfattelse af de anførte Ord i den længere Bekjendelse For- 
trinnet fremfor den anden, fordi den unegtelig er den simpleste 
og den, der. bedst passer til Contexten (Ordene οὐκ ἀπο 
ὄπερματος avåpos — τελειως ἐνανθρωκησανται følge pås 
den Sætning, at Obristus har paataget et fuldstændigt Men- 
neske 0. 8. V., og til οὐδὲ ἐν avSponp slutte οἷν som Mod- 
sætning Ordene ἄλλα εἰς: 8avror. Gapxa ἀνᾳπλασαντα εἰς 
uiav ἅγιαν évornta), og fordi de to,i det Foreganende 
for den anden: Opfattelse citerede Steder af Fpiphanius aaben- 
bar bedre opfattes som Tilbagevisninger :af den anførte :apol- 
linaristiske Bebrejdelse (som meget let kunde slutte sig til 
den Beskyldning, at Christi -Person ved den 'orthodoxe An- 
skuelse faldt fra hinanden i to Personer, ja som nødvendig 
maatte slutte sig til denne .Beskyldning), -idet ogsåa med 
- Hensyn. til. dem, eisær med Hensye'til Stedet i: Pan. hæres. 77. 
n.-29, Sammenhængen afgjort taler for denue Anskuelse, me 
dens der hos Epipbanius selv ikke findes sAdre Steder, hvor 
der berettes om den ovenfor anførte Vraiglære af-en Del af 
Apollinaris's Tilbærigere, og hvor: den. bliver. bestridt. I 
Ordene οὐδὲ ἐν ἀνϑρῴπῳ, ἀλλ᾽ εἰς ἑάυτον oupua dvar 
πλαάαντα (sml: 'ogsan :det :foratigaaende Aar Bovra): Synes 
Epiphanius at have: villet imødegaa en :Misforstaaelse, som 
staar i nær Berørelse med den netop 'onitalte apollinaristiske' 
Bebrejdelse, den Misforstaaelse nemlig, at Logos ikke skulde 
have antaget den :menneskelige; Natur, men forenet sig med 
et. færdigt Menneske. Smil. Stedet ἔνα μη tives ναμιδωδιν; 
ὅτι πρῶτος avdponos ἦν; καὶ ἦλθε Kpioror sig! av: 
ϑρώπον, Sia τοῦτο Aoyov πρωτὸν ἐτάξε τὸ Serov ey»: 
| αγγέλιον, εἶτα τὴν Gapna -ὡμολογῆσον, ὅτι 16:: AoYds 
Gap Eyevero, ἕνα. der»: πρῶτον Ådoyov am ovpåræv 
éASovra, εἰς ἑαυτον δὲ ὑποστησαντὰ τὴν Gapua åro ung: 
μητρως τῆς Beas TAPSEYOV HAL KAGAV : INP Earp 
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πηᾶιν. τέλειως εἰς. Saprov ἀναπλασάμενον" Pan. hæres.: Y7 
n. 29.- Ligesaa synes Epiphanius i det foran Ordene οὐδε 
ἐν av Spon κ. τ. Å. gaaende Udtryk ov» ἀπο ὅπερματος 
ἀνδρος at have villet imødegaa den mulige Indbildning, at 
Antagelsen af en fuld menneskelig Natur i Christus skulde 
have til sin: Consekvents Mennesket Jesu Tilbliven pe Av- 
lingens sædvanlige. Vej. 

ὃ) Mod den origenistiske Benegtelse af Christi (og dé 
Troendes) Opstandelseslegemes Identitet med det Legemie, som 
de havde havt før sin Død, er det til καὶ ἀνασταντα καὶ 
ἀνελϑοντα εἰς τους σύρανους og til ἔρχομενον ἐν δοξῃ 
HPIVar δωντας hai veupous Tilføjede ἐν αὐτῷ τῷ σω- 
ματι rettet ν 8. 'Ancor. ἢ. 83. 89 og vo og ml; især 


66) Disse Ord. oversøltds. af..Petaåvius Cu: af déå latinske Οἱ δῖ- 
-sætter af Binghams Origines, Grischov) ,eum ὁοάδης corpore". 
Tilsyneladende urigtig: Des synes nemlig, som om de (med'Mont- 
faucon, der. gjengiver de samme Ord i Athanasius's åpunveia * 

εἰς ro δυμβολον ved ,in ipso corpore") maadte oversættes $ Le- 

1 :gemet selo, 6 selve Legemet, netop i Legemet, $:hegemet (ikke i 
Sjælen; eg:-é det selv, Legemet), og åom om: Otdenue, hvis. Petavs 
-Oversættelse: skulde være rigtig, maatte lyde ἐν τῳ: αὐτῷ σωματι. 
Førhotdt det sig virkelig saalédes,-saa vilde: år αὐτῷ τῳ. σωματι 

ον ikke være fettet imod de i Texten omtalte Origenister, men imod 
le Kjættere, som paastode, at ikke Legemerue, mea. kua: Sjælene 
vilde .opstaa, Kjættere, som Epipkanjus ligeledes onimelder og be- 

+ skrider å Ancoratus (8. Ordene: ” AA ar καὶ οἱ 'ἐκ' τῶν atpsdemr 
opuepbror ἄδελφα τουτοιξ. ᾳδουδιν και συνῷδα της ἀπιάτιαξ' 
᾿ὧν τῷ τινα μὲν φἱρετώίων λέγειν, οὐ δωμαάτος, ἀλλα 
.Φφυχης ἀναστααῦαιν εἶναι i: Αἰνο: n. 87 .og hele dette πιὴ, og 
* > som han vel i Ordena καὶ Bakiv avadeunn2opér Tous μὴ 
ὑμάλογδυντας ἀναστασιν; πεκρῳν i .Slutningen. af. den. Apathe- 
 matisme, som Ihan. har tilfåjet til den længere Bekjendelse,: har 
v-håvt for τ] ει -Epiphanius's. ἐν αὐτῷ τῷ Gopbtr kunde da sam- 
. menlighes med (dat: antignostiske) å v.Ga po v:: i de Ord, som 

οὖς Årenæns i sin förste Kelation af Troésregelen; adv. :hæres. 1,40, 1, 
bruger om Christi. Himmelfart : xot τὴν : ἐν æpxov εἰς Foss 
et, oVparous: ἀναληψιν: του ἡἠγαπημενου"-Χρισέου, ”Indou: του 
᾿ς ζύυριου Nur. : Men Petøvs' Qversættelse udirykker 'alligevel, 
hvad Epiphanius bar. ment med. år avre τῷ 6oudri. "Disse Ord 
Alm ne: og Ἀ 55 ΒΟΝΗ' have Meninger: 6: det samme, PE At 


τῶν 
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Ordene ὡς nat προόφατως NAMV ἀκουομὲν τινῶν TOY 
Ta πρωτεῖα δοκουντῶν Kal Θηβαΐδι καὶ ἄλλων ἀλχοϑι 


de kunne have den, erfare vi af Ordene ἀπεότων ἔστι τό εἰκεὶν 
ὁλως' οὐκ ἀνεστη; 7 HAL κακοπιότων ἔστι TO ElmELV οὐκ 
αὐτο το κοιμηϑὲν "avedrn πιότων δὲ ἐστι to εἴπειν, τι 
 avro- to 6 & 1 at ἀνεστη i Ancor. n. 92 og af Ordene αὐτο τὸ 
όωμα ἀληϑινως, αὐτὴν την όαρκα, αὐτὴν την ψυχην, 
avra Ta παντα, οὐκ ἄλλο τι παρα TO ὃν ὅωμα, 
«AX αὐτὸ το ov ἐρδυναμωδας i Upsatsen om Incarnationen 
i Pan. hæres, 20. Paa det förste Sted fordrer nemlig den Mod- 
sætning, hvori klarligen αὐτὸ το ὅωμα ἀγεότη staar til οὐκ 
αὐτο TO KOLUNSEV ἀνεστη, at hine Ords Mening er: det 
-samme Legeme stod op, ag paa det andet vise Ordene οὐκ 
aAAO ri παρα TO ov 6æmua intet Andet end, uden det 
virkelige Legeme (det sande rette Legeme, som Christua havde 
havt; medens han levede paa Jorden), at αὐτὸ το 6Gwyua er det 
samme (sande, virkelige) Legeme (som Christus havde baaret un- 
der sin jordiske Vandring), Smil. ogsaa endnu Steder, som år: τοῖς 
μη ἀργουμενοες ἀναόσταόδεν TNS μων ὅαρκος, ἀλλα πιότευ- 
ουδεν, ὅτε αὐτο το δπειρομενον åv τῷ YD ἐξεγερϑησε- 
tar Åncor. ἢ. 91, οὐκ αὐτο το όπαρεν,' ἦδτοῦ αὐτου όωμα, 
TOVTEGTIV O κοκκος avedtns ἢ ἑτερὸν ἥν to ἐξ αὐτου. μετα 
Ζ2) τρεη μερόν. ἄνασταν én tov μνημϑιόυ; ib. πὰ 92, skin! ἀλλ᾽ 
Hule — —, ὁτει οὐκ ἀλλο. DV το. drasrar, οὐδὲ ax. αὐτου 
"ἕτερον. φυεν, ἀλλ᾽ αὐτὸ το πεπονϑος ἀπαϑεῖ καὶ αὕτος 
ὁ πεόων κοκκος ἀναστας ib. n. 98 og ἔαν 115 dun — to — 
: μων (δωμα) οὐκ MUTVD: ἔγειρεῖαε, UAX ἀντ᾽ αὐτου 
 årepov : ib. ἢ. 94,-saavesøm ορϑαδιος ovenfor 5. 92 og 98 af 
»Expos. fid.*.n. 14—18 og: af Opsatsen om Incarnationem i: Pan. 
bæres. 20 Meddelte. — At. ἐν αὐτῷ τῷ δώματι" maa Være i 
det samme Legeme, fremgaar deraf, at disse Ord, som' man 
: ken se af deres Lighed med den Pel af de nylig anförte Steder, 
- der tilbörer Ancoratus, aabenbart staa å -Relation til hele det Af- 
»nit i dette Skrift, hvori Epiphadius bestrider dem, :der megtede 
- Opstandelseslegemets Identitet med det jordiske. : Naturligvis er 
. ἐν αὕτῳ τῷ δωματίὶ grammatisk kun $ selve Legemet og ikke 
τῷ det samme Legemc. At Ordene dog have Meningen & det 
samme Legeme har sin Grund deri, at Epiphahius ved ro :60ma 
ikke tænker paa Legemet i og for sig in abstracto" og: Afmin- 
delighed, men. paa et concret, bestemt Legeme, paa Christid.egeme, 
og det paa det Legeme, som Christus havde, medens haa løvene 

. paa. Jorden, og som blev korsfæstet og begravet. : ὉΠ τ᾿ 
Man kunde ogsaa falde par det: Tanke; at Ordene ὃν 'MVTD 
τῷ ιόωματε vare rettede imod Apollinarismén; å hvilket Tilfælde 
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κ»λιματι Ta ὁμοια τοῖς ᾿Ιερακιταις. φρονουντῶν nar Aer 
JON ἀνασταισεν μεν 1 HETEPAS Oupxos, οὕ TAVT ης 


Epiphanius's længere Bekjendelse tigeledes ikke vilde indebalde 
noget antiorigenistisk Element. Den apollinaristiske Lære om Chri- 
'sti Legemes Consubstantialitet med hans (og med Faderens og 
Aandens) Guddem, om at Legos havde forvandlet en Del af sig 
selv til et Legeme, til Kjöd, og at Christi Legeme, hans Kjöd derfor 
var et guddommeligt og himmelsk og et, som han havde bragt 
med sig fra Himmelen, maatte eller ialfald kunde före paa goostisk- 
doketiske Forestillinger om Christi Födsel, Lidelse, Död, Opstan- 
delse og hele hans jordiske Levnetslöb overhovedet, ligesom ogsaa 
om hans. Gjenkomst til Dommen. Dette - udtales derfor ogsam 
allerede af Albauasjus i bana to Böger mod Apollinaris (4. Ordene 
τε 7 TV  Jeotnta του λογου εἰς μεταπτωσιν 6apnos φαν- 
ταδεόϑαι, ἢ την οἰκονομίαν του παϑους Kal του 
ϑανατοῦυ καὶ rys ἀνασταδεως os δοκησιν νομι- 
ξεῖν οοπῖγ. Apoll. 5. 3 og Ordene ᾿ἀναγκῆμ vuas 7 τὴν 
, οἰκονομίαν του παϑους και rov ϑανατοῦυ και της 
' ἄναδσταδεως δοκησιν Aeperv κατα Μαρκιωνὰ και 
τους ἄλλους afperinQus, ἢ τῆν. ϑεοτῃκα TOY, Aprov πα- 
sg ovouager κατα. " Apetor καὶ τους κατ᾽ αὐτὸν p.s. St: 
. 12 og små. endnu p. 8. Si. n. 2 og Il n. 4). Mod disse Apolli- 
ποθ δι doketiske Forestillinger kunde: nu Fpiphanius i Tilsæt- 
ningen :år αὐτῷ τῷ Sauar: have villet. fremhæve, at Christus 
legemlig var opstanden og faren til Himmels, og .at han legem- 
lig vilde komme igjen. Og for at hen virkelig har gjort dette, 
kan Mer anföres, αἱ ogsaa Tilsæiningen åv Gaæp»i til Leddet om 
Christi Lidelse. παϑοντα δὲ τον αὐτὸν år 6Gapxt er rettet mod 
Äpollinaristerne (s. ovenf. 5. 1384.), og at Epiphanius pas det ovenf. 
5. 136 f,.af. Paa. hæres. 78 n. 24 anförte Stod betegner Christus i 
Modsætning til.-den epellinaristiske Lære om, at havs Legeme var 
et himmelsk, guddømmeligt, som λαβόντα αὐτο TO σωμα ἄπο 
Μαριας.. Men jeg maa dog holde fast ved, at ἐν αὐτῷ τῷ σω- 

: * pærr er rettet imod OQrigenismen. Herfor taler, at ἐν αὐτῷ τῷ 
. ώματι ikke vilde være nogen klar untiapollinaristisk Bestemmelse 
(Apollinaristerne negtede ikke, at Christi Legeme var opstanden og 

: faren til Himmels, men kan enten at det Legeme, som var op- 
gtanden og faren til Himmele, var et sedvanligt mennåskeligt le- 
geme, eller dog, at det var δ΄ Maria); 2) at Epiphaniue's længere 
Bekjendélse ellers ikke indeholder mogensomhelst Bestemmelse mod 
apollinaristisk Doketisme, wagtet dön er saa everordentlig rig paa 
Bestemmelsér imed Apollmerismen (uinderledes ferholder det sig 
med: 'Athunasies's åpumvera εἰς τὸ συμβολον); 3). at, hvis ἐν 
αὐὔτῳ τῷ δωματι Var rettet imod -Apollinariømen, Epiphanius's 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. ΠῚ Bd. 1H. 40 
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δε, ἀλλ᾽ ἀλλὴης τινος ἀντ᾽ αὐτῆς ÅAncor. n. 83, og 
Ordene περὲ δε. TOY δοκουντῶν Χριστιανῶν. eivar; ᾽Ωρι- 


 pever δὲ πειϑῸ μενῶν καὶ τὴν μὲν τῶν νεκρῶν Avadra- 


617 ᾿“ὁμολογουντὼν, σαρκος τὲ τῆς ἡμετέρας HAT δώῶμα- 
σος του κυρίου, τον ἁγίου ἐκεινοῦ TOV ἀπὸ Mapas 


᾿ἀνειλημμενου, ταυΤΥ δὲ τ σαρπανλεγοντῶν μη 


ἐχειρεῦϑαι, ἀλλ᾽ ἄλλην ἀντι ταυτῆς Ex Seov 


å160095a1 x.'7. Å. ib. ἢ. 89, saavelsom ogsaa de i Not. 86 


anførte Steder... Αἴ Stedet i «Ancor. ἡ. 83 erfare vi, at Epi- 


phapius. bar hørt. om den - der omtalte Vildfarelse :kort før 
-"Affattelsen: af sin Ancoratus (rimeligvis af de Æpyptiere, der 


bade ham om Affattelsen af et Skrift om den katholske Tro 
og mod de nyeste Hæretikere; $. 8. 49 Not. 9). Dette be- 


rettiger os tilat regne den blandt de Vildfarelser, mod hvilke 


den anden Bekjendelse er rettet, omendskjønt den allerede var 
meget ældre 5). Var den end ingen ny Vildfarelse, saa var 
den dog én, som ogsaa ganske nylig igjen var gjort gjeldende, 


- | . 


lenge Bekjendelse ikke vilde indehslde nogen. Besteminelse imod 
den origenistiske Vranglære ém. Christi og de Troendes Opstandel- 
. seslegeme, wågtet Epiphanius dog har bekjæmpet denne Vranglære 
temmelig vdförlig i sin Anceratus og allerede i Indledningen til 
dette Verk har nævnt Opstandelsen som en af de Gjenstande, han 
i samme vilde behandle (smi. ogsaa et Sted i hans Brev imod 
Antidikomarianiterne,- Pan. hær. 78 ἢ. 6, hvori, Forargelse over: de 
Dödes Opstandelse nævnes ved Siden af. de-apöllinaristiske Vrang- 
lærdomme som en af. Dagens. mangfoldige Kjætterier); endelig og 
fornemmelig 4) at ἐν αὐτῷ τῷ σωμάτι baade med Hensyn til 
Tanke og Udtryk klarligen staar i. Relation til de ovenfor 8. 144 
anførte Steder, som alle omhandle den omtalte origenistiske Vild- 
farelse.” 
” Epiphanius beteguer. den paa. det andet Sted søm du Vildfarelse af ἢ 
Origenes, som de af ham bekjæmpede tegyptiske Hæretikere; ori- 
genistiske Munke, kun fra denne havde. optaget, og paa det förste 
som en Vildfarelse af.den omikring 300 levende af Origenes vel 
ikke ganske uafhængige Asket Hierax eller Hierakas pg hans Til- 
hængere, mod hvis Vildfarelse han har rettet Pan. hæres. 67, hvor 
han (in. 1 og n. 6) ogsaa omtaler og ren deres Benegtelse 
af Kjödets Opstandelse. . 
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og om hvis Gjenoplivelse Epiphanius nu nylig havde hørt, efterat 


han, om «ellers hans Vita af'hans Discipet Johannes hos Symeon 


Metaphrastes er at fæste Lid til, tidligere havde bekjæmpet 
den hos Hierax og: : bragt: denne til: den Tilstaaelsée, at han 
havde fejlet (3. det anførte Vita å Epiph.:Opp. ed: Petav. ἢ 


p- 341-seq.).: Ogsaa ved det Anathema över Fornegterne af. 


de Dødes Opståndelse, som vi læse i Slutwingen 'af den læn- 
gere  Bekjendelse (xa: παλιν ᾿ἀναϑεματιδομεν Tovt μὴ 
ὁμολογουντας.. ἀναᾷστασιν Ψεκρῶν); har Epiphavius vel 
. foruden paa de Hæretikere, som kun anerkjendte en Sjælenes 


Qpstandelse (8. Ancor.-n. 87—90), - tænkt par -hine. samme 


* ægyptiske Origenisters: Anskuelse, til hvilke  Udtvykket ἐν 


δ αὐτῷ τῷ δωματι Å ånden 'Artikels fjerde, femte og syvende 


Led sigter. -Polemiken mod den findes jo i det Afsnit af 
Angoratus, ; som handler. om Opstandelsen, “ bekjæmper Beneg- 
telsen- af den-(Ancor. n: -83—102), : og svarer til Anathemaet 
i. Slutaingen af den- længere Bekjendelsé. | 

6) Mod de saakaldte, Antidikomarianiter, som ΜῊΝ 
at Maria havde efter Christi Fødsel havt -ægteskabelig Omgang 
med Joseph, og mod hvilke. Epiphanius allerede omkring 370 
havde sendt: en Skrivelse til: Arabien, hvor: de: vare optraadte 
(han bestred dem ogsaa. senere i' sin Pan. hæres. 78,. hvor han 
indrykker hin Skrivelse),. er Prædikatet aeinapSeros, som 


han i Artikelen om Christi Menneskevorden giver Maria, rettet. — 


Dog kan Epiphanios paa: Ramme Tid ogsaa have tilføjet dette 
Prædikat imod Apollingris og hans Disciple: eller imod nogle 
af disse sidste, da han Pan. hæres. 77 n. 36 ytrer, at Nogle 


havde :fordristet sig til at sige, at enkelte Apollinarister. op- 


stillede. dén Paastand, at Maria. havde efter Ohristi-Fødsel: havt 
ægteskabelig Omgang med Joseph, og Pan. hæres. 78 n. 1 


beretter, at. man- sagde, αἱ Benegtelsen af Marias bestandige 


Jomfrustand. var udgaaet fra Apollinaris eller nogle af hans 
Diseiple, hvilket dog endnu var ham tvivlsomt. 
| 10* 
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. Forøvrigt indeholder den længere. Bekjendelse. foruden 
Folemiken mod de anførte nyeste Hæretikere for en Del. ogsaa 
dogmatiske Bestemmelser imod den kun lidat ældre Poeumatoma- 
ghisme, som ere endnu skarpere end, de, vi. finde i den kortere: 
Ren Helligaand. kaldes i tredje, Aitikels første Led ἀκτεῦτον 
PØ TVEUJNX TEÅEIDV, PQ Å dew vedhængte Anathematjsme, præ- 
djeeres. indirekte om, Ham Evighed,, Uskabthed; Væsenslighed 

med Å atereg 0 Sønner og Uforanderlighed {τοὺς δὲ λεγον- 
FA5. ἦτι ἦγ 74076, ὅτε, οὐκ ἦν — το πγεηῆμα TO ἅγιον, ἡ 
år ἐξ ou ὀγτῶν. ἐγένετο, ἡ ἐξ ἕτερας ὑποσεᾳσεως. ἡ 
OUT» QaGnovras. εἶναι, tPENTOV. 17. ἀλλοιωτὸν — τὸ 
ἁγίαν, AVEVUA, τούτους ἀναϑεματιῷρι %- καϑολικη και 
ἀποστολικὴ ἐκκλησια). SE Dr , 


i ὯΝ 


+= 
Å ξς Π Π » Fs P , " * ᾿ ᾿ ᾿᾽ 
᾿ 
1 


3. 

— Naar Epiphanius i,de Ord,.hvormed han .indleder den 
længere Bekjendelse, videre siger, at, efterdi paa hans Tid nogle 
andre. Hæresier efter hverandre havde indsneget sig og vare 
opdukkede, ikke alene de, til hvilke han skriver (Umers), og 
han og hans .cypriske Medbiskoper..og. Medpræster (spes), 
men ogsaa. alle orthodoxe Biskoper: og (overhovedet) 
hele den katholske Kårke tilsammen, overensstemmende 
med Apostlenes og de nicænske Fædres: Trø, som er udtalt i 
den. første; kortere Daabebekjendelse, af dem, som. kom til 
-den hellige Daab, og ogsaa af Andre fordrede Aflæggelse af 
den anden længere: saa kan han'umulig have ment, at denne 
Bekjendelses Aflæggelse déngang virkelig af alle rettroende 
Biskoper og i hele den katholske Kirke er.bleven fordret af 
Baptizanderne, og Andre. Af et saadant i .og. for sig højst 
"usandsynligt Faktum findes nemlig intet Spor. Meget mere 
kan Epiphanins's Mening kun have været den, at alle ortho- 
doxe. Biskoper og hele den katolske Kirke skulde lade 
Baptizanderne og. Andre afiægge hans længere Bekjendelse, og 
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at han nærede den sikre Forventning, 'at dette vilde ske, 
idet den udtrykte derés Tro,'ligesom den då 'svarede 'til den 
f hans første kortere Bekjendelse udtalte apostoliske og nidæmn- 
ske Tro, som jo var den'helé”reftroendé katholske Kirkes. 
Dette fremgaar tydeligt af, at Epiphaniös' siger, at' de; til hverh 
hån skriver, lade Bådptizanderne og Andre åflæggé den (6 uer 
— λεγομενῪ; "meders han jo aåbenbart her' først meddelér 
dem den, før åt de skalle Yade deéh åftægge. Han håvæ 
altsan bestemt sin ander Bekjendelse' for Held dén' katholske 
Kirke 'og 'ventede, at denhe vile antage:dén.': Dette kan ikke 
overråske 06 ak særdeles, naar vi kjende has ovårordentlige 
'Anseølse i' Kirken: (56. Side 81. Not. 32) og "hans levendt 
Bevidstled' derom' sånt ' hans høje Selvfölelse, som forlededt 
ham ' til: de bekjendte  Indgteb- i Johannes af Jerusalems bø 
Ohrysostomus's Rettigheder. Vifkelig er jo, om end ikke hans 
anden længere, sag dog hans første kotteré, Wistnok ikke fra 
ham selv -hidrørénde; mer dog i hans Diøves* brugte (8. 
S. 74 fl. og 5. TT ff.), Daabsbekjendelse senere bleven hele 
den orthodoxe  katholske”'Kirkes Békjéndelse' og alle orientdl- 
ske Kirkers Daabsbekjendelse. ' mdicativet Aepouev har Epi- 
phanius brngt i Stedet for Conjunetivet λενγωμεν, for: at 
udtrykke sin sikre: Forventning om, 'at det vilde ske; söth 
skulde ske 55). | ep NG 
' 9) Epiphanius har forövrigt udtalt sig oui den kortere Bekjendelse pa 
samme Mnade som 'om den læhgere: * Naar ἤδη: πος i' Slutningén 
af Indledningsordene, til den, siger: ἄλλα καὶ διδαύκειρι (ἀφει- 
Åete ἑκαότον τῶν κατηχουμενωὼν τῶν μελλοντῶν τῷ ἅγι 
λουτρῳ πῤοσιεναί ῥητωξ, ὡς ravrov ἡ dvin rm 
Vpor TE KAL ἡμῶν (διδαόκει avrov), τὸ λέγειν: saa nd- 
siger han, at den hele Kirke. lærer- Baptizandern Ord. til andet 
at aflægge den kortere Bekjendelse ved Daaben. Da Kirken den- 
gang, Epiphanius skrev, ikke gjorde dette, saa kan han med sine 
"Ord Kun have villet udtrykke den vikre Forvéntning, at den vilde 
gjöre dette, en Forventning, 'der for den östérlandske Kirkes og 
for en Del" ogsan den vesterlandskøs Vedkommende heller ΠΝ har 
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Endelig kan man éndnu spørge, i hvilke Tilfælde efter 
Epiphanius's Mening den kortere Bekjendelse, og i hvilke den 
- kængere skulde bruges. Svaret påa dette Spørgsmaal er let. 
Epiphanius.maa have ment, at den længere skulde bruges ved 
saadanne Katechumeners Daab, som ferhen havde været Til- 
hængere «af en af de. i det: sidste Aarti opkomne Hæresier, 
mod hvilke den specielt er rettet,'og navnlig åltsaa Tilhængere 
af Apollinarismen, som ;derigang. :allerede var temmelig. ud- 
bredt, især i Epipbanius' & Nærhed (Antiockia var dens Hoved: 
søde og Hovedudgangspunkt), eller som og kunde mistænkes 
for at være Tilhængere af en. af disse 'Hæresier,. medens man 
i alle andre sædvanlige Tilfælde havde at anvende den kortere. 
Men at paa hin Tid En, der kom til den katholske Daab, 
virkelig kunde være smittet af de Hæresier, mod hvilke Epi- 
phanius's længere Bekjendelse er rettet, var slet. intet.-Utænke- 
ligt. Dengang plejede jo,. som- bekjendt, mange Voxne, som 
vilde indtræde i den christne Kirke, i Aarevis at staa paa et 
af de første. af de tre 'Trin, hvori Katechumenatet . siden det 
fjerde . Aarhundredes Begyndelse. formede. sig, og at opsætte 
sin .Daab til en senere: Tid «eller endog til sit Livs Ende: og 
ligesaa lode dengang, som ligeledes bekjendt, "mange. christe- 
lige Forældre: sine Børn vedvarende forblive i -de to første 
Katechamenclasser, idet de af lignende Grunde udsatte deres 
Daab .saa længe, indtil de med en større Aldersmodenhed 
vilde have opaaast: en, større Ro og Fasthed, eller - de 'lode 
dem af religiøs Ligégyldighed ikke døbe. Et fremragende 
Exempel paa det første Slags af sagdanne Katechumener er 
Constantin den Store, paa det andet den hellige Augustin (s. 
Aug. Conf. 1, 11).. Mange ἡ μωρὰ af det (6658 Slags, 


( 


skuffet hem. At indekrænke Kirkens 81baoner τους. AEE 
νουξ ρῥητως. το λεγξιν til den kortere Bekjendelses Indhold 
, gaar ikke an. Ordene ῥητῶς τὸ λεγειν tillade det ikke. 
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hvilke, sæavelsom de af det andet Slags og alle Katechumener 
overhovedet, ifølge Tidens ' Sprogbrug allerede : bleve betegnede 
som Christne 89), idet dette Ord brugtes i en videre, uegentlig 
Betydning, kunde nu, da de plejede at modtage Privatunder- 
visning i Christendommen (s. Neander,- Kirchengesch. I, 2 
5. 534 fg.)! og ved: sammie kunde faa en levende Interesse for 
og ogsaa en vis Forstand. påa den ehristelige Lære og 
specielt de Stykker af. den christelige Tro, hvorom de da- 
værende Lærestridigheder drejede. sig 99}. blive de Hæretikeres 
Disciple, mod. hvilke Epiphanius rettede sin: længere- Bekjen- 
delse, eller: paa anden Maade komme å. Berørelse med dem 
og derved antage deres Meninger eller dog faa en Tilbøjelighed 
til dem, men derpaa senere melde sig til Daaben i den or- 
thodoxe:katholske Kirke. Og: paa liggende Maade kunde det 
paa med de unge Katechumener, hvis Daab blev . opsat af 
deres Forældre; ja det maatte endog gaa saaledes med dem, 
naar deres Forældre selv -vare eller bleve Tilhængere af hine 
Hæretikere og senere .traadte over. eller tilbage til den ka- 
tholske Kirke. Og ogsaa med saadanne Katechumener, som 
ikke selv opsatte sin Daab, eller hvis Daab ikke blev opsat 
af deres Forældre, kunde, da Katechumenatet dengang, som 
bekjendt, ofte varede megét længe (s. Bingham, p. d, ant. 
8. IV-p. 7segg. og Höfling, p. d. anf. St. S. 95 ff.), det 
samme være Tilfældet. De kunde først være hine Hæretikeres 
Katechumener Og . dernæst vende sig til- den katholske Kirke 
og begjære Daaben i :den, eller som den katholske Kirkes 
digg EG ἐς ᾿ pg ὲ ; 
) De bleve Χριότιανοι »Christiani* ved ,signatio* eller , manuum 
” impositio*, Katecbumenatets förste liturgiske Act, som derfor ogsaa 
blev. betegnet - som Xpi6tiavov ποιεῖν, NChristianum facere*; 8. 
Hofing, P- d. avf. St p. 321 δ. og 302 f. og smi. B. II H. 4 
-8. 522. | 
s0) Nogle af dem kunde let just derfor nære höj Interesse for PER 


og lægge megen Vegt paa den, fordi deres Lyst til den Sélv- 
fornegtelse; som det christelige Liv fordrede, var meget vinge. '' 
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Katechumener komme i Berørelse med dem dog mere eller 
mindre blive smittede af deres Hæresi, men alligevel ville 
døbes i den katholske Kirke, eller endelig kunde deres. For- 
ældre høre til et af hine hæretiske Partier: og derfor overgive 
dem til det for at undervises, men ander denne Undervisnings- 
tid. vende: sig. til' den katholske Kifke, . og som Følge heraf 
lade dem gaa over til” denne' Kirkes Undervisning: I alle. disse 
Tilfælde, det. næstsidste undtaget, kunde den katholske Kirke 
vel sikre sig allerede ved ny Undervisning, men dog i-det Mindste 
under visse Omstændigheder, for at. være ganske sikker; "holde 
det for nødvendigt, at fordre Aflæggelsen af en Daahsbekjem- 
delse, hvori specielle Bestemmelser imod 'bine Hæretikere vare 
optagné. Αἱ Epiphanius har ment,. at den længere Bekjen- 
délse ogsaa skuldé bruges ved Saadatnes Gjendaab, som 
vare døbte af Apollinarister, lader sig ikke antage, da han 
neppe. vil have fordret, at saadanne Døbte skulde døbes igjen: 
- F det. Mindste: blev dette forbudt af Conoiliet i Contaniinepal 
381 i den syvende Canon. rss på å 
Naar Epiphanius  desuden ogsaa faakaiinee den ae 
Bekjendelse for Ikkebaptizander, saa tænker han vel paa Saa- 
danne, som :havde modtåget Daaben hos-de hæretiske Paitier, 
mod hvilke hans' Symbol specielt er. rettet, og nu vendte sig 
til den katholske- Kirke, saavelsom dgsaa pas Saadanné; som 
formedelst ' sin Tilbøjelighed til de Hæresjer, som hans Symbol 
specielt bekjæmper, vare udelukkede af demne og nu-igjém 
ønskede at blive optagne i den. —Hine' skulde før sin Over- 
gang til den katholske Kirke aflægge den, «enten fordi den 
Daabsbekjendelse, som de havde aflagt hos Hæretikerne, havde 
indeholdt noget Hæretiskt, eller dog kunde mistænkes for at 


have gjort dette, eller endelig fordi man overhovedet. fandt det 


Passende, at de.gjentoge hele Daabsbekjendelsen. Disse skulde 
i den gjentage s sin  Daabsbekjendelse i dens sande, orthodoxe 


Mening. 


Ed 
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- Vi kume- forøvrigt til de Baptizander og Døbte, som 
skulde aflægge Epiphanius' 5 anden Bekjendelse, ogsaa regne 
dem, - der bidtil havde været Pneumatomacher, da denne Be- 
kjendelse for 'en Del endnu skarpere end den første imøde- 
gåar Pneumatomachismen og udtaler et Ane over Pneu- 
matomaohérne (8. ovenfor 8. 66 og: 69). ᾿ ὭΣ Σὰ. 


LE ar 


va ed nm ee ες ' ve 
Om den! Athanasius at Ålexandrien' ΠΝ Βρμῆνεια εἰς τὸ 
συμβολον. ; 


”Indhold. 


ladled ning. age δὶς ro 6vuBokoöv samt Montfaucens 
sMonitum* til samme. (Ep. εἰς το 608. har hidtil været aldelés 
overseet). 'Hvorfor Ἕρμηνδια “εἰς τὸ ὄυμβολον mad behandles i den 


— förste Del åf dette Arbejde og å & Excurs til Afhandlingen om Epi- 


phanins*s 16. Daabsbekjendelser. . De Spörgsmanl, som ere at besvare i 
dette Excurs,.og den Orden, :hveri de-ere at hesvare. — I. 1. Det Syn- 
bol, som udlægges :i "Ep os fo ὄυμβ.. er: ikke ,Symbolum, quod 
-vocatur, Apostolorum* (Montf.), men (det gamle, egentlige) Nicæesum. 
Om, Bergen af Navaet SupfoAov samt Navnene Πιόεις og Ἔπαγγε- 
'λια, 175 πεστεοροι, | OpdAoyen 'og Συνταγη i der græske Kirke. paa 
Bekjendelsesgebetet.: 2. Udiæggelsen: af Nicænum i Ἕρμ. bestaar dele 
i sandanne Tilsætninger til dette Symbol, som ere rettede mod Hæresier, 
der vare opdukkedp æfter 325 eller døg paåny våre fremwaadte: efter 
detse Tidspunkt, dels i 'saadanme Tilsætninger til samme, som ere tagae 
af den almindelige kirkelige Paabsbekjendelse,. væsentlig vel saaledes, 
som den har lydt å "den Menighed, som "Epu.'s Forfatter har:tilhört. - 
Dog' blivør Nicænum” i 'Epu. ikke blot udlagt efter den almindelige 
kirkelige : Danbsbekjendelse,. men ogsaa fuldstændiggjort: af samme, 
hvorved Forfatteren ligeledes vel væsentlig fulgte sin egen Kirkes 
Daabssymbol. :: Hvad: der gjæelder om "Epp. eis to δυμβ., det gjælder 
ogsar om. den med samme saa overordentlig beslægtede længere epi- - 
phaniske Bekjendelse. OQgsha denne er: en Udlæggelse af Nicenum og 
en Composition af dette Symbol, som danner dens: Udgangspunkt og 
Grundlag, af en Røkke antihæretidke Tilsætninger, der hidröre fra Epi- 
pbånius og ere rettede mad efterniceuske eller i den efternicmæneke Tid 
paany fremtraadte Kjétteriet, og af en Røkke Tilsætninger, der ere 
tagne af den almindelige kirkelige Danbsbokjendelse væsentlig vel sat 
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ledes som denne havde lydt i det Daabssymbol, paa hvilket Epiphanius 
var bleven döbt. — Il. Hvad Montfaucon har gjort gjældende for 
den Ånskuelse, at Ἕρμ. εἰς τὸ ὄυμβ. er et Verk af Athanasius, be- 
viser kun, at den kan tilhöre (den sidste Del af) Atbenssius's Tid. 
Athanssius's Stilling til Nicenom taler ikke afgjort imod, at ham skulde 
have affattet et Symbol, som Ἕρμ. εἰς ro 6vuf.; dog gjör den dette 
betænkeligt. En Sammenligning af "Epp. med Kilderne til den alexan- 
drinske Danbsbekjendelse förer paa Grund af disse Kilder» Beskaffenhed 
ikke til noget Resultat. Heller ikke förer en , Sammenligning af de 
antiapollinarinistiske og antipneumatomachiske Elementer i "Epp. med 
AMlhrenasius's antiapollinaristiske og antipneumatomuchiske Skrifter til 


'moget sikkert Resultat. Derimod föres vi til et saadant ved en Sam- 


menligning af Ἑρμηνεια med Epiphanius's længere Daabsbekjendelse. 
Stægiskabet og Differentserne imellem begge Bekjendelser. Har Epi- 
phanius lagt "Epp. εἰς TO σμμβ, til Grund for sin læugere. Bekjendelse 
eller har. Forfatteren af "Epu. lagt denne Bekjendelse til Grund for sit 
Symbol? Epiphanius's Forhold til Athanasius og den Omstændighed, 
at Epu. i Tilsætningerne til den anden Artikels andet Led er ulige 
simplere end Fpiphanius's længere Bekjendelse, kunde tale for, at det 
Förste ber været Tilfældet; men 1) deraf,-at den længere epiphåniske i 
Bekjendelse er ganské og aldeles fremvoxen af Ancoratus, medens Ep. 
εἷς ro 6vuB. ikke kan siges at βίδα i et saadamt Forbold til negetsom- 
helst atbanssiansk Skrift, 2) deraf, ati begge Bekjendelser en Be- 


 kjæmpelse af Vildfarelser forekommer, "der, saavidt vi: vide, ikke ere 


blevne bestridte af Athanasius, medens derimod Eøiphenius oflerd og 
'specielt i det Skriff, hvis Slutning det længere Daabssymbol danner, til 
bvis Indhold des staar i den iriderligste Relation, og vom det resumerer 
i Bekjendelsesform: Anooratus, ivrigen har kjæmpet imod dem, og 
endelig 8) deraf, så Vi i begge Bekjendelser finde εἰ Par Udtryk, hvoraf 
det ene (ἔν αὐτῳ τῷ δωματι) er specilisk epiphaunisk, medens det 


; aldrig ferekemnier hos Athanasigs, og det andet (æamapSeros) hyp- 


pigen bruges af hin, medens det hos 'denne kun læséd paa et eneste 
Gted og paa dette Sted ikke engang er-kritisk-sikkert — af alt dette 
fölger med fuldkommen Sikkerhed, åt Forfatteren af Epp: maa: "have 
have 'lagt Epiplanius's lyhgere Bekjendelse il Grund for sit Symbol. 
Men er dette ΤΙ] οι, san. kab: Athanasius ikke. have førfåttet 'Epp., 
da: Epipbanius's længere Bekjendelse er bleven til efter: Athanasius's 
Död. — IL. Den saaledes Athanasius falskeligen tillagte Epp. εἰς τὸ 
ὄυμβ. er 'en fri Bearbejdelse og for'en Del en Simplification af Epi- 
plyanius's løngere Bekjendelse. Hensigten med denne Bearbejdelse har 
vel været, at gjöre den Bekjendelse, som Epiphanius just ikke vilde 
have brugt ved' Daaben bogstaveligen, saaledes som den löd, mere ἡ 
brugbar til det Öjemed, hvortil Fbiphanius havde bestemt den. At 
* Bpyunreia sf sin Forfatter blev bestemt til Brug ved Daaben, fölger 
med stor Sandsynlighed deraf, at man ikke skjönner, af. hvilken anden 
Hensigt han skulde heve- foretaget sin Bearbejdelse, og st Epiphanius 
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udtrykkelig havde bestemt sin længere Bekjendelse til Brug ved Daa- 
ben. Om den virkelig er bleven brugt ved samme, vide vi ikke, men 
det ør ikke usandsynligt. "Epunveias Forfatter har maaske tilhört 
den blexandriosk « mgyptiske Kirke. — Peraf, at han ikke har optaget 
Nedfarten i, sin Bekjendelse, fölger med Sikkerhed, at den ikke kan 
have udgjort nogen Bestanddel af hans Kirkes Donbsbekjendelse og af 
det græske Daabssymbol overhovedet. 


I den anden Dei af det første Bind af den möntfauconske 
Udgave af Athanasius's Verker p. 1278 seg. finde vi en, for- 
underlig nok, hidtil, saavidt jeg ved; ganske overseet 1) Be- - 
kjendelsé, som jeg tilligemed det »Monitun*, som Montfauoon 
har foradskikket samme, ἯΡΕ vil meddele. 


") Hverken Walch eller Hahn omtaler det i sine ofte anförte Sam- 
linger” af den gamle Kirkes Symboler, de fuldstændigste Samlinger 
af disse Symboler, vi have, og -alime kan Ingen af dem heve 
kjendt det. Walch leverer der, hvor han handler om Athanasius's 
Bekjendelser, p. 156—69 -sml. ogsaa p. 177, kun vort saakaldte 
Athanasianum og Athenasius's Bekjendelse i hans ᾿ἔκϑεσις mt- 
Greas, bg omtaler desuden en i de paa Latin skrevoe ,Jibri de 
Trinitate*, som i Haandskrifterue falskelig tillægges Athanasius, 
stanende, sødvanlig som et Verk af den romerske Biskop Damasus 
betegnet Formel (dem förste af de tre Bymboler, sam foruden 
Anatbematismerne eller ,confessio &dei catholicæ" tilskrives Da- 
masus), saavelsom ogsaa en Skrivelse, der udgives for at være et 

Svar fra Athanasius til den römerske Biskop Liberius paa en Skri- 
velse fra denne til ham. Hahn aafdrer.S; 175 fy. som atbanasiansk 
Bekjendelse kun Bekjeudelsen i Ἔκϑεσις πιότεως, omtaler Ρ. 176 
desuden endnu det pseudo -athanasianske Antigramma til Liberius, 
og gjör sammesteds ogsaa opmærksom pas den efter st Rimelighed 
athanasianske Skrivelse, som den i Aaret 362 af Athanasios i 
Alexandrien forsamlede Synode sendte til Kejser Jovianus, som paa 
et for Dogmehistorien mærkværdigt Dokument: Ligesaalidt har 
Waage i det oftere- omtalte Skrift der, hvor han omtaler de 
Synodal- og Privatbekjendelser, i hvilke Anathemaet udtales over 

— Apollinaristerne eller deres Vildfarelse bliver noget udförligere mod- 
sagt, p. 103—7, nævet Ἕρμηνεια εἰς τὸ συμβολον, uagtet denne 
Bekjendelse ogsaa er stærkt antiapollinaristisk, og uagtet ogsaa den 
havde kunnet levere ham et Vidnesbyrd mod Rigtigheden af den 
Sætning, til hvis Gjendrivelse hele hans Skrift er bestemf: den 

 Sætning, at Leddet ,descendit ad inferna* ved Modsætmingen til 
Apollinarismen er kommet. ind i Daabsbekjendelsen. ,Descensus 

- + ad-dnferna* mangler nemlig i Epunvesia δὲς τὸ συμβολον trods 

denne Bekjendelses stærkt antiapollinaristiske Charakter. - 
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»Monitum. 

Hæc fidei confessio exscripta fult ex 'codice Vaticano 
n. 1431 membranaceo optimæ notæ et perantiqud, in quo ex- 
stant Oyrilli opera, interque illa pag. 24. comparet Athanasii 
pomine sequens opusculum. Initiuh porro hujusee id: ipsum 
est, quod illa fidei formula ad Jovianum Auwugustum 'missa 
superiusque cusa tomo. 1 p: 781. In subsequentibøs autem 
liquido expenduntur Symboli qued vocatur Appstolorum arti- 
euli: non indignum sane opuseulum est Athanasio, iisque com- 
positum vocibus et elaasulis, quæ Athamasii æto obtinebant, 
neque leve est argumentum, quod illius solam ævi Arianorum, 
Pneumatomachorum , Apollinaristarum errores dilucide hic 
repudientur. Ex usu quoque vocis ὑποσταύτς' pro substantia 
Patris videtur adseribendum Athanasio. Damnantur enim qui 
negant Filium ex eadem hypostasi vel οὐσεφ, ex qua Pater, 
πε ratio- loquendt post Athanasii ævum Vix usurpabatar. 
Exstat item hær symboli interpretatio in Cod» Reg. 2502 in 
chårta papyraeen vulgari deseripto 8850 1562, cujus- Jeotiones 
annotamus. * Et ubique adseribitur Athanasio*. 


'ASavasiov * Apysemöxanov ᾿Αλεξανδρδιας Epunva 99) 
| εἰς το συμβολον- 


Πιστευόμεν. εἷς ἕνα ον, πατερα παντοκράτορα, 
παντῶν. ὁρατῶν τε καὶ dopatær ποιητήν. 

Και εἰς ἕνα xupiow ᾿Ιηδουν Χριστον. τον υἷον του 
ϑεοῦ, γενγήϑεντα ἐκ τοῦ πατροξ 93), Deov ἐὰ ϑεοῦ, φὼς 
ἐκ Paros, Seov > ᾿ἀληϑινον En ϑεοῦ ἀληϑίνου, γεννη- 
Sevra,: οὐ ποιήϑεντα, ὁμοουσεα»" τῷ 'πατρι, δὲ οὗ τα 
KOYTA, ἐγενέτο, τὰ TE ἐν τῷ ΠΡΟΣ καὶ τὰ ἐπι TNS 
γῆς: “ὁρατα : τε͵ καὶ ᾿ἀάορατα πα ες ἢ på 


»") Reg. εἰς ro ἅγιον ΗΝ ee " | 
%) pkeg. ἐκ τοῦ πατροῖ. οὐδνω; rovredrir år 9 οὐσεὰς Σὺ 
σοτρος,. | | 
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rov δι nuas τοὺς ἀνθρωποὺς καὶ δια τὴν ἡμετέραν 
σωτηρεαν, κατελϑοντα, ἀαρκῳώϑεντα, ἐνανθρωπησαντα, 
τρυτεστι PVEKVNSEVTA τελειῶς. ἐκ Mapias τῆς ἀειπαρϑε- 
vov δια πγευματος ϑγίου, σωμὰ Mal PUXIV καὶ νοῦν 
HOL TEAVTA, Oda ἐστεν ἄνϑρωπος, XGAPIS ἁμαρτιὼς ᾿άλη" 
ϑινῶς καὶ 0v- δοκησει ἐσχηκοτα 59), -, τὸ 
. πᾷϑονξα τουτεστε σταυρώϑεντα, παψθεντα nar ava: 
Grævta 1 TAY ἡμερᾳ, HAT ἀνελϑόντα εἰς. οὐρανους ἐν 
på τῷ δωματι ἐνδοδως, καϑιόαντα ἐν δεξιζ τοῦ mar 
, ἔρχομενον ἔν. αὐτῳ τῳ. Sauar: ἐν δοξῃ κριναι 
based και. νέκρους, οὐ της βασιλειας οὐκ ἔσται τελος. 
- Kaas πιστενομδν εἰς TO. πγευμα τὸ ἅγιον, τὸ οὐκ ἀλ’ 
λοτριον τοὺ πατβος καὶ υἷον, ἀλλ᾽ ὁμοσυσιον ov πατρι 
καὶ υἵῷ, τὸ ἀκτιότον, TO τέλειον, TO παρακλήτοψ, τὸ 
λαληάαν. ἐν νομῷ 55) καὶ ἐν προφηταῖς καὶ ἐν sday- 
γελεοια". ΝΑΤΟΒΟΥ ἐπι τον Eda κηρυδαν ἀποῦτον 
λοις, οἴκουν ὃν ἅγιοι. 6ὃι- ἜΣ 
Καὶ πιάτευομεν. εἰς μιὰν 'μονην TaVrNY καϑολι. 
nnv 56) και, ἀποστολικὴν ἐκκλησίαν, εἰς ἕν βαπτιόμα 
μετανσιας. καὶ ᾿ἰάφεσεως ἁμαρτιων, εἰς ὠκμασταῦιν νεκρῶν, 
εἰς κριόσεν αἰωντον ψυχῶν GE HAL σώματα, 91), bis fo 
διλειαν. ovpavær, nat ξωην ἀἰώνιον. 
Ἴους δὲ λέγαντας, ὅτε nv more, ὅτε οὐκ ἦν ὁ υἷος, 
ἢ ἦν ποτὲ, ὅτε OVM ἦν TO ἅγιον πνευμα, ἡ' ὅτι ἐξ οὐκ 
ὀντωμ ἐγεγετο, ἠ" ἐξ ἕτερας. ὑποσταδεως ἡ ovørKs φα- 
ὅκοντας εἶναι Tov υἷον του ϑεου ἤ τὸ πνευμα τὸ ἅγιον, 
τρεπτὸν ἢ ἀλλοιῶτον, TOUTOUS ᾿ἀγναϑεματιξομεν, ὅτι 
δὐτοῦς ae % καϑολυτή μητὴρ ἡμῶν καὶ ἀπο- 


*) ,Hic motantur - Apollinaristæt. 

%) Reg. ἐν προφηταῖις καὶ ἐν ΨΥ και εὖαγ΄. Mox x Regius 
᾿κηρυξαν, Vaticanus κηρυξομενον". 

5) Kai ἀποστολυιην. deest in Vatic.* 

ἢ Reg. εἰς Bassa erars*. 


“». 


%) Reg. kerud. VEKPDØYE. ἡ 
: %) Mantfauoon har været aldeles avidelde: om dette Factum; ,-*. 


158 aa Ὁ, P. Caspari, 


στολικη ἐκκλησία, HAT avaSeuereouev navtas τοῦς un 
ὁμολογουντας 98) avabradiv σαρκος καὶ πάαδάν' ΑΈΡΕΘΙ; 
τουτεῦτι τους UN ὄντὰς ἐκ ταυτῆς τὴς πιότεως τῆς Sk 
KAL HOVNE καϑολικης ἔπκλησιας. : 

Det er klart, at vi i den hér meddelte Bekjendélse have 
et Symbol, der indeholder hele Daabsbekjendelsen, den fuld- 
stændige Daabsbekjendelse i den: Skikkelse, som den i det 


fjerde Aarhandrede i. det hane har havt i den ge 


Kirke... 
Dette VEN og forpligter os - til at Göhssdle den i 


denne første Del af vort Arbeide, uagtet vi der, hver :den 


meddeles os, ikke ligefrem erfare, om :den er bleven * brugt 
eller var. bestemt til at bruges ved Daaben, som Daabe- 
bekjendelse. 

«Men ligesaa klart: er fremdeles det Foss, at den Atha- 
nasius af Alexandrien tillagte-'Epunveur eig: τὸ 'συμβολον 
har en ganske overørdentlig Lighed med Epiphaniusts længere 
Daabshekjendelse 99)... Begge Dele-maa derfor. "nødvendigvis 


staa i en historisk Sammenhæng; vi' maa, som allerede 


ovenfor S. 68 bemærket, antage, at enten Epiphanius har lagt 
den athanasianske - "Eppnveie til Grund før Æit længere 


-Daabssymbol, eller at omvendt * SKppnveses :Forfatter- har 


gjort dette med den epiphaniske Daabsbekjendelse 190), 
Dette. opfordrer 08 til at omhandle "Eppnvea de TO * 
συμβολον - her -i et ee) til Afhandlingen om Epi- 


: : 4 
å ᾿ a : ᾿ 
N δὲ av ' 
FI G * 


på 


100) En tredjé Anskuelse, at begge Symboler have et tredje fil. sin- 

'Grundvold, er paa Forhaand mindre rimelig og kunde först.da an- 

: tages, naar de to förste Anskuelser skulde -vige sig at være umulige. 

190) For Behandlingen af Ἕρμηνεια i et Excurs taler ogsaa dén Om- 

stændighed, at den ikke ligefrem betegnes som en Bekjendelse, der 

blev brugt som Daabsbekjendelse eller var een til at "bruger 
som saadan. EG 


Om Daabsbekjendelsen. Förste Afdeling. I, 4 og 5. 159 


| phanins' to Daabssymboler,.i et- Excurs, der for en Del 
danner et Supplement til denne EE eg hvorved den 
først bliver fuldendt. 

- Hovedgjenstanden for :dette. Excurs ere de to Sun 
om "Epunvew eig τὸ συμβολον er af Athanasius eller ej, 
og om den ligger til Grund for. Bpiphanius's Bekjendelse eller 
omvendt, to Spørgsmaal, der forsaavidt βίδα i den inderligste 
Sammenhærig med bimanden, som  Eppnvene,- -dersom Epipha- 
nins's længere. Bekjendelse ligger «til Grund for den, ikke kan 
være af Athanasius, idet; som vi ovenfor S.132-f. have seet, 
Epiphanius har forfattet sin Bekjendelse - kert. efter Athana- 
sius's, Død, og hvoraf. det andet saaledes egentlig falder oder 
og udgjør en Del af det første,: dets. Hoveddel. 

τ Foruden det anførte Dobbeltspørgsmaat ere der dog endnå 
nogle andre , Spørgsmaal at . besvare: For det Første det 
Spørgsmaal, hvad. der er at forstan med τὸ δυμβολον eller 
to ἅγιον. ὄυμβολαν, hvorsf den Athanasius tillagte: Bekjen- 
delse efter Overskriften skal være en &ppnvera; fremdeles 
det : dermed sammenhængende og dertil sig knyttende Spørgs- 
maal, hvori den Udlæggelse bestaar, som Epunveia"s Forfatter 
bar tilføjet' til :det Symbol; som han har lagt til Grund før 
sin Bakjendelse, og hvad han overhovedet har foretaget med 
dette Symbol, hvorledes han overhovedet har behandlet det, 
et Spørgsmaal,- af hvis Besvarelse det. "tillige fremgaar, paa 
hvad Maade Epiphanius's med 'Epunvew å højeste. Grad 
beslægtede længere Daabsbekjendelse er bleven til, og i hvil- 
ken Forstand Epiphanius kan betegnes som denne Daabsbe- 
kjendelses -Førfatter; : endelig det Spørgsmaal, i hvad Hensigt 
Forfatteren af Epprjuewa bar udlagt 70 συμβολον eller for- 
fattet sin .Bekjendelse, og, hvis Epiphanius længere Bekjendelse | 
skulde ligge. til Grund for den, i hvad Hensigt han har adopteret 
denne Bekjendelse og modificeret den saaledes, som han da 
vilde have gjort; om han i begge Tilfælde har bestemt den 
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til Brug ved Daaben, og om den virkelig er bleven brugt ved 
samme, samt hvor han i det sidste Tilfælde har levet, og hvor 
den skulde bruges og er bleven bragt som Daabsbekjemdelse. 

Vi søge at besvare alle disse Spørgsmaal i den Orden, . 
at vi først beskjæftige .0s med Spørgsmaalet om, hvad der er 
at forstaa med το συμβολον, το ἅγιον. συμβολον, og det 
dermed sammerihøængende Spergsmaal, :derpæst med Spørgs- 
maalene, om  Epunveia εἷς το συμβολον er af Athamasins 
eller ej, og om den ligger til Grund for Epiphanius's længere 
Daabsbekjendelse, eller om det Omvendte er Tilfældet, og 
sluttelig med Spørgsmaalene, i hvad Hensigt "Epusjveia's 
Forfatter har opsat denne sin Bekjendelse, og om den er 
bleven brugt som Daabsbekjendelse. 


1. 

1. Naar Montfaucon i sit , Monitum* til ρα. εἰς xo 
συμβ. bemærker: Initinm — hujusce (opusculi) idipsnm est, 
quod illa fidei formola ad Jovianum' Augastum missa superi- 
usque' cusa tom. I p. 781. Ila subsequentibns autem liquido 
expenduntur Symboli, quod. vocatur, Apostolorum 
artieuli*, saa tager han mærkelig. Fejl. Hvad der i "Ep. 
interpreteres, er ikke Symbolum Apostolorum, - men 'Symbolam 
Nicænum, det ældre; egentlige Nicænutn; og ikke hint, men 
dette Pyrebol er 'ment med τὸ συμ βόλον eller τὸ ἅγιον 
ἀυμβολον ἃ 'Epp.'s: Overskrift. ED 

Dette vil sees af følgende: Bemærkninger. 

Den første Artikel i Epp. stemmer bogstavelig overens med 
den første i Nicnnm. Det samme er Tilfældet med den anden 
Artikels første Led påa den Vndiagelse nær, at der i Slutningen 
af dette Led til Ordene ra te ἐν τῳ σύρανῳ καὶ τὰ; ἔπι 
τῆς γῆς éndnu føjes Ordene Öpara τε καὶ sopara: 103), 


12) Naar i Cod. Vat. Nicænums uovoyern, ovresTi ἐκ της οὐσιας 
'Fav πατροζ. mangler, : saa er det aabenbart kun faldet ud, fordi 
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Hele den første Artikel og den andens første Led er påa den 
ene anførte Undtagelse nær, der er at betragte som. en Con- 
formation af den anden Artikels første Led med den første 
Artikel, foretagen i den Interesse, at fremhæve, at Sønnens 
Skabervirksomhed er ligesaavel altomfattende, sam Faderens, 
intet Andet end en simpel Gjentagelse.af Nicænum: ”Eppu.'s 
Forfatter havde her intet Væsentligt at tilføje til Forklaring 
af det Symbol, som han havde foresat sig at forklare, og. sem 
dannede hans Text: Nicænum, da dette Symbol havde udtalt 
sig med tilstrækkelig Klarhed om Faderen og paa en uover-. 
træffelig Maade havde hævdet Sønnens Guddom imod. Arid- 
nerne, og da det med Hensyn til disse to Punkter- ikke vag 
til nogensomhelst Forklaring. . 

I den anoden Artikels andet Led dame. ἘΠ de 
Ord, hvormed Nicænum udtrykker dette Led τὸν δι 1406 
TOUS. ἀνϑρωπους καὶ διὰ τὴν ἡἥμετεραν σωτήριαν KATEÅ- 
Sovra καὶ δαρκωϑεντὰ καὶ ἐνανϑρωπησαντα déh Text, 
over hvilken ἱΕρμ.8. Forfatter: commenterer. Hau :anfører 
først Textordene med den'lille Forandring, than udølader 
και foran GapnaSevra og EvavSpønnsarre 193), -og får- 
klarer dem derefter imod Apollinaristernes Vranglærdomme. om 


Afskriverens Öje under. Afskrivningen sprang over fra det förste 
του πατρος (YEVYNISEVTA ἐκ του KATPOS μονογενη) til tet 
åndet (rovteöriv ἐπ τηϑ οὐδιας του πατροϑ). . Αἱ 'Epu.'s 
Forfatter havde optaget de anförte Ord i sit, Symbol, ee dels 
deraf, at den anden Codex har dem, dels deraf, at de 988 let 
kunde udelades af en Afskriver, dels deraf, at Hermeneuten, naar 
de faa Ord undtages, som han har vilföjet til Slutningen af den 
anden Artikels förste Led, ellers Ord til andet gjentager dette Led 
af Nicænum, og dels endelig deraf, at Udeladelsen ikke alene vilde 
have været umotiveret, men ogsaa staaet i Strid med den Hensigt, 
som Hermeneuten i denne” Del af sin Bekjendelse har forfulgt. 
Ogsaa i Epiphanius's længere kn andet de i Cod. Vetie. 
udeladte Ord 

16) Han danner et ΕΠ ΤΡ idet han vil optælle Nieænums Ytringer 
om Sönnens Menneskevorden, for derefter at forklare døm. i 


Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd.2H. 11 
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Christi Menneskevorden og Menneskenatur og deres falske 
Beskyldninger imod Katholikerne, og det paa den Maade, åt 
han indleder sin Forklaring ved det glössatoriske τουτεστι. 
11. I den anden Artikels tredje Led forklarer han Nicænums 
-tadovrsa, med hvilket Ord dette Symbol havde antydet 
Christi Lidelse paa Korset, hans Korsfæstelse samt hans Be- 
gråvelse, ved. σταυρωθέντα, et Ord, som han igjen indfører 
ved det glossatoriske τουτεῦτε, hvorefter han endnu tilføjer 
ταῴενται, idet han her mere supplerer end forklarer Nicænum. 

I den auden Artikels femte og Byvende Led forklarer 
han. Nicænums καὶ ἀνελθόντα εἰς τοὺς οὐρανοῦυς 194) og 
και. épxopusvor κρῖναι Govras καὶ venpovs ved den anti- 
origenistiske (s. ovenfor S. 143 ff. og Not. 86) Tilsætning ἐν 
οἰὐτῳ τῷ σώματι, samt ved Tilsætningerne ἐνδοδωξ og ἐν 
δοξῃ, som. å Forening med ἐν avteE τῷ σώματε skulle ud+ 
tøykke, at det Legeme, hvormed Christus opfoer til Himmeéls 
og skal komme igjen, vistnok er det samme, han bar paa Jorden 
før sin Død, men. at det dog paå den anden Side er dette Legeme 
i førklaret og forherliget Tilstand. Mellem. Himmelfaiten og 
Gjenkomsten' supplerer han det i Nicænum manglende sjette 
Bed af:dén anden Artikel, Christi Sæde ved Faderens Højre 
(καϑιόαντα ἐν δεξιᾳ Tov mwarpos) og til det syvende Led 
tilføjer. han den antimarcelliske — οὗ τῆς pare 
od» sørar τελὸς. 

I den tredje Artikels første Led ἜΝ hå aa nicæn- 
ske καὶ εἰς TO ἅγιον nvevua, 50m han pas én lidt fri 
Maade gjengiver med καὶ mi6revomev εἰς το πνευμα TO 
ἅγιον, ved en Række dels antipneumatomachiske, dels histo- 
riske Bestemmielser. om den Helligaand, hvorefter han sup- 
plerer de i Nicænum ee øvrige Led af. dr tredje 
" Artikel. 


195) Artiketen rows mangler hos ham. 


ti 
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I de Anathematismer, som han tilføjer til selve Bekjen- 
delsén, 'udvider han def til Nicænum tilføjede Anathematisme 
mod Arianerué, som han i. det Væsentlige pjentager, dels ved 
(i Overensstemmelse med, åt hah havde tilføjet til-den tredje 
Artikels første Led en Række antipneumatomachiske Bestem+ 
melser) at overføre ganske det samme, der i Mose vat 

sagt om Årianerne, paa Pueumatomacherne, dels ved ogsam 
at udtale en Ånathematisme imod alle det; der megtede 
Kjødets Opstandelse; samt overhovedet mod allé Hæretikére, 
8. vi å. mod alle dem, 'der ikke- hyldede den kåtholske Kirkes 
af håm å hans Bekjendelse fremsatté Tro: Ogsaa her hat 
Nieænuitr aaberibart dårinet hans Text 195). gr 

»" Per kunde Nogen ville paastaa, at Udtørykket 'vö συμ 
βολον, το ἁγιον' συμβολον å Overskriftön over *Epjnveier 
εἰς ro συμβόλον kum kan betegne Symbolet, den kirke 
tige Npabsbekjendelse; og at derfor * Ep. efter sin 
Overskrift maa være en Udlæggelse af dette Symbol. - Men 
det ér saa langt fra, at τὸ συμβόλον, το ἅγιον συμβολὸν 


199) Han betjener sig dog 'véd Gjentagelsen af den af nogen Fried. 
Saaledes udelader han Ordene καὶ xprr pevvhSnver. σύκ av og 
ἢ) κτιότον og forvandler καὶ ὅτι ἐξ ουκ ὄγτων ti) 7 OTLIJAT. Å, 
Enkelte Forandringer bleve derved fremkaldte, at han udstrakte 
til Negtelsen af den Helligasnds Guddom, hvad Nicenum linvde 
, 2996 om Negtelson af Söngens Guddum. Saaledes er Filföjelsen μὰ 
ὃ υἱον til Ordene Τους δὲ λεγοντας, τι ἤν ποτε, ὅτε οὐκ ἦν 
aabenbart fremkaldt ved det Fölgende 7 ν mote, ὅτε οὐκ ἥν TO 
wvevua ἅγιον; og suøledes har Forfatteren vel derfer «at Opdene 
τον viov του Seov ikke forst efter Tpexrov 7 ἄλλοιωτον, men 
allerede efter φαόκοντας εἶναι, fordi. han vilde lade Ordeve 7 
τὸ πνευμὼ τὸ dyrov fölge pua hine Ord. Hvorledes "Epu's For» 
FG fatter i Anathematismerne har Havt Nicæntrnr: for sig! som sin Text, 
ver man ret tydetig derdf, åt han har forandtet Nicenums ava- 
- Separide ἢ HåSoAnn δκοίλησιὰ eller τουτους ἄναϑ. κ. τ. λ. 
til tøvtov$ ἀναϑεματι δόμεν," ὅτι αὐτους ἀναϑεματιδε, 
ἣν ἢ καϑολεκὴ βητὴρ ἡμών παι ἀποστολικὴ ἐκκλὴ σταὶ 
Den katholske Kirke huvlie for en Del (Arianerhe) anathemaliseret 

' dem ivelve Nicænun, som forelaa Forfattérer sori håns Text. 


11* 
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i den græske Kirke lig Ordet ,symbolum* i dén vesterlandske 
betegner Symbolet, den kirkelige Daabsbekjendelse, 
at begge disse Udtryk samt Udtrykket τὸ συμβολον τῆς 
MIGTEGIS, TO TNS πιστεως συμβολον snarere omvendt nde- 
lukkende eller dog næsten udelukkende bruges om Nicænum 
(Nicæenum og Nicæno-Constantinopolitanum), baade der, hvor 
det omtales som Kirkebekjendelse, og der, hvor det omtales 
som Daabsbekjendelse. S. Steder som ᾿Επειδη “δὲ γεγραφεν 
Bur ἡ εὐλαβεια ὡς παροχετευουσι (fordreje) τινες. ἐφ᾽ 
ἃ pn AROSNKE τα 'ἐν τῷ συμβολῷ κ. τ. λ., ὑπεῤ δὲ 
τοῦ μῇ ἀγνοεισϑαι’ δὲ παρα τιδι του συμβολοῦυ τὴν 
δυναμεν, ὁ καὶ ἐν ἁπασαις ταῖς ἅγιαις του Geov ἐκκλη- 
G1als καὶ κρατεῖ καὶ κεκηρύκται κ. τ. Å. Og avro δὲ nar 
γυν ἐπι λεξεως παραϑεῖις το συμβολον MT. Å å Gy- 
rillns- af Alexandriens Brev til Anastasius, Alexander o.s. V, 
som indeholder-en Udlæggelse af Nicænum, der i sammyp umid- 
delbart efter det sidste af. de tre anførte Steder Ord til. andet 
anføres (8. Cyrill Alex. Opp. Τ᾿ V. P. 2. Seet. 2 p. 176 seg. 
ed. Aubert), og som καὶ τοῦτο ἐξ αὐτου του συ μβολοῦ 
τῆς πιστεως (Nicænum) καταμαϑεῖμ εὐπετεςὶ Theodorets 
Eranistes. Dial.' III Impatibilis Opp. 'T. IV p. 229 ed. Schulze 
og To δεπτοῖ "καὶ oluovuevinov τῆς πιστεως δυμβο- 
Aow hos Cyrillus af Alexandria p. d. anf: St. p. 175 Det 
anførte Brev af denne Kirkefader bærer Overskriften KvpiA- 
'Aov εἰς το ἅγιον σύμβολον, en. Overskrift, der ganske 
ligner den over "Epunveia 196). - Det eneste Sted, hvor 7o 


106) Sm]. ogsad endnu fölgende Steder: T1uoSeos το τῶν tin πα-᾿ 
τερων της MIGTEMS συμβολον ua?" ἑκαότην suvativ λεγεόϑαι 
παρεόδκευαδεν, ἐπὶ διαβολῃ δηϑεν Μακεδονίου, ὡς αὐτου un 

. δδχομένου το δυμβολον κ. τ. Å. Theod. Lecter 2, 32 (Scriptt. 

hist. 666}, græci T. ΠῚ p. 563 ed, Vales. p. 578 ed. Reading); Πρω- 
Tov åxevonsev ἐν nady συναξει τό aysov δυμβολον της 
πιότεως λεγεόϑαι x. τ, Å. Methodins Chron. på 80; wxpodexerv 
τῷ ἀγιῳ συμβολῳ, år Å παντες ἐβαπτεόϑημεν, ὅπερ 


pi 
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συμβολον (το συμβολον τῆς πιστεῶς) synes at være brugt 
om Symbolet (Symbolet i de forskjellige Skikkelser, som det 
i det fjerde Aårhunidrede .havde i dé græske Kirker), er det 
ovenfor 8. 61 omtalte dunkle Sted i det laodicenske Concils 
syvende Canon +07), Paa: det 'bekjendte Sted i Firmilian af 


å&epærneer. ἡ ἐν Ninaia δυν͵ ἁγιῳ πγευματι δυνοδος Ἀ. τ. λ, 
den i Aaret 538 under Patriarchen Mennas i Constantinopel forsam- 
1646 Synodes' Act. V (Coleti Sacrosancta Concvilia T. V p. 1154 seq.); 

τ ἐχοντὲς καὶ ἀόπαδομενοι τας TEGGAPAS ἁγεους δυνοδους, τὴν 
τῶν τιή πατερων τῶν ἐν Νικαιᾳ συναχϑενθῶν, κατα ᾿Αρειου 
του δυδωνυμου, τῶν ἐκϑεμενων το ἁγιον συμβολον, εἰς 
ὁ ἐβαπτιόϑημεν: καὶ βαπτιξομεν i den. Synodes Skrivelse, der 
paa samme Tid havde været forsamlet i Jerusalem, til den con- 
stantinopolitanske Synode (Coleti, p. -d. anf. St. p. 1161); opor 
της KIGTEMS, τουτεότι TO ἁγίον μαϑημα ἤτοι δυμβολον 
HPATOVLEV X. T. Å. .Kejser Justinian i et Brev til Patriarchen 

-Epiphanius' af Constantinopel lex VII cod. de 'summa trinitate et 

: — fide eatholica); Ty του ϑεῖου πευματος ἐμπνευδει πῥοφηται 
ες δλαληόαν, καϑὼς καὶ år τῳ. δυμβολῳ της πιόστεωξς ἥμων 

(Nicæno - Constantindpolitanum) öuoAoyovuer" τὸ λαληδαν δια 
᾿ rov προφητῶν i den Chrysostomus tilskrevne, men af en i det 

niende Aarhubdrede levende Græker forfattede Homili over Ps. 118 

(Chrysost. Opp. T.-V. P.2p.856 ed. Paris. alt.). — Ogsaa Navnet τὸ 

uæSnua, To ἅγιον μαϑημὰ bruges ene og alene om Nicænum 

og Nicædo-Uonstantinopolitanum som Daabssymboler. S. det næst- 
sidste af de anförte Steder samt Stederne πιστευομεν εἰς ἕνα 

Seov πάτερα dd καὶ τα λοιπὰ του μαϑηματος 

᾿ς Socr. hist. ecol: 3, 25' og" του ἅγιου paSnuartos κατα τὸ 

'δυνηϑες Aexdevros i den ovenfor anförte -constantinopolitanske 

Synodes Act. V, saavelsom ogsaa Ordet ro μαϑημα, som det i 

εὐ Soér! hist. eccl. anförte Nicænum i «οἱ Par Codices har til Over- 

+ skrift. (8. Vales. p. d.'anf. St. ΚΤ, ΠῚ p.6). ᾽ 

187) Jeg er mest tilböjelig til at antage, at Pluralis τα δυμβολα της 
πιστεως betegner Troes-. eller Daabsbekjendelsens enkelte Dele, 
dens enkelte Artikler, eller Led, saa at den er = ro δυμβολον. 
TNS πιστεωξ. Man kunde uhdertiden ret vel ogsan betragte de 

' ebkelte Dele af Troes- eller Daabsbekjendelsen, dens enkelte Ar- 
tikler eller led, som Tegn, der adskilte de Christne fra Hed- 
, Bingetne (og Flæretikerne), og hvorpaa, paa hvis Bekjendelse de 
kjendte hverandre, eller (eftér en speciellere, mere bestemt 
Tydning af Ordet 6vuBdAov) som y»symbola -militarig , tesseræ 
militares*,' militære Paroler. Alle de övrige ovenfor anførte For- 
klaringer have meget imod sig. Mod den förste taler, 'at den ikke 


166 | C, P, Caspari, 


* 
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Cæsareas Brev til Cyprian: ,Numquid et hoc, (baptisma) Ste- 
phanus et qui illi comsentiunt comprobant; maxime cpi ner 
symbolum trinitatis nec interrogatio legitima et egelesiastica 
defuit?* (Øypr. p. 75 c. 11) betegner ,symbolum trini- 
- tatis,* som -allereda dette Udtryk, selv viser, men 50m.. Man 
dog især ser af Ordene ,nec interrogatio legitima et ecclesiastica*, 
der sigte til Daabsbekjendelsen og Abrenuntlationsformelen og 
hetegne den som, noget fra, »Trinitetens Symbol* Forskjelligt, 
ikke saavel Daabsbekjendelsen som Daabsfornrelen. Des- 
foruden er det ikke ganske sikkert, om Ordet »Symbolum* 
her tilhører Firmilian, : eller, - da. vi dog vel maa antage, at 
Firmilian har skrevet paa Græsk, kun hans latinske Over- 
sætter 158), Derimad bruges. i. den. græske Kirke. om Sym- 


stemmer. overens med dep Betragtning, sam i den græske Kirke 
. herskede angaaende de formel forskjellige. Daabsbekjendelser; der 
hleye brugte å denpe Kirkes forskjellige Dele eller. Menigheder. Man 

- hetragtede dem bestandig kun sam, een , Daabsbekjendelse, , som 
ες Daababekjendelsen, søm Traen. Den laodicenake Synode. selv 
maa have hyldet dønne Beiragining, idet dem i, Can. 46 og 47 taler 
om, at Photizomenarne og. de i Sygdom uden Bekjendelie Döbte 

εἰ skulde lære τὴν Ili6tiv udened, uagtet de Daabshekjendelser, 

. der bleve brugte i de i Laodicæa, forsamlede Biskopgrs Menigheder 
neppe have lydt aldeles.ens, og uagtet Synodens Medjemmer ikke 
kunde være uvidendé om, at den græske. Kirkes forskjellige Me- 

: — btigheder betjente sig af formel ikke lidet forskjellige Troesr- eller 

: .Daabsbekjendelser. Mod den anden Forklaring. taler, δὲ vi'ikke 
have. noget. Exempel paa, at döbte Hæretikere, der begjærede. Op- 
,fagelse å Kirken, maatte lære. foruden den Dåabsbekjendelse,. som 
blev brugt i den Menighed,, hvori de vilde optages, ogsaa det pi- 
cænske Symbol .udenad. dn langt pe er .den fjerde 
Forklaring. 

10) Aarsagen til, at Udtrykkene TQ sbuporor,: τῷ Ma ᾿δυμβαλον, 
τὸ TNS πιστεωξ͵ ὄνμβολον og lignende udelukkende eller. dog 
næsten ude|ukkende bruges om Nigænum (Nicænum '9g Nicæno- 
Conatantinopolitaaum) sam Kirke- og Daabsbekjendelse, ligger i 

αὐ (det intereasante Facjum, at Ordet svukedor,. 588. det ene Sted i 

deg laodigenske Concils Cån. 7.undtages, i den græske, Kirke ikke 

bruges paa Symbalgebetet. förend PAA, Cyrill af Alexanpdriens og 

Theodorets Tid,:paa hvilken, spm bekjendt, Orienten. allerede næ- - 

>, stem almindelig anvendte Nicænum ved Pagben: TL. det fjerde Aar- 


se -. 


᾿ 
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bolet, om Daabsbekjendelsen i den Skikkelsø, 'hvori den i 
de st ee asterlandske Menigheder - blev ὌΡΕΙ , :førend 


Φ 


ἐ ." 4 ἜΝ sn Ἀ 


hundrede betjente man sig i den græske Kirke til Betegnelse af 


' Troes- eller Daabsbekjendelsen og af Troesbekjendelser af andre 


Udtryk og fornemmelig af Udtrykket'Il16z15.  Saaledes' betegnes I 
dette Aarhundrede det picænske Symbol aldrig som φυμβολον, 
men altid som πιότις. S. Steder som ταύτην μὲν τὴν Ev Nixora 
παρα τῶν πατερῶν ὁμολογηϑειόαν πιότιν ἐτολμηδαν ἀϑεῖη: 


΄ δας og ἐπιδουναι τῇ 67. εὐλάβειφ, τὴν, ἐν Nixara ἀμολογ» 


ϑειόαν πιότειν ξόσπουδαόδαμεν i hanasius'g, Brev til Jovinian 
»de fide” Opp. T. I P. 2p. 780 seq. ed. Montf. og som διδαόκεόϑαι 
* vpn τὴῦ ὑπὸ τῶν μαϊδαρὶῶν πατερὼν ἐν τῇ ἐν Νικαὶᾳ ποτὲ 
. Κροτηϑειόῃ -φυνοδῷ γραφειόαν ἀτὅτιν, -- εἶσι γαρ tings: οἱ 
καὶ ἔν TAVTN τῇ πιότει δολουντὲς λογον, -- ἢ πιστις 7 κατα 
Νικάιαν δυγγραφεῖδα, — ἐκ του ἐγγεγραφϑαι tn ÆLOTEL, 


- 12 gav δὲ τις 'Asyn: ἐξ årapus av Gas ἢ ὑποσταύεως τον 
, våon. ἀναϑεμαξιῷε:. % NASOÅLIKN Vær ἀποάτολεμη, ÅKKARGIA I 
- Basil; Ep. 125. Opp. T. IL p..215 ed, Benedd. 'og sml. endau Basil. 


pp. 51. 114. 140. 226 og 265,p. 8. 5tip. 144. 207. 238.948, 0g 411 
og Greg. sf Nas. Ep. Il:ad. Cledonium adv. Apolk iait. Opp. T. I 
p. 748 seq. ed. Col. fra 1690, $Saaledes betegner Athenasiua i sit 
Skrift ,de Synodis*.de Troeaformler, sem af Arinnerne .og Semi- 
arianerne' bleve affattede paa -de mange. Syndder;: i hvilke de- kom 
. såmmen, altid med Udtrykket' πίότις, aldtig med Udtrykket 6vu- 
βολον. 8. Steder som Θεοφρονίας δὲ τ ἐπισμοποῷ Τυᾶνων 
'πτ ἔξεϑδῖο τὴν πεότεμ tavtnv (den tredje antioehenske Formel), — 

anogpspovras Ki6Tiwv διᾳ πολλῶν ypagesdvr (ἐκϑδότό. μωκρο- 


ο ὅτιχοϑσλ, — KOTE δυνεϑηκναν QUTIS πίστιν (det förste sirmiske 


Symbol), og $ouyarigovsiv ἄλλην ærerin (det aridet sirmiske 
Symbel) Athenas.-te Synodis n.24. 26.27.28: Opp. T. I P. 2.p. 737. 


- 288. 741 seg. 744. Det samme gjælder' ov: Basilius; der: em de 


arianske og semiarianske Troesformler 'endeg: bruger Pluralis x1- 


- 63015. 8. Stederne παρελϑοῦτες. (Arianerne og: Semiariamerne) | 


δὶς τὴν. ἐπιόμοπην — ὁδας ἐξεϑοντο. πιστεῖς; dn  Aynvpas 
ἄλλην, ἑτερῶν ἐν Zekevneror». τι Δ. Og τουτῶν κῶν πιεόστε-" 
ὧν, ἂς ἄπχρεϑμηδαμῆν ep. 244 Opp: T. Il p.-384 'og 382. Sml. 
også endnu Stedet Tovs ἡ προλήφϑεντας årepæ πεστεωθ 'Ouo- 
Aoyrsa (en. anden end den wicænske) Basil: ep. 125. Opp 7. ΠῚ 
p: 214. Paa samme Mande bruger ogsea Vesterlændiagen Hilarjus 
»fdes* i Sing. og Plur. om dé: arianske eg stmisrianske Troes- 
bekjendelser. 8... Steder som: »Pignum autem ost 'eanscjentia 
communi ΘΟ θα. episceporum. ovientblium diversis et locis et 
tamporibns conscriptas fides noscere* 'og ,Exemplum fidei 


᾿ς Syrmio ab Orientalibus:conéra: Photinum - conseriptæ”. (Hil. de Synodis 
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Nieænum og Nicæno- Constantinopofitanum kom i Anvendelse 
ved Daaben, Navnene Πιστις og Emayyeka τῆς πιστεως 
>Professio fidei*, 'Opoloyia ,Confessio* og Zuvrayn. S. 
hvad Brugen af Πίστις og ᾿Επαγγελια τῆς πιστεῶς angaar, 
Cyrillus af Jerusalems Katech. IV n. 3 {προ τῆς εἰς τὴν 
Πιστιν Kapadosean) XI n. I (Kai δια TOVTO πῤοάασφαλε- 
Φομενη ἡ «Πιστις προστιϑηδι τῇ TNS Πιστεῶς ᾿Επαγγελιᾳ 
κι τ..λ.) οα n. 23 (Arad αἀμοντες δὲ ἐπι την τῆς Πιστεως 
᾿Επαγγελιαν)ὴ XV no. 2 (dia τουῖο και ta της. Πιότεως 
της ἐπαγγελλομενης Up ἡμων vun οὕτως παρεδοϑη) 
XVII n. 3 (δια τουτο' ἢ καϑολικη. ἐκκλησίᾳ παρεδῶκεν 


"> adv. Arianss Opp. p. 370 og'372 ed. Ῥατγίβ fra 1562). Hved an- 
-gaar Brugeu af Udtrykkene πεστις, ὁμολογία og δυνταγὴ om 
Troes- eller Daabsbekjendelsen i det fjerde Aarhundrede, 

: saa 8. oven Texten. Vi' finde δυμβολον, naar Concil. Laodic. 
: C20.:7 og det ovenfor anförte Sted af Firmilians Brev fil Cyprian 

: — undtnges, för det femte Aarhundrede af de græske Kirkefædre, saa 
vidt jeg ved, kun brugt om ,symbola mrilitaria” (s. Basil. de Spir. 
'sanct. 0.30 Opp. T. ΠῚ p. 65) og hedenske Forvarsler (Chrysost. 

i Homi. IV in Bp. 1 ad' Cor.'e. 6 Opp. T. V. P. 1 p. 56 ed. Paris: alt.). 

εν, Aarsagen til, at den græske Kirke i det femte Marhundrede plud- 

. selig bruger Ordet meget hyppig om Nicenum og Nicæno-Constan- 
« vtinopolitanum, der dengang blöve'deres Daabsbekjendelser, medens 
-"den för næsten aldrig havde brugt det om Bekjendelser, ér vel at 
söge i den 'vesterlandske Kirkes Indflydelse. Fra den vésterlandske 
Kirke, der: allerede paa Cyprians Tid havde betjent sig af Ordet 
140ymbolum: til Betegnelse af den. kirkelige Daabsbekjendelse (8. 
- det bekjendte cyprianske Sted: ,Quod si aliquis illud oppopit, ut 
, "diet: —' éodem symbolo, quo-et nos [Novatianum] haptizare" i 
- ep. 69 sd Magnum c. 7), og af hvis Kirkelærere det i den anden 
Halvdel.af det fjerde Aarhundrede og i Begyndelsen af det femte blev 


ἐν «gaitske. almindelig brugt; synes det henimod det ephesinske Concils 


Tid at være gaaet over til og at have udbredt sig i Östertandet. — 
ει Smlimed det herFremsatte T:0uttées Bemærkning i sm ,Observatio 
* in 'Symbelum Hierofolymitanum*, Cyrill: Opp. p. 81: »Nusquam vero 
- (Cyrillas) Symbolum appellat (det jerusalomske Symbol), quæ vox, 
 quamquam græea sit, prius tamen apud Lutinos quem 'apud Græ- 


cos pro communi fidei formuta usurpata reperitur, nec en ætate,. 


* qua seribebat hæc Gyrillus, satis apud Græcos 'in-usu*. Jeg er 
$ruffet: uafhængig sammen med Toattéåe:::* «nrk 
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ἐν τῇ τῆς πιστεως ᾿Επαγγελιᾳ) XVII n. 21 (και ἡ τῆς 
᾿Επαγγελια — ἀπαγγελλεσϑῶω) n. 22 (της᾿ δὲ ἀπαγγελλο- 
uevns Πιστεως anolovSas περιεχουσής) n. 28 (διοπὲρ ἐν 
an τῆς Πιστεως ᾿Επαγγελιᾳ διδαόκομεϑα) og n. 32 (περε 
μὲν οὖν παραδοϑεισης ὑμεν εἰς ἐπαγγελιαν ἅγιας nor 
ἀποστολίκης Πιστεως) 199) og det laodicenske Concils Can.46 
og 47 (Ὅτε δει τους Φωτιδομενους τὴν Πιότιν &xuarda- 
verv — "Or1 der τὸυς ἐν νοσῷ παραλαμβανοντας τὸ Ban- 
τιόμα nar era ἀναύταντας τὴν Iløvw ἐκμανϑανειν; 
saml. B: IL 5. 506 fr.) 129), Hvad Brugen af ᾿ομσλογτα be- 
træffer, saa 8. f. Ex. det Bind II S. 146 ἢ anførte Sted af 
Chrysostomus's Homili over 1 Cor. 15, 29, hvor ὁμολογεῖν 
tvende Gange bruges om Aflæggelsen uf Daabsbekjendelsens 
Led 111), og hvad Brugen af Zuvrayn Kogent 588, 8. Constitt. 
apost. 7,40 119), 

| 2. Hvori bestaar nu Udlæggelsen af Nicenum i "Epyu. 
εἰς ro συμβολον, og hvad har denne Bekjendelses Kortene 
overhbvedet foretaget med. hint Symbol? 

Udlæggelsen af Nicænum i "Epp. εἰς το συμβ. FR" 
det, som' gjør denne Bekjendelse til det, dens Navn udtrykker, 
bestaar i noget Dobbelt. GP 

goe har 1. udlagt Nieænum ved at føje til samme 


109) Katech. IV n. 24 (smi. ogsaa" - Katech. V.n. 12) kalder Cyril) paRDes 
bektjendelsen 7 διδαόκαλια της Πιδίδωδ: 

. 40) Navnet Πεότις bruges dog ogsan om Nicænum. Sasledesybetegner 

' f.E. .Theodoret p. d. ovenf. 85. 64 anförte Sted den Anathematisme, 
bvormed det micenske Symbol slutter, τὸ της Πιότεως τελος. 
Smil: ogsaa det allerede ovenfor S. 167 Not. 108 oiterede Sted af 
Basilius den Store: ἐκ rov åyysypapSa tn πιότει, ort åav δὲ 
τις λέγει ἐξ bepas οὐσιας ἡ ὑποσταδεῶς τον υἷον κι T.A. 

Hi) Αἱ ὁμολογτα ikke sjelden ogsaa bruges om Nicæno-Constamtino- ὁ 
- politanum 'som DNaabssymbol, remganr af de BI 5. 51}. og. 515 
anförte Steder. 

19) Zuvraæyn eller snårere det med dette Ord aldeles died 
Buvrakis bruges ligeledes om Nicæno-Constantinopolitenum som 
Daabsbekjendelse. S.B. 15, 510 f. 


Ν 
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en Række Bestemmelser imod de Hæresier, som i det Tids- 
rum, der.laa imellem det nicænske Concil og. det. Tidspunkt, 
hvori han opsatte sin Bekjendelse, vare opdukkede &ller. deg 
påany fremtraadte, samt nogle andre ikke antihæretiske for- 
klarende Tilsætninger, og hap har 2: udlagt et enkelt Led i 
Nicænum, hvori Daabsbekjendelsens Ordlyd kun var antydet, 
- ved paa en forklarende Maade at tilføje. denne Orly eller 
en Del af samme. ὀ«΄ 

Det Første han har gjort op den ånden Artikels EN 
femte og syvende og: ved den tredjes første Led samt paa en 
- Maade ogsaa ved Anathematismer mod Årianerne.. 

Den anden Artikels andet Led har han ferklaret ved 
nogle antiapollinaristiske Bestemmelser, som .han ved det 
glassatoriske røvreøriv har knyttet til Textens Ord. Den 
samme AÅrtikels femte og syvende har han forklaret ved den 
antjorigenistiske Tilsætning ἐμ αὐτῳ τῷ Gmuar, samt ved 
Tilsmtningerne ἐνδοξως 113), ἐν δοξῃ, der vel vare bestemte. 
til at forebygge. en Beskyldning, som Origenisterne kunde 
rejse og plejede at rejse mod den Anskuelse, at Christus var 
faren til Himmels med det samme Legeme, han havde havt 


{ 


18) Det kan være et Spörgsmaal, onv dette Ord hörer til det femte 
eller til det sjette Led. For at det hörer til hint taler den Corre- 
, + apondents i Udtrykket, som -da opstaar mellem det femte og sy- 
vende Led (i begge fölgér da pan den Del af Leddet, der ud- 
teykker Christi Handling, först Bestemmelser ἡ det samme Legeme 
og san Bestemmelsen paa en herlig Maade, + Herlighed), to Led, 
der correspondere med binanden i Daabsbekjendelsen. Jeg bar 
derfor med Mohn tfaucon draget det til det femti» Led, ungtet det” 
sjette derved kommer til at staa mellem det femte og syvende 
naget nögent, og. Stillingen af ἐγδοδως let kunde bevæge til at 
drage det til det sjette Led. 1 den'længere, epipheniske Daabs- 
bekjendelses Text (ovenf. $. 44) har .jeg af de sidste Grunde med 
Petavius og Hahn draget Ordet til dette Led. -Hører det til 
det sjette Led, anm falder det bert, som jeg i Texten har bemærket 
om samme som anden Tilsætåing til det femte Led; det hörer da 

til de ikke antihæretiske -Tilsætainger til Niceaum. : 
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under sin jordiske Vandring, og at han med dette samme 
Legeme skulde komme igjen, den Beskyldning nemlig, at Chri-, 
såus efter denne Anskuelse var faren til Himmels og vilde 
komme igjen med et uforklaret, sarkisk (Hebr. 5, 7) Legeme 114), 
Til -det syvende Led har han desforuden endnu tilføjet de 
mod Marcellus af Ancyra rettede Ord οὐ της βααιλειας οὐκ 
ἔσται τελος. Den tredje-Artikels første Led endelig hår han 
forklaret dels ved en Række antipseumatomachiske Bestem» 
melser, dels ved en Række historiske Udsagn om den Hellig- 
sand. — Ansihematismen mod Arianerne har han paa en 
Maade udlagt ved at anvende den ogsaa paa, wdstrække, den 
ogsaa til Pneumatomacberne og ved at tilføje til den en Ana- 
thematisme mod dem, der. negtede Kjedets Opstandelse, en 
Anathematisme, der før en Del corresponderer med de for- 
klarende; antiorigenistiske Tilsætninger til den amden Artikels 
femte og syvende Led, paa samme Maada som Anathema- 
tismen med Pneumatomacherne naa med de anti- 


Å 


1) Man kunde ogsa ville henföre Ordene ἢ» αὐτῷ τῷ σῳματε til det 
fjerde Led. Christus er jo ikke alene faren til Himmels med det 
samme Legeme, han havde havt paa Jorden, men han er ogsas 
-staaet op med samme, denne Handling er den förste i hans anden 

- nye Tilværelse, og det var specielt Christi (og de Dödes) Op- 
standelseslegemes Identitet med hans jordiske, der blev negtet 
nå Origenistarne, Alligevel maa vi blive staaende ved blot at drage 
Ordene til det femte og syvende Led. . Naar man nemlig henförer 
det ogsaa til det fjerde, saa ödelægger man stabenbart Talens 
Numerus. "Denne fordrer, at vagerra nat Avadtavta τῷ τριτῇ 
NUENQ höre til bignnden og. danne et lidet særeget. fra det Föls 
. gende afsondret Komma, at ligesaa Drdene καὶ ἄνελϑοντα — 
᾿ἐνδόξως danne et lidet særeget fra det -Foregsacnde afsondret 
.Komma, og at Tilsmtaingerne tn" tpsth nuepe og ἐν dvrp τῳ, 
δῳωματ, correspondere med hinanden. Derimod kan man i den 
længere' epiphaniske Bekjendelses Text, hvori ταφεντα mangler, 
henføre år αὐτῷ τῷ δωματὶ meget godt ogsåa til det fjerde led, 
og mas man der gjøre dette, da Epipbanius, denne. Bekjendekses 
Forfatter, mod Origenisterne jo fremforalt urgerer, at Christus er 

-— stanet op med det samme Legeme, som han havde havt, +medens 
— han levede paa Jorden. 


sd 
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pneumatomachiske- Tilsætninger til den tredje Artikels første 
Led. Dog ere disse -Tilsætninger til den anathematiske Del 
af Nicænum strengt Fr ingen Egen ge å af 
samme. 

: Det Led. af Niosnurh, I som Forfatteren af Epp. had ud- 
lagt paa en forklarende Maade ved at tilføje til samme: den 
Ordlyd eller en Del- af den Ordlyd, som dette Led havde i 
ke he er den anden Årtikels tredje. 

- Her har han nemlig til det vicænske xaSovra tilføjet 
σταυρωϑεντα;, som han har forbundet med Textordet: ved det 
glossatoriske TovT&OTIV. å Ve 

- Ved at føje til ztaSovra Ordene TOUTEGTI πὸ θη νὰ 
har hån vel fulgt den Kirkes Daabsbekjendelse, som har selv 
har tilhørt. I denne synes, ligesom i: den jerusalemske paå 
Cyrillus af Jerusalenis Tid, den abden Artikels. tredjé Led blot 
αἴ. have lydt σταυρώϑεντα. καὶ ragerra; : ikke Gravpa- 
Devra ἐπεὶ Iovriow Iiiharov καὶ rapevra: Dog kurde 
han ogsaa have udeladt ἐπι Ποντίου Πιλατου, fordi han 
kun, vilde give en Forklaring af det nicænske πάϑοντα, og 
de anførte Ord ikke mere «hørte til og passede for en saadan. 

Det er meget muligt, ja det er rimeligt, at op Til- 
sætningerne ἐνδοξως, ἐν δόξῃ, οὗ της βᾳσιλειας. οὐκ ἔσται 
τελος og de. histeriske Udsagn om den Helligaand gaa tilbage 
til hans Kirkes Daabsbekjendelse, at* de (efler dog en Del af 
dem) allerede fandtes i denne, og at han ikke har gjort An- 
det, end åf. samme at optage dem (eller den Del af dem, der 


fandtes i den) i sin Udlæggelse. af Nicænum. Disse eller lig- 


nende Tilsætninger findes jo i de græske Daabsbekjendelser 
og i de paa græske Daabsbekjendelsers Grundyold hvilende 
græske Synodal- og Privatsymboler. Saaledes finde vi f. Ex. 
Titsstningen ἐν δοξῃ i den anden Artikels sidste Led i, den 
jerusalgmske Kirkes Dinbepekjendeles I i Eusebius af Cæsareas 


Y 
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Troesformel 115) og i det seleucensiske Synodalsymbol; saa- 
ledes møde vi Tilsætningen οὐ τῆς βασιλειᾶς οὐκ å6ra1 
τέλος i. alle græske Daabsbekjendelser paa Antiochenum nær 
og i en Del græske Synodalsymboler (8. Β. 1 S. 66); saa- 
ledes træffe vi lignende, som de, vi finde I den tredje Artikels 
første Led, i- Daabssymbölet i Constitutionerne, . i .det jerusa- 
lemske -Daabssymbol, i Epiphanius's kortere een og 
i Nicæno-Constantinopelitanum 1.1 6). 

Men Forfatteren af "Epp. εἰς to συμβ. bar ikke blot 
 udlagt Nicenum, men han har ogsaa fuldstændiggjort det af 
Daabsbekjendelsen, idet han vilde. faa en paa Nicænums Grund 
bygget fuldstændig Daabsbekjendelse. -.. | 

' For -at faa en saadan har han til zxaSovrta τουτεῦτι 

Gravpæserra endnu tilføjet ταφεντα. Han har i den samme 

Hensigt fremdeles mellem den'anden Artikels femte og sy- 

vende. Led suppleret det i Nicænum nfapglende sjette xaSi 

σαντα ἐν δεξιᾳ του πατρος. Ligesaa har han endelig i 

3) I Constitutionernes Daabsbekjendelse, i Epipheniuise kortere Daabs- 
- bekjendelse; i Nicænö- Conståntinopolitanum og i: Martyren Lucians 
Troesbekjendelse findes μέτα δοξης, og lignende noget mere frie 
 Udtrykke træffe vi i det tredje antiocheuske, det tredje sirmiske 

- og det nicenske Synudalsymbol samt det Constantinopolitanske fra 
:* 360, διαὶ. ogsaa endou Ordene HAL τὴν ἐκ τῶν ovpærar ἐν 
$o&g. rov. πατρος 'παρουδιαν αὐτὸυ i Irenæus's Relation af 
Troesregelen contr. hæress. 1, 10,:1, fremdeles Ordene' vin gloria 

. — venturus* i den samme Kirkefaders Relation af Troesregelen ib. 3, 

0 .4y 2 og: Ordepe, ,vonturym cum daritate" ἄς. i Teroklene- Begna 
. af Troedfegelen de præscriptt. hærett. c. 13... 

118) Derimod synes ἐγνδοδως i den ånden Artikels femte Led ikke at 
gaa. tilbage til Forfatterena Daabsbekjendelse, da dette Ord ellers 
ikke findes i nogensomhelst Daabsbekjendelse (paa Epiphamius's 
længere. Daabsbekjendelse nær) eller i nogensomhelst Bekjendelse 
og.Relatiun af Troesregelen overbovedet, naar Irenæus's Relation af 

:- pregula fidei* i conin hæress.3,4,2 undtages, hvor vi læse Ordene 
pet in:claritate receptis". Ogsaa til det sjette Led tilföjeg + Her» 

. Highed kun i et eneste Symbol, Damasus's anden Troesformel (,sedet- 
que ad dexteram ejus in gloria, quam semper habuit et habet"). 
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denne Hensigt til den tretje Artikels første tilføjet denne ᾿ 
Artikels i Nicænum ligeledes manglende øvrige Led.-. 

Ogsaa ved disse Leds Optagelse har han vel væsenthig 
falgt sin egen Kirkes Daabsbekjendelses Ordlyd 117). 

Hvad der gjælder om "Epu. εἰς ro συμβολον, det gjæl- 
der ogsaa om den med samme sa& overordentlig beslægtede 
længere epiphaniske Daabsbekjendelse. Ogsaa denne er ganske 
aabenbart en Udlæggelse og Fuldstændiggjørelse af Nicænum, 
en 'Epunvera εἰς τὸ συμβολον. - Ogsaa den er kommen 
istand paa den Maade, at Epiphanius har gjort Nicænum til 
Grundvold og dels forklaret denne Grundvold ved en Røkke 
mod de Hæresier, der vare opdukkede eller fremtraadte-paany 
imellem 325 og 373 ''9), rettede dogmatiske Bestemmelser, 
samt ved en Række andre Tilsætninger, déls foldstændiggjort 
den af Daabsbekjendelsen, idet han vilde fad em Bekjendelse 
istand, der skulde bruges ved Daaben som od 
som ret og egentlig Daabsbekjendelse, AG τ 

Hvorledes Epiphanius har gjort Niceænum til sin ἌΜΕ 
Bekjendelses Text og udlagt den Σὲ samme, fremgaar fremfor 
alt af den Skikkelse, som den pe Artikels pe 180 har 


εἰ 


Ἢ} Jeg har i det Fornastasende abstraheret fra det EE om 
Ἕρμ. εἰς ro δυμβ. er af Athanusius og danner: Grundvolden for 
Epiphanius's længere Bekjendelse, eller om omverdt derhe Be- 
kjendelse danner Grumdvolden for 'Eøpu,.og "Epp ikke er af 
Athanasius, og taM saaledes, som om det Förste vår ΤΙ δἰ ἀεί. Da 
imidlertid, som Vi senere skulle se, det Sidste or Tilfældet, san har 
"Epp:-s Forfatter blot öst de forklarende og felåstændiggjörende 
Tilsætninger til Nicænum, som 'han ἱκκὸ har tilfælles med Epipha- 
nius, åf sim Kirkes Danbsbekjendelse, dé derimvd, som han hat 
tilfælles med Biskopen af Salamis, af dennes længere Bekjendelse. 
Dog kunne disse for en Det tillige ogsaa gaa tilbage til: hams egen 
Kirkes Daabsbekjendelse, idet denne i enkelte Punkter: dels kan 

- have, dels vist har stemt overens med Epiphanius's længeré Duabs- 
'øymbol eller med den Danbabekjendekse, der laa: til Grund for dette, 

116) Eller 374, det' Aar, hvori Epiphanius hat forfattet sin tængére Be- 
kjendelse, og fornemmelig + den sidste Del af dette oki 863— 
” 3278. eller 360—373, 
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i den. Epiphanius knytter i dette Led de antiapollinaristiske 
Bestemmelser, som det var ham 888 magtpaaliggende at for- 
syne sit Daabssymbol med, til de to dogmatiske ,termini*' å 
Nicænums anden Artikels andet Led σδαρκωϑεντα og é&var- 
Spænnsavrå ved det glossatoriske τουτέστιν: rov δὲ nuas 
τους ἀνθρωπους καὶ δια τὴν ἡμετερᾶν δωτηριὰν κατελ- 
Sovta καὶ σαρκωϑετα, τούυτεδτι γεννήϑεντα τελέιως 
ἐκ τῆς ἅγιας Μαριας τής aeinapSevpv δια πνευματος 
ἁγιουι ἐνανϑρωπησαντα, τρυτεστι TEÅEIOV ἀνϑρω- 
sov λαβοντὰ, ψυχὴν καὶ ὅωμα καὶ νουν καὶ NAYTd, 
εἶ τι ἐσέεν. ἀνθρωπος κ'. τ. Å. I disse Ord forklarer han 
ganske passende σαρκώϑεντα ved γεννηϑεντα τελειως ἐκ 
τῆς — Mapias og ἐνανϑβωπησαντὰ ved τέλειον ἄνϑῥω.- 
nov Aafovta -- εἰ τι ἐστιν ἀνθρωπος. Den nicænske 
Texts καὶ mellem GapuoSerra og svav Spænnoavra ude- 
lader han, fordi den noget lange Forklaring af σαρκωϑεντα 
var traadt imellem begge ,termini*. Ved denne Udeladelge. 
faar det nitænske ἐνανθρωπησαντὰ i: endnu højere Grad 
Textcharaeter og de følgende forklarende Ovd i endnt højere 
Grad Præget' af en Glosse. — I den anden Artikele tredje 
Led har Epiphanius ikke, som *Epyu.'s Forfatter, forklaret 
Nicænums antydende xaSovøa ved det af Daabsbekjendelsen 
 tagné σταυρώϑεκτα, 'men han er her bleven staaende ved 
det nicænske Textord. Han har kun nærmere bestenit det 
ved det autiapollinaristiske (8. ovenfor $. 138 4) ἐν. Ga px, 
som han har forbundet med det ved Ordene δὲ τὸν avrov. 
Disse Ord knytte den anden 'Artikels tredje Led til dens 
andet'og danne Overgangen frå dette til hint. De ere aaben- * 
bart fremkaldte derved, at det treljje Leds Textord παϑόντα 
ved de mange og vidtløftige Tilsætninger til det andets Text 
ord rov διε Npas — δαρκώϑεντα καὶ ἐνανϑῥωπή- 
σαντα var blevet aldeles adskilt fra disse. I den anden 
Artikels fjerde Led har Epiphanius 'udeladt en Del af »in 
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nicænske Text, Ordene τῇ τριτῇ ἡμερᾳ, upaatvivlelig fordi 
han vilde,:at ἐν αὐτῷ τῷ σώματε ogsaa skulde forbindes 
med avasravra. Havde han ogsaa sat Tidsbestemmmelsen, 
saa Vilde Ordene ἀνασταντα τῇ Tpiry ἡμερᾳ have dahnet 
en afsluttet fra det Følgende mere adskilt Sætning og τῇ 
τριτῇ ἥμερᾳ Og EV avrg τῷ σώματι. været parallele Be- 
stemmelser. Forøvrigt s. det i det Forangaaende om Forholdet 
af Ep. εἰς το ovuf. til Nicænum Fremsatte. 

Hvad det Spørgsmaal angaar, af hvilken Kilde Epipha- 
nius har øst de Tilsætninger til Nicænum, hvormed han har 
foldstændiggjort dette Symbol, saa kan man enten tænke 
paa hans Kirkes Daabssymbol eller paa det Symbol, hvor- 
paa hån var bleven døbt. Da dengang, han forfattede sim 
"længere -Daabsbekjendelse, som vi tidligere have seet, hans 
kortere -blev brugt i hans. Diøces, og da begge i de Led, 
- hvormed hån i hin har fuldstændiggjort Nicænum, ikke ube- 
tydeligt diflerere fra hinanden, saa er den sidste Anskuelse 
den. rimeligere. - Man maatte da- antege, at der dengang ved 
Siden af Epiphaoius's kortere Daabssymbol i hans Diøces 
blev brygt endnu et andet ældre, og at han har øst. de Til- 
sætninger, vi tale om, af dette, eller at han hår øst'dem af 
et Daabssymbol, der før var blevet brugt i Salamis og paa 
Cypern, og i hvis Sted om Jængere Datsøsyntel nylig var 
traadt. 

Hvorvidt Epiphanius Ἢ holdt. εἰ sig til det Danbssymbols 
Ordlyd, hvoraf. han har taget de Tilsætninger, hvormed hamn 
har gjort Nicenum til en fuldstændig Daabsbekjendelse, lader 
- sig naturligvis ikke afgjøre, da vi ikke- mere besidde dette 
Daabssymbol.. Det er dog meget rimeligt, at han i 'det Væ- 
sentlige har .gjengivet dets Ordlyd. . Kun Ordet ragevra 
synes han ikke åt have optaget'af samme, da det er usand- 
synligt, at dette Ord, som vi finde i de øvrige til os komne 
græske Daabssymboler paa. Daabsbekjendelsen i Constitutionerne 
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nær, samt i Epp. εἰς το συμβ., i det første sirmiske, det 
nicenske og det constantinopolitånske Synodalsymbol, saavelt 
som ogsad i alle vesterlandske Daabssymboler samt i.Tertul» 
ans Relation af. Troesregelem i hans "Skrift mod Prax: ci 2, 
skulde "have manglet i det. At Epiphapius meget vel kam 
have. øst ogsaa saadamne Bestanddele af sin længere Be- 
kjendelse, som δὲς — κρισιν. Ömxeråv ψυχῶν καὶ σωματων 
og εἰς βαᾶιλειαν οὔρανων, af .den Paabsbekjendelse, hvoraf 


, han. har completeret .Nicænum, ser man af Daabsbekjemdelsen 


I de apostoliske Constitutioner, hvor vi finde sig βασιλείαν 
οὐρανῶν. igjen. Små. ogsaa Arius's Bekjendelse, hvori ett 
βασελειαν ovpavær. maaske gaar 'tilbage' til den alexan- 
drinske Kirkes Daabssymbol. oe | 
Af alt det Fremsatte vil mån nu se, i hvilken er 
Epiphanius's længere Daabsbekjendelse maa sigés at være. op- 
sat, forfattet af denne. Kirkefader (s. 5. 64 Not. 21): Den 
maa siges at være dette ikke i den Forstand, at Epiphanius 
i samme skulde have behandlet den kirkelige Daabsbekjendelse 
i den Skikkelse, som- den paa hans Tid havde i de oriental» 


ske Kirker, paa en aldeles vilkaårlig Mnade ved: ut optagei 


såmme Ting, der ikke hørte til 'den, idet' de ikke faldt: ὍΠΟΥ 
dens Artikler og -Led som blotte Explicationer, eller ved at 
udelade af samme Troessætninger, der nødvendigvis hørte med 
til den, saa at den slet ikke dortjente Navnet af en Daabs- 
bekjendelse og αἵ den kirkelige Daabsbekjendelse.å å den friere 
explicatoriske Form, hvori den brogtes i de orientalske Kir 


ker. Men Epiphanius' 8. længere Daabsbekjendelse. maa. Biges 


at være opsat, forfattet af- denne Kirkefader.å den For- 
stand, at han, * om han end ved samme ikke: gik ud fra det 
almindelige kirkelige Daabssymbol, men fra Nicænem, ikke 
lagde hint, men dette til Grund, * og i sifle Explicationer for 
en Del var i upassende Grad fri og vidtløftig og. her lod sin 


Subjectivitet altfor stort Spillerum, dog gav Dasbobekjendelsen | 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. ΠῚ Βά. 2}. 12 


ΩΝ 
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saavel rén fra Elementör,' der ere fremmede før den, for dens 
Væsen, som ogsaa væsentlig fuldstændig, idet han kun. optog, 
hvad der hørte væsentlig- med til den, og optog væsentlig alt 
dette 119), saa at'man"ikke kan frakjende hans Verk Navnet 
af en Daabsbekjendelse elle Daabsbekjendelsen i græsk-kirkelig 
Skikkelse. Det er. ikke en vilkaarlig Bekjendelse, hvilken 
Navnet Daabsbekjendelse ikke skulde tilkomme, men en græsk- 
kirkelig Daabsbekjendelse, som Epiphanius har forfattet i sin 
længere Bekjehdelse. Han — en Mand, der vel vidste hvad 
der. hørte til Daabssymbolet, og var langt fra al ukirkelig 
Vilkåarlighed — bestemte jo: øgsaa denne Bekjendelse til. Bfug 
ved . Daaben, som Daabsbekjendelse, en egentlig og ret Daabs- 
bekjendelse. Just fordi han gjorde dette, har han i den om- 
hyggelig faldstændiggjort det nicænske af ham med mange 
- antihæretiske Bestemmelser og . andre Tilsætninger forøgede 
Grundlag med. alle de. Led, som den græsk- kirkelige Daabs- 
bekjendelse indeholdt paa hans Tid. Epiphanius's -længere 
Bekjendolse er 1. Danbsbekjendelsen, ἃ, v. s. den inde- 


᾿ ΒΦ ban ἱκκὸ ορίος τάφεντά, har sin Grund deri, at denne Be- 
5, Skanddel: af Daabsbekjendelsen efter hans Mening Ina antydet i det 
* omfattende παϑοντα (. ovenfor 8. 130). — Bestanddele af Épi- 
phenius's længere:Bekjendelse som els-uprorr S1xiarav PYXor TE 
:. Hat. Goparov og εἰς βασίλειαν οὐρανῶν, ere egentlig ikke noget 
Nyt og endnu mindre noget for Daabsbekjendelsen Fremmedt, men 
kun en. Forklaring og noget videre Udfoldning af Daabsbekjendel- 
'sens to sidste Led, som da εἰς βασιλειαν οὐρανῶν ogsaa findes 
.., å enkelte andre græske Daabsbekjendelser (8, ovenfor 8. 127 Not. 
78). — Hvad de til Epipbanius's længere Daabsbekjendelse tilföjede 
Anåthematismer angaar, saa findes Anathematismer ogsan i andre 
. græske Daabsbekjepdelser (i-Epiphanius's kortere og idet egent. 
lige Nicænum, der, som vi i den fölgende Afhandling skulle se, i 
"den græske Kirke i over et Aarhundrede meget hyppig blev brugt 
som' Daabsbekjendelse), og saa ere de, saa at sige, kun antihære- 
| tiske Bestemmelser i anathematisk Form, der. have udviklet sig af 
de egentlige antihæretiske Bestemmelser ved at man med Hensyn 
til den fornemste Hæresi eller de fornemste Hæresier gik endnu et 
Skridt videre, | å 
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holder intet Andet end Daabsbekjendelseselementer og væ- 
sentlig alle Led af Daabsbekjendelsen ' (alle Led af den, som 
den dengang havde.i den græske Kirke); dem er 2. Daabs- 
bekjendelsen i den græsk-kirkélige Form, d.v.s. den er 
Daabsbekjendelsen med antihæretiske Explicatioher og med 
megen Frihed i Udtrykket'af Leddene; dén er-endelig 3. Daabs- 
bekjendelsen i individuel og subjectiv og specielt i :indi- 
viduel og subjectiv epiphanisk Form, d. v. s. med for en 
Del /meget vidtleftige Explicatiomer, der i Taake og Udtryk 
bære den-epiphaniske  Aands.Præg. Forsaavidt den er det 
Sidste, staar den ene iblandt de græsk-kirkelige Daaböbekjen- 
delser, som. vi ehdan have tilovers; Ingen af de øvrige har 
én saadan individuel, subjeetiv Ko eller - ialfald -€D: 888, το 
præget individnel τ ΠΡ Form. 97 
pe EM ᾿ 


Er Ἕρμηνεια εἰς 10 συμβαολὸν virkelig, hvad dens 
Overskrift. udgiver den-- for at være, et ein 
* Produkt? . , | 
Et ikke He ΓΝ, især da vi, ifald. det 
kunde besvares bekræftende, i "Ep. vilde have, hvad vi-å 
det berømte, störe; Athanasius tillagte og med: hans . Navn 
betegnede Kirkesymbol ikke have, da: "Epp. i dette Tilfølde 
egentlig: vilde være Athanasianumt, 129, ὁπ... 

| Montfaucon:. har. troet at börde::besvare :Spørgemaalet 
bekrædfteride /pg har derfor agsaa.: optaget "Epu. i den :første 
Del af sin Udgave af "Athånasiue's Verker, hvilken indeholder 
den store 'alexandrimske uden mgte | Produkter. 


———— je 

mm) Vi have vistnok en sikkeri fra Askia: hidrör ende Bekjendelse, 
den i Ex9e0615 πιότεωξ. Men dene Bekjendelse har 'en mere 
subjeetiv Character, den er mere en personlig, og desfaruden er 
den en ufuldstændig, medens 'Epu. εἰς το δυμβ. bærer et mere 
objectivt Præg, Præget af en kirkelig Bekjendelse, ja af en kuler 
kirkelig Daabsbekjendelse, og er et fuldstændigt, Symhol.: 


12" 
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| Ham -opstiller i sit ,Monitum* én tredobbelt Grund for 

sim Anskuelse. 11. Epp. tillægges Atlianasius 'i begge de 
Codiees 151), bvori den findes, og af hvilke.'den ene er. af 
 overordentlig Ækde og indeholder em af: haris nærmeste bi» 
skoppelige Efterfølgeres,- Gyrillas sf Alexandriens, Skrifter 
2, Verket, som er Athanasius ikke uværdigt, ,iis compesitum 
est vocibus et clausulis, quæ. Athanasii ævo obtinebamt*; det 
er οὐ ikke ringe Argument for: dets Affattelse af Athanasius, 
at å samme blot. saadanne Vildfarelser tilbagevises, .som ῥά. 
Athanasius's Tid gik i Svanpg: arianske, 'pneumatormachiske og 
apollindristiske. 3. Ogsda den Omstæmudighed taler for Ath 
nasius som Forfatter, ht Ordet vrosragss i Epp. brugek.å 
såmme:- Betydning som ovøse, i Betydningen Substanta. (ἢ 
denne Betydping SE de nemlig vene mere dage dfter Atha- 
nasius's- Tid. 

Men alle disse Grunde bevise for en Del kun Muligheden 
af, at Athanasius er ἜΝ ei for en. Del ikke en- 
phog dette. -» fs 
Kunde man antage, at + Overskriften over De idé 

tvönde.Codices erat Athanasius selv; om Antagelaa for hvilken 
det. Træfflende i Betegnelsen 'Epunvesx εἷς το δσυμβόλὸν 
(Nioænum) kunde gjøres gjældende, sad vilde Sagen være af» 
gjort til Fordel. for den dnathanasianské Affattelse: Men det 
"kunne vi ikke, da; söm:vi ovent. S. 166 f. Not. have seet; Ordet 
ov poor paa: Athahasios's Tid endnu ikke blev brugt paa 
Bekjéndelsesgebetet, og da specielt Athabasius selv ikke. brugté 
dette Ord paa samme; men Ordet sr6rig {εν dvånfor 5: 167 
Not.) — Ogsag -bbrtseet: heri, Jædge Qudene ”dSavacwv 
᾿Ἡρχιεπιάκοπου ᾿Αλεξανδρειας i Overskriften det nærmere 
at tænke paa en Anden. som Qverskriftens Forfatter, end paa 
ἈΓΒΑΒΔΘΙΝΕ, selv. LG | 


Y 


1 Eller nbjøgtigere I den Codéz og å dem af on Codox Vagne Aførift. 
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Hr derfor Overskriften ikke αἵ Athanasius, saa er det 
muligt, at .deps Forfatter; der, efter sin Brag af Ordet συμ» 
βολον at dømme, ikke kan have -lewet førend henimod det 
epbesinske OConeils Tid (s: ovenf: 5. 166 Not. og ἃ 164), blet af . 
den Grund: har sat den over det amonysoe Symbol, som han 
fandt etsteds, fordi han åntog, at dette var af Athanasius. Pes 
derme Antagélse kan han wære falden dels fordi: Athanssims, 
overhovedet τοὺ overardentlig stort Nara, til hvilket. dérfor 
mångfoldige :Skrifter bleve flarte tilbage, der ikke tilhørte det, 
var saa berøint. pas Bekjendelsesgebetet, og dels fordi han saa, 
at "Ep. mådeholdt Bestemmelser just imod, de samme Hæresiar, 
som Athanasius. havde bekjæmpet baade i såt Τὰν og i sine 
Skrifter. - 

. Hvor npaalidelig en: pe Overskrift, som: de over Bay Μ,, 
er, viser den Ømstændighed, så Benedictinørne have kunnet 
fylde et helt Feliobind (Opp. T. IT). med. tvivksomme og nægte 
athanssianske Skrifter, og at man har tillagt 'Athannsius ikke 
- færre end tre Bekjendelser, der: aabenbasrt” ikke tilhøre ham: 
Atbanhsiadum, : den. Trøesbekjendølse, som findes 1 den af 
Bianchiai udgimde. , Eaamntio Pseudo-Athanasiana in bym- 
bokume* (8. Walch, .p. 4. anf. δ. p- 74 og Hahn, p. Å. sot. 
St. p. 34), Og den, som vi. finde å Athanasins's foregivne ' Av» 
do pos dPrpwor ” Enøupmov: JERN Opp 11 

6Ø4 seqg-; - | ge 
 Beraf, at. Epp kun tadeholder Bastemnselser der ere 
rettede mod Vildferelser, . som paa Athanasius's: Tid herjede 
Kirken, falger kun, at den tilhører hans Tid, men ikke dgsa 
at den tilbører hans Person. Ja. ikke engang det Første 
følger streng :taget deraf, thi Ariauismen, Pneumatomachiamen 
ng Apalliaarismen gik endnu i Svamg og. bleve endnu bekjæm- 
pode i de første. Decennier efter Athanssinss Død, saa at 
sEpps Affakteles ogsaa kan. falde i dønne Tid, | 
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| Hvad | Montfaseohs' sidste Argument ADgAAr, saa har Kid 
overseet, at: Ordene : 8 årepas ὑποσταόεως. ἢ οὐσέας 
padkortar εἶναι τὸν vior τοῦ ϑεον ἡ To πνευμα TO 
ayrovi Ep, ikke tilhøre denne Bekjendelses Forfatter, 
men hans nicænskre Text, som hari hér kun har udvidet 
ved, at udstrække det, som Nicærum havde sagt mod dem, der 
negtede Sønnens: Vibenslighed med Faderen; Arianerøe, ogsak 
til dem, der negtede den Helligaands 'Væsenslighed med Faderen 
(og Sønmeri), Måcedonianerné éller Pneumatomacherne. Forøvrigt 
- var-Brugen af Smosraors i Betydningen οὐσεὰ: ikke ejendom- 
méelig. for Athanasius alene, men for de oprindelige og. ældre 
Nicænere overhovedet'(s. B. I S.463 Not. 80), saa. at .endog, 
hvis Ordene ἐξ. ἕτερας. ὑποστασεως 7 οὕὔστας. vare af 
Epu: '5 Forfatter, strengt: taget. heraf. dog kun vilde følge, 
at: derine Bekjendelse var af en ældre Nicæner: Ὁ 5 - 
Se: vi! 08: nui'om! efter andre: Grunde, der kunde aføjøre 
vort Spørgsmhehl jenten til Førde før Atkanasius's Forfattere 
skab eflerifor det Modsatte; saa frembyder sig for 68: først 'og 
fremst den allerede: ovenfor “5. 78 Not. 29 mod 'den kortere 
- epiphaniske - Bekjeridelses' athanasisuske Oprindelse anførte Om- 
- stændighed, at Athanasius var meget imod: 'Affattelsen af nye 
aritihæretiske Bekjendelser, idet han : holdt Nicænum' for *, til- 
strækkeligt til Gjendrivelse-uf al Ugxdelighed*og 
(med andre Nicænere) var bånge for, at Affattelten af'en my 
Bekjendelse skulde fråömkalde den Anskuelse, at' det. nitænske 
Symbol var ufoldkomment, og give Arianerne og Semiarianérne, 
der hvert! Øjeblik - opstillede en ny Bekjendelse, ét: Paaskud 
for denne sin Fremgamgsmaade. Denne Omstændighed synes 
at: gjøre det:umuligt, 'at "Epu. εἰς τὸ συμ: er. af Athana+ 
gius. * Eller skulde 'en: Mand,: der iudtog en saadam Stilling εἰ]. 
Nicænuni, som -Athunasias, ' og var” sad meget imod nye ahti- 
hæretiske Symboler, have været sig selv saå 'utro, at hån 
senere ikke alene opsatte et saadant Symbol, men ogsaa bragte 
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dette Symbol istand paa den Maade, at han lagde det nicænske 
til Grund og udlagde det ved nye antihæretiske Tilsætninger, 
hvorved han just paa det mest Slaaende tilkjendegav, δὲ 
dette Symbol ikke var ,tilstrækkeligt til or 
af al Ugudelighed*? 

Vi kunne dog. ikke holde denne Grund imod "Bon: 8 
athanasianske Oprindelse for afgjørende. Er 

Paa Athanasius's Bekjendelse i hans ᾿θχϑεσις πιότεως 
maa man vistnok ikke beraabe sig for den. Denne Bekjen- 
delse -har nemlig, som vi allerede. ovenfor S. 179 Not. have 
udtalt, en såbjectiv personlig Character, medens "Ep. εἰς το. 
øvuf8. aabenbart har en objectiv kirkelig; hin har ingen kir- 
kelig Bestemmelse, -men er kun en privat Udtalelse af Atha- 
nasius's Tro, denne derimod har ligesaavel, .som Epiphanius's 
med den sam beslægtede længøre Bekjendelse, en kirkelig Be- 
stemmelse, som man kan se baade deraf, at den er bygget 
paa Nicænum, og at Forfatteren har bestræbt sig for at levere 
én Bekjendelse, der omfattede alle den (græsk) kirkelige 
Daabsbekjendelses Led. Ja den maa ligesaavel som Epiphaniu's 
længere Bekjendelse endog have havt den Bestemmelse at en 
som Daabssymbol (s. længere nede i III). ἃ 

 Derimod kunne vi dog tænke os Muligheden af, at Atha- 
nasius i sine allersidste Leveaar (i denne Tid af hans Liv 
maatte nemlig Epp. falde, hvis den er af hån, da Apollina- 
risterne deri imødegaaes), under de nye Fotvirringer, som de 
i den seneré og sidste Tid fremtraadte tvende store Hæresier, 
Pneumatomachismen og Apolliåarismen, havde begyndt åt an- 
rette, holdt det for nødvendigt med Opgivelse af sit tidligere 
Standpunkt at tilføje 'antipneumatomachiske og antiapollinari- 
stiske Tilsætninger til Nicænum, som jo ikke gav nogensonihelst 
nærinere Bsstemmelse om den Helligaand. (smi. B. I S. 456 f.) 
og: kun ganske i Almindelighed udtalte, at Christus havde 
paataget sig Kjød og vår bleven Menneske. Har dog otte Aar 
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efter hans Død det econstantinopolitanske Conail,. som vist ikke 
handlede mod hans og de ældre Nicæneres Aand, fundet det 
mødvendigt at forøge Nicænum med nogle antipneumatomaehiske 
og antiapollinaristiske Tilsætninger eller snarere i alt Væsent- 
ligt at adoptere et Daabssymbol, hvori Nicennm allerede ver 
blevet. forøget med saadanne Tilsætninger, og havde dog saa 
ivrig nicænske Biskoper, som Forfatteren af Epiphanias's kør- 
tere - Bekjendelse, Nieæno-Constantinopolitannms Fundament, 
og Epiphanius selv gjort det samme, den første i Athanasius's 
sidste Loveaar, den anden umiddelbart efter bans Død. 

Men betænkelig bliver den Antagelse, at Atkanasius har 
forfattet Epm. εἰς το συμβ., af den anførte Grund dog altid, 
og den bliver saa meget betænkeligere, som Athanasias endoy 
i'det å Aaret 371 skrevne «xtiapollimaristiske Brev 
til Biskop Epiktet mf Corinth (2. 1) havde udtak, at: det mir 
cænske Symbol var er πρός AVATPORV πασης 
αἱρβάεως. | 

Er "Ep. εἰς το PET af αὐλιλήμέϊαι:." BAG bar han 
naturligvis fuldstæendiggjort dens Grundlag, Nicænum, af sim 
egen Kirkés, den edexandrinskes, Paabsbekjemdelæ. . το, 

— Der spørges derfor, 9m'de Dele af 'Epyu., som erg øste 
αἴ Forfatterens Daabsbekjendelse, stemme. overens. dine den 
sjexandringke. *. | 

"Forholdt det sig εἰ οὐρὰ, βδδ vilde vi heri have et pe 
| Bevis for Rigtigheden af Overskriften over "Ep. Men vi 
kunne ad denne Vej dog ikke. komme til Maalet. | 

Vi have nemlig ikke længer. den alerandrinske - Daabs+ 
bekjendelse selv, men besidde kun en Række af den. alexan- 
drinske Kirke tilhørende Dokumenter, som stas i. Relation, 
gaa. tilbage til denne Dasbsbekjendelse, have der til sit. Fun- 
dameént. og referere mere eller: mindre store Dele af: fens Ind- 
hold mod større eller mindre Frihed med Hensyn til Fdtrykket: 
Origenes's Relatipn af Troesregelen i hans Skrift de prineipp, 


I 
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Lib. I Præf. $ 4 seqg., den apostoliske Kirkes Troesbekjen- 
delse efter Alexander af Alexandriens Meddelelser. i- hans 
Brev til Alexander af Constantinopel (Theod. hist. øeel. I, 4, 
Opp. T. ΠῚ p. 742 søqg., ed. Schulze), den Troesbekjendelse, 
spm Arius indleverede til Kejser «Constantin (Socr.: hist. ecel. 
I, 26.o0g Soz. hist. ecol. ΤΙ, 27) og Athamasius's Troesbekjen- 
defse i hans. Ex9e015 πιότεως. Sml. ogsaa endru et Sted i 
Ølemens. af Alexandøiens Stromm. lib. VI c. 17 8 107 (Opp. 
p. 325 ed. P. 09 Ὁ ed. Potter og T. ΠῚ P 291 ed. 
Klotz.) . 

' Αἴ disse Dokumenter ἔνα: vi paa Grund af deres an- 
givne Beskaffenhed, deres angivne Forhold til den alexandrin- 
ske Kirkes Daabsbekjendelse, ikke regonstruere Ordlyden af 
denne Daabsbekjendelse' med en saadan Grad af Paalidelighed, 
at vi deraf, et: der i. dem gjenfindes et eller andet Led af 
"Hpy. εἰς τοι συμβ. 122), eller at οἱ eller et Par af. deres Led 
lyde. ens med. det eller. de tilsvarende Led å denne Bekjen- 
delse 123) eller dog have en større eller ringere. Lighed med 
det eller de samme Led i den, skulde: med. tilstrækkelig Sik- 
kerhed kunne drage den Slutning, at Epp, maa tilhøre den 
sjexandrinske Kirke, og æt det ialfald er. meget rimeligt, at 
dette Symbol virkelig skriver sig fra den store Athanasius 124), 

Omyendt kan der dog — af den samme Grund -— af 
Uovenenssteramelsen mellem de Dele af 'Æpj., hvormed denne 


19) Nöjagtigere: et eller andet af de Led i "Epp. εἰς to συμβ., hvar- 
med denne Bekjendelses Forfatter har completeret dens Srsndlag, 
Nicænum. 

188) D. v. 8. med det eller de tilsverende Led i samame, som ikke til+ 
höre den nicænske Text, men det Daabssymbol, hvoref. han har 
fuldstændiggjort denne. — 

%) Derne Slutning, kan især idet Tilfælde ikke drages med tilstræk- 

.. «kelig Sikkørhed af det i Texten Anføriø, naar det samme Led og. 
saa findes i andre græske Daabsbekjendelser, eller naar det eller 
de samme Led ogsem i andre græske Danbsbekjendelser have der 
samme eller en lignende Ordlyd. 
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Forfatter har fuldstændiggjort det nicænske Grundlag, og mellem 
de tilsvarende Dele af de ovenanførte Dokumenter ikke drages 
den Slutning, at 'Epu. ikke kan tilhøre den alexandrinske 
Kirke og ikke være af Athanasius. . Og denne Slutning maa 
af. denne Uoverensstemmelse saa meget mindre drages, dom jo 
den alexandrinske Kirkes Daabsbekjendelse fra Clemens's og 
Origenes's Tid af indtil 371 eller 372, i .hvilke Aar 'Epu. 
maatte være forfattet, hvis den. var af Athanasius, kan eller 


— snarere maa have undergaaet en Del Forandringer. ᾿ 


.Allermest kunde OQvérensstemmelsen af den tredje Arti- 
kels andet Led i Epp. med det samme Led i Alexander af 
- Alexandriens Meddelelser og Arius's Bekjendelse og med det 
anførte Sted af Clemens tyde hen paa, at "Kpu. var af alex- 
andrinsk Oprindelse. Alexander af Alexandrien siger nemlig 
i sine Meddelelser: Προς δὲ τῇ εὐσεβεε ταὐυτῇ περι TOV 
πατρος nar viov bon — ἕν πνευμα ἅγιον ὁμολογουμεν 
— utav καὶ μονην καϑολικην, την ἀποστολικὴν 
ἐκηλησιὰν —. Mera τουτῶν τὴν EX νεκρων ἀναστασιν 
οἶδαμὲν; i Ariuss Bekjendelse lyder den tredje Artikels 
andet Led. καὶ εἰς μιαν xaSoAixnv ἐκκλησδιαν Tov 
Seov, τὴν ἀπο meparæv ἕως meparmv; endelig Clemens 
ytrer paa det anførte Sted: ἐκ των elpnpevær ἄρα pavepov 
οἶμαι γεγενησϑαι, μιαν εἶναι τὴν ἀληϑὴη ἐκκληριαν, 
τὴν τῷ ὄντι ἄρχαιαν — ἕνος γαρ ὄντος του ϑεοῦυ και 
ἕνος του. κυρίου, τὴν μονῶσιν ἐπάινεται, uyunpo ὃν 
ἄρχης της μιας. ΕἼ yovv του Eros pusen συγηληρου- 
ται ἢ ἐκκλησία. ἥ μια, ἥν εἰς πολλας κατατεμ- 
veiv βιαφονται αἱ ΒΕ 51}: κατα τε. οὖν ὑποστασιν, κατα 
TE ἐπίνοιαν, κατα. TE ἄρχην, κατα τὲ ἔξοχην μονὴν 
εἶναι φαμεν apxarav καὶ καϑολικὴν ExnAnoiær u. 
τ. Å. 125), Efter disse Steder synes den tredje Artikels andet 


116) Qrigenes EE dei tredje Artikels andet Led og Aihanndius 
gaar ikke længere end til denne? Artikels förste. ' 


Om Daabsbekjendelsen. Förste Afdeling. I, 4 og 5. 187 


Led i den alexandrinske Daabsbekjendelse at have lydt καὶ 
δὶς uiav (nar) μονὴν καϑολικὴν καὶ (eller τὴ») 
ἀποστολικὴν ἐκκλήστιαν (Alex.) eller ogsan και εἰς 
μιαν και μονὴν naSoMmunv ἐκκλησταν (Clem. 
Alex.) eller ialfald και εἰς uiav καϑολικην ἐκκλη- 
σιαν (Clem. Alex, Ar.). Men nu lyder dette Led i 'Epu. 
εἰς τὸ συμβ.: Kor πιστευομεν εἰς μιαν μονὴν TAVTNY 
καϑολικὴν καὶ ἀποστολίκην 26) ἐκκλησιαν. Dag 
lyder det samme Led i den jerusalemske Daabsbekjendelse og 
i Epiphanius's' kortere Daabsbekjendelse samt i Nicæno-Con- 
stantinopolitanum paa en lignende Maade, nemlig καε εἰς 
utav ἅγιαν καϑολικην ἐκκλήησιαν og. εἰς utav 
ἅγιαν καϑολικὴν ua ἀποστολικὴν ἐκκλησιαν. ---- 
Fremdeles kunde : ogsaa Overensstemmelsen mellem Ordene 
εἰς κριδσιν δικαιαν ψυχων καὶ δωματῶν, de i 
Ἕρρμ. εἰς το συμβ. følge paa εἰς ἀναστὰσιν νεκρῶν og 
gaa foran εἰς βασιλειαν οὐρανῶν καὶ Conv αἰώνιον med 
Origenes's Ord : Post hæc jam quod anima, substantiam 
vitamque habens propriam, cum ex hoc mundo discesserit, pro 
suis meritis dispensabitur, siye vitæ æternæ ac 
beatitudinis hæreditate potitura,si hoc ei sua gesta 
præstiterint, sive igni æterno ac suppliciis manci- 
| panda, si in hoc eam scelerum culpa-detorserit: sed 
et quia erit tempus resurrectionis mortuorum —* gjøres gjæl- 
dende for 'Eapu:s- alexandrinske Oprindelse, Dog forekomme, 
bortseet. fra den dobbelte Differents, at Origenes blot taler om 
Sjælen og sætter det evige Livs og den evige Strafs Ind- 
trædelse umiddelbart efter Menneskets Død (hvorfor han ogsaa 
sætter det evige Liv foran de Dødes Opstandelse), medens 
Forfatteren af "Ep. taler om Dommen over Sjælene og Le- 
gemerne og lader denne Dom følge påa de Dødes Opståndelse — 


ἘΠ 


135) και ἀποστολέκην mangler dog i Cod. Vat 
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dog forekomme, bortseet herfra, lignende Ytrimger ogsaa ἢ 
andre Relationer af Troesregelem. S.f. Ex. Irenæns's Relation 
af Troæregelen contr.'hæres. 1, 10, 1: — παὶ ἀναστηδεε 
παόαν σαρκα παδσης ἀνθρωποτήτοε, ἕνα --- KPIØM Sager 
ἐν σοῖς πασε ποιηόηται, τὰ μὲν AVEULGTIKA TNS MOVINPLAS 
καὶ åyyehovs. Tovs παραβεβηποτας — καὶ ζοὺς ἄσεβεις — 
τῶν ἀνϑρωπων. εἷς TO: ᾿κέἐωνιοθν nup πεμψῃ; τοῖς δὲ Öpx 
καίος --- Gan XapiGåuevog ἀφϑαράεαν. δωρηόύται, --- 
Endelig kuride for, at "Epu. for en Del gaar tilbage til den 
- alexaadrinske Kirkes Dasbsbekjeudelse og derfor er αἴ en 
Alexaandriner, endnu anføres, at vi finde Leddet καὶ εἰς 
Basikeiar οὐρανῶν i * Epp. igjen i Arius's Bekjendelse : 
Har εἰς σαρκος avastasi; καὶ ss φην 'τοῦ μελλρνετὸς 
αἰωνος, καὶ εἰς βασιλειαν ούρανων: Men det samme 
Led forekommer dog ogsaa i eg eig 
dere GE ES 


ae 'Afle de å Texten ;omtålte Ligheder mellem "Hou. εἰς το ὄυμβ. 6g 
de ovenfor anförte Dokumenter angaa den. tredje Artikels Led fra 
det andet af. Det er jo ogsaa hovedsagelig disse Led, som Ἑρμ. 8 
Forfatter har tilføjet til sin Text αἵ sin Kirkes Daabsbekjendelse. 
Hvad. den: ander: Artikel angaør, saa har ban af.samme kun silfojet 
GravpaoSevra, Ttapevta og καϑιόαντα Er δεξιᾷ του KATPOS. 
'En Sammenligning af disse Elementer med Dokumenterie over ἀδὰ 
algxandrinske Danbsbekjendølses Ordlyd beviser hverken Nageét for 
eller Noget imod 'Eppu.'s alexandrinske Oprindelse. “Σταυρωϑεντα 
gjenfindes hos Alexander (SravpaSers καὶ ἀποϑανων), og i 
Athanasius's  Troesbekjendelsé 1 hans "Ex3eous 'MØGTEDS (ἀν: ᾧ 
' ἄνθρωπῳ STAVPASES Kap ἀπαϑανων. DEP Nupær ἀνεότῃ), 
men var jo i de allerfleste Daabsbekjendelser en Bestanddel af 
Symbolet. Tagerraæ mangler i Bokumenterne over den ålexam- 
drinske Daabsbekjendelses Ordlyd, men intét af disse Dokumenter 
ipdeholder jo dene Danbsbekjeudelse, fuldstændig og efter dens 
strenge Ordlyd, og ταφεντα har staaet i de aljerfleste Daabsbe- 
. kjendelser. Det 'næstsidste' Led i den anden: Artikel lyder vistnok 
ahderledes'i Alexanders Meddelelser (hos Origenes, Arius ng Atha- 
nasius findes det ikke), nemlig xaSnuevos ἐν δεξιᾳ της μεγα- 
λωδυνῆς, men disse Ord kunne let være og ere sandsynligvis kun 
et friere for en Del af Hebr. 1, 3 taget Udtryk fon ,senip ad der 
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++ En-anden. Vej, hvorpaa man-kunde komme .pås det Rene 
-pådd Hensyn til Spørgsmaslet, om "Epp. virkelig er af 
Athanasius eller ej, er den, at sammenligne de sstjpneuma- 
temachiske og: antiapollimaristiske Tilsætnimger i samme med 
Athanasius's Skrifter mod Pneamatomachismem og  Apollina+ 
rismen : (de fire Breve til Serapiom af Thmuis og Bogen ,de 
Trimitate εἰ Spirstu sancto* samt Brevet til Jovian om Troen 
og Bogen ',de imcarnatione et contra Ariamos", i hvilke to 
sidøte Skrifter 'enkelte Ytrmger-mod Pneumatomacherge fore- 
komme; Brevet til Epiktet af Ka og de: to Bøger mod 
Apollinaris). 

Skulde det ἘΠ τὰ: en ee Sammenlignang vise sig, 
at der i disse Skrifter forekomme Ytringer, : der. i Udtrykket 


—-teratti Patris*. * Da den alexutidrinske Daabsbekjendelse, som mad 
ser af Origenes's yet post resnrreetionem — asaumtus 6915, Alexa 


anders ἀναληφϑειξ ἐν οὐρανοῖς og Athanasius's dveångsn 


εἷς οὐρανους I i Leddet om Mimmelfarten maa have betjent sig ΑΥ̓͂ 


ες Ordet ἀψεληφϑη,, ὅδα vilde vi have et temmelig sikkert : 


-  'Fingerpep paa, at Epu. er et alexaadrinsk Produkt, hvis, vi fandt 
dette Ord i samme. Men Forfatteren siger και ἀνελθόντα ᾿εἰς 
τους σύραγους, en Ordhyd; som men dog ikke mas gjöre gjøl. 
dende mod, åt; han var en Aløxendriser, da ban her fölger sin 
nieænske Text. Desforuden har ogsaa Arius ἄνελϑοντα. Ligesaa- 
lidt maa man deraf, at han å den anden Artikels tredje Led ikke 
forkluter det nicenskd xæbovsæ. ved ὀταυρωϑέντα, de aa 

vOYrTa, ταφεντὰ, men blot ved det förste og sidste Ord, medens 
dog dette Led efter Alexanders .og Athanasius's paa en mærk- 

- "verdig Mande. overensstemmende 6ruvpwdeas καὶ ἀποϑάνων 

εν (smlyogson Qrigehes's ygommunem hane mortem sustinuit, 
vere mortuus*) næsten med Vished kan siges at haye indeholdt 

"> ogsna det sidste Drd, strax drage den Slutning, at Han ikke kutt 
 havetilbövt den albxandrinske Kirke. Han kan have tilödjet bldt 

ὅταυρωϑεντα, fordi blot "dette Ord i engere og strengere For- 

stand indeholdt en Forklaring αἴ det nicænske zaSorta, og fordi 

τ villige indesluttéde anoSarovra,: medens han 'derimpd paa 

pærSevræ endnu lod fölge zapsrra, fordi dette Ord ikke i 

å Grad og par den Maade. lna i (xaSorra og) Gravpmderra, 

- som ἀποϑαϑοντα. Arius udtrykker den anden Ariikels iredje Led, 
som Nicenum, ved det blotte. antydende madSonrta. 


pb! 


Ὁ 
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minde søærkt, ja paa en frappant Maade om "Epyu.'s .anti- 
paeumatomachiske og antiapollitøristiske Bestanddele, skulde 
der fremgaa af den, at disse Bestånddele tydelig bære et 
specifisk athanasiansk Præg, saa havde vi al Gruid til ag 


- holde "Epu. for et Verk af Athanasius. Eller skulde deraf 


Sammenligningen omvendt fremlyse, at de antipneumatomachi- 


ske og antiapollinaristiske Elementer i pm. med Hensyn til 


Udtrykket ere fremmede for Athanasius, skulde dei denne 
Henseegde bære. en uathanasiansk Character, SAA vilde vi heri 
have et ikke ringe Bevis for, at vor ne ikke er af 
Athanasius ! 23), | 

Men. heller ikke ad denne ve kunne. vi. on Jer tl 


noget sikkert Resultat. . 


En Sammenligning af "Epu.'s onde og 


| antiapollinaristiske Elementer med de. ovenanførte. athanasian- 
* ske Skrifter viser nemlig paa :den -ene- Side vistnok, at der 


finder noget Slægtskab Sted i Udtrykket- mellem bine og en 
Række Steder i disse; men dette Slægtskab-- er dog ingenlunde 
Saa stort og frappant, at vi skulde" være berettigede til af 
det at drage den Slutning, åt "Epp. maa tilhøre; Athanasins, 
eller endog kun den; at den sandsynligvis tilhører ham. 
Paa den anden Side adskille de antipreumåtomachiske og 
antiapollinaristiske Bestanddele af Ἕρμ. sig 'vistook ikke 


ubetydeligt fra de- tilsvarende antiprieumatomachiske og anti- 


apollinaristiske Ytringer i de ovenanførte Skrifter, idet der, dels 
i hine findes Udtryk, der savnes 4 disse, dels omvendt:*i disse 
findes af Athanasius. yndede, for ham charakteristiské Udtryk, 
der mangle i hine; men denne U overensstemmelse er dog ikke 


139) Vi tale kun om Sløgtskab og Ikke. En Hensyn yil 
- Udtrykket, 18] at de pneumatomachiske' og antiapollmaristiske 
” Tanker i Ἕρμ. εἰς vo 6vuf. og i Athandsius's.ovenanførte Skrif» 
ter væsentlig ville være de samme, er paa ' Forhaand: 'at: vente og 
kan ikke bevise Noget for, at Athamasius er Ἕρμος Forfatter. 
Disse Tanker vare øemlig fælles- før Tideus kirkelige Orthodexi. ἢ 
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saa stor, at vi skulde holde det for umuligt eller for meget 
usandsynligt, at Athanasius var Epu.'s Forfatter. 

Dog maa vi tilstaa, at Sammenligningen i det Hele taget 
taler mere- til Ugunst end til Gunst for den athanasianske 
Affattelse. ' Vi skulde, hvis Epu. var af Athanasius, vente, 
at denne Bekjendelse i sine antipneumatomachiske og antiapol- 
linaristiske Tilsætninger og overhovedet langt mere vilde bære 
denne fremragende EE Aaads Stempel, end det er 
Tilfældet. 

Rigtigheden af denne Dom vil fremgaa af følgende Ud- 
εἰσὶ 1. over de fornemste Steder i de ovenanførte athanasian- 
ske Skrifter, der 'i Udtrykket -mere eller mindre minde 
om "Epp.'s antipneumatomachiske og antiapollinaristiske Til- 
sætninger, 2. over de Elementer i disse Tilsætninger, som wi 
ikke finde i hine Skrifter, og 3. over de for Athanasius ejen- 
dommelige antipneumatomachiske og MERE Udtryk, 
som vi savne i Epu. | 

1. Hvad angaar Slægtskabet 1 Udtrykket mellem de anti- 
pneumatomachiske og øntiapollinaristiske Bestanddele af "Ep. 
og mellem antipneumatomachiske og antiapollinaristiske Ytringer 
i. de ovenfor ånførte .athanasianske Skrifter, saa «ml. Ordene τὸ 
οὐκ ἀλλοτριον TOU πατρος και viau, ἀλλ᾽ ὅμοον- 
610v ὧν πατρε καὶ υἱῷ med Steder som disse: ὄχεφον- 
τες αὐτὴν (τὴν ἐν τριαδι Seornta) καὶ ἐπιμιόγοντες 
αὐτῃ ἀλλοτριαν καὶ ἑἕτεροειδη puoiw Ep. I ad Serap. 
n. 2 Opp. ΤΙ I P. 2 P 649 ed. Montf., 0:a τὸ ἐτεβθουστοῦ 
του πνευματος, ὡς αὔτοι ἕαυτοες. ἀνεπλαύαντο ib, οὐ 
γαρ ἀλλοτριον ἐπιμιγνυται τῇ Tpiadi ib. ἢ. 17 p. 665, 
ἡ τις οὗτω τολμηρος, ὡς εἶπειν —, ἀλλοτριουδιον του 
πατρος τον υἷον, ἡ ξεγον τὸ πνευμα Tov viov ib. κα. 20 
p: 668, μαλλον δὲ του. λογου ἕνος ὄντος ἰδιον καὶ 
Öuoovorov ἐστι (το πνεῦμα TO æyrov) ib. n. 27 p. 676, 
ἰδιον δὲ nar οὐ ξενον τῆς του viov οὐσιας ib, τι γαρ 
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åheze τῷ Sep, ἵνα akkorpioverov npodkafntar ib. 
ep. III ἡ. 6 p. 695, ἀντικείνται δὲ αὐτῷ οἱ un ὁμολα: 
γουντὸς avVTOv καὶ To πνευμα αὐτου τῆς αὐτης TOU 
. wartpos οὐσίας de incarn. et eontr. 'Arian. n. 19 ib. p. 885, 
ἀλλ᾽ οὐδὲ ἀπηλλοτριωδαν ro πνευμὰ TO dyiov 
ἄπο του πατρος κατ Tov viov Ep. ad. Jov. n. 4 ib. 
p- 782. Fremdeles smi. Ordet. æxtetov med Steder som 
ἄσεβες σύν ἐστι KTIGTOV ἡ ποόῖήτον ÅEYETV TO ee TOU 
Seov de incarn. et contr. Arian. n..9 ib. p. 876, aæpxti γέ 
γωδπκεῖν, ὅτι μη κτιάμα ἐστι TO nvevua Ep. I ad Serap. 
n. 17 ib, p. 665, το πκευμα οὐ ϑεμες τοῖς κτιόμασε 
συντασσεῖν ib..D, 26 p. 670, ovn ἂν εἰη αὐτὰ τῶν κτι- 
σματῶν ib. n. 25 p. 674, οὗτως οὐκ ἐστε κτιόμα τὸ 
mvevua ib. ep. IV n. 4 p. 698, ,Dicite mobis, admirabiles, 
ubi. in auetoritate legistis, creatum esse Spiritum sanc- 
tam*'129)? Endelig sml. Ordene σώμα καὶ ψυχὴν Kat 
vovv. και παντα, ὅδα ἐστι ἀνθρωπος χωρις 
ἁμαρτεας ἀληϑινῶς και οὐ Öonunoer ἐσχηκοτα 
med Stederne ἄλλα λέγετε, εἰ mavsa ἐλαβεκ, τ. λ. contr. 
Apoll. ΠῚ n. 6 p. 944, ἀλλ᾽ ἐλαβε, φασι, 10 ἀνοητον, 
ἕν᾿ avros ἡ vovs ἐν ἀὐτῷῳ ib. I n. 2 p. 923, ravra δά 
οὖνε σαρκος ἀνοητοῦ av EN —, ἀλλά φυχήε VONGIH 
&rovøns ib. n. 15 p. 935; ἄλλα παλεν λεγετε' καὶ πὼς 
δυναται. ἡ ἐν συνηϑειᾳ τῆς ἁμαρτιας γενομένη φυσιξ 
κμάς τὴν διαδογην τῆς ἃ μαρτιας διαδεξαμθνὴ χαρὶς 
ἁμαρτιας εἶναι ib. n. 8 p.945, ἄρκει δε. πιστευσαι τοις 
γεγραμμενοες, ὡς. φησιν ὁ Παυλος’ nag ὁμσιοτήτα HOATA 
παντα χῶώρις ἁμαρτιας ib. IT n. 19-p. 955; — 7 δοκῆς 
δεν τὴν binovomav τοῦ mwaSovs ὑπολαμβανοῦυσι ib I 


129) Smil. endnu ogsaa med τὸ παρακλῆτον og βαταβαν åxi τον 
᾿Ιορδανὴν Steder som παρακλῆτος ἔλδχϑῃ Ep. I ad Serap. n. 11 
p. 639 og 7 τις αὐτὼν (των ἀγγελων) ἐστι ὁ κατελϑων εἰς 
τον ”Iopbærnv ἐν elder περιότερας ib. n. 12 ρ. 660, 
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n. 2 p. 923, øre — τῆν οἰκονομίαν του maovs καὶ τοῦ 
Savarov και τῆς Avkotadewms ὡς. δοκῃσι v νομιίᾷξεν ih. 
n. 3 p. 924, aveyxg, Vuag ἡ τὴν oixoveuiar. τον πα- 
ϑους κι. τ. Å. δοκήσιν Asper ἴῃ, Π n; 12 p..943. 

2, Hvad de Elementer i "Epp. betræffer, som vi i ikke 
igjen finde i de ovenanførte athanssianske Skrifter, 528 148 
fremforalt Udtrykket τὸ τ eAe1ov om den Helljgnand nævnes, 
søm, saavidt jeg ved, aldrig forekommer hos Athanasius. Ogsaa 
en Forbindelse, som yevvnSevta τελειως ἐκ Mapias τῆς 
ἀειπαρϑενου δια 'πγεύματος. ἅγιου sØge Vi forgjæves hos 
ham 139). Ligesaalidt findes der nogensinde hos bam en dad 
bindelse som σῶμα καὶ ψυχήν, καὶ VOPY καὶ παντα, ÖGU 
ἐστιν ἄνϑρωπος --- ἐσχηκοτα om Sønnens Menneskenatur. 
At han ingensteds bruger Ordet AKTIØTOY og: Forbindelsen 
οὐκ ἀλλοτριον τοῦ πατρὰς καὶ viev om me: er. af 
mindre Betydning 13') 

3. Hvad endelig angaar de for Athanasjus ejendommelige 
antipneumatomachiske og antiapollinaristiske Ddtryk,- som 
savnes i Epp, så øma fornemmelig Ordet ἐδτον og lö10rns 
»Pproprius* og »proprietas* anføres, kam idelig bruges af Atha- 
nasius der, hvor-han taler 'om Aandens Forhold til Faderen 
og til Sønnen, til deres Guddom,. deres. Væren, 8, Steder, 
SOM, døme γαρ å å υἷος — iös0s τῆς οὐσεας FOU AO 
τρος % τ. Δ. Ἐρ. I ad Serap..n. 21 p. 670, εἰ δὲ ὁ υἷος, 
émerön ἐκ τοῦ πατρος ἐστι, ἰδιος της οὐριας αὐτὰν 
ἐστι, ᾿ἀναγκὴ Har τὸ πνευμᾳ åk TOR Seov λεγόμενον 
ἔδιεον “εἶναι κατ᾽ οὐσιαν tav vigy ib. n. 26. νι 673, οὐκ 
ἄρα ἐκ τῶν γενητῶν ἐστι τὸ mvevupa ἀλλ᾽ ἔδιον rns 
ν᾽ Kun Udttykket TEÄ 205. ιἀνθρώκποε. orékommer : -andertiden' hos 

- Athanasius; 8. conir. Pee I n. 15:0g på P- 935 og 87 og n. 14 * 
1.) | år de hisåorigke Tilsætninger ιῇ de tredje Artikels förste bed i 


Ἕρμ. findes hos Athanasius kun den i Not. 129 anførte... . -- 
Tidsskr. ὦ. den evang.-lutherske Kirke. III Bå.9H. 43 


᾿ 
6 
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rov mat por. Sforntos id. p. 674, εἰκων τοῦ Aopov 
πάι tov νεάτρος 18:09 ἐστιν ib. n. % p. 675, μαλλον δὲ 
rov Aoydv &ros ὄντος iStor καὶ rov ϑεου ἕνος ὄντος 
1810v.— ἐστε (ro πνευμαν) ἴδ. n. 27 p. 678, ἐδιον δὲ καὶ 
οὐ Eevov της του vfov οὐσιας και ϑεοτητὸς ib., δια 
tyv προς τον. υἱον i8r10rnta: αὐτου ib. ep. HI n. I 
p. 69% og οὕτως ovx ἐστι κτιόμα τὸ nvevpa, ἄλλ᾽ ἴδιον 
ins τοῦ Åoyov οὔσιας, ἴδιον δὲ παι τοῦ ϑεοῦ ib. IV 
Ἀν, 4}. 698. Ἰάροεδα savne vi i "Epp. det af Athanasitis 
ligeledes oftere om den Helligaand bragte Eevoör, οὐ åevov 
(Τοὐ viov κ. τ. λ.).. 9. Btedér, som ἡ τις oVTwW τολμηβὺῦς, 
ὥς εἶπειν — EevoV ro πνευμὰ tov υἱοῦ ἴδ. Ἐπ. 20 p, 668, 
ἔδιον δὲ tår οὐ Eevor rns τοῦ viov overs Har Itornrös - 
 f.n 27 p. 676 og ov ξενον ἐστι της rov viov φυσεως, 
- vvré τής τοῦ παέὲρὸς “ϑεοτητος Sb. IV: n. 3 p. 698.” Det 
samme gjælder ogsag om Udtryk, som ἀλλστριούσιον og 
ἑτεροουστὸν 134). 
Det eneste Middel; vorved vi Καππὸ [μὰ et sikkert og 
åfpjorende Svar paå Spørgsmaalet, om "Epyu. et ro. 'δυμβ. ér 
åf Atfranasius eller ej, er dét, at anstille en Samnsenlignirig mielléin 
jr Bekjendelse og Epiphanius's længere Daabssymbol. 
Disse to Bekjendelser ere nemlig, som allerede ovenfor 
5. 68 og 158 Ytret, saa overordentlig beslægtede med hinahden, 
at nødvendigvis énten* Fpiphanios. maa have lagt 'Zpy. til Grund 
- för sit Symbål, ' åt "han måa have 'istandbrapt dette Véd δὲ 
mhødifieéré og for ἐπ Del videré åt udvikle den Athanasius 
tilskrevne Blekj endelse. , eller ut omvendt Kle 8 orfattér 


m) Opiie: Udtryk, 'som pr odde. søk å ἅγια-" 
ὅμου, πνευμα Seov, πνευμα Χριότου, der alle fore- 
κε; kodsme i Ep. I ad: Serap. m. 41 p.-659,- savne vi i 'Epp.; bigestd 
εἰ .Udtrykssam or πίατρι καὶ via 6vrå0o&dade uer ov og bi rov 
πατρος ἐκπορευομένον, som hist og her möde os-Hos Athe- 
mass? 8. Ep. Tele " ᾽ Ῥ: ἜΝ τν re og Ep. ad 
᾿ς Jov. lå 82... | 


Far } 
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maa have ὙΟΠΊΒΡΕΤΕΙ og for en Del slarplioeret er 
Verk. ἘΞ 
. Mener det: Sidste Tilfeldet, og vi skulle snart se, åt 
det er Tilfældet, snå kan Athanasius ikke være" Epp:s Fors 
atter, da Epiphanits's længere: Dandobek endelse først er bleven 
til efter Athanasius's Død. . -᾿ FEE 
At 'Epu. og Epiphanius's Bekjendlse virkelig ere såå 
beslægtedemed binanden,'at den knes Forfatter man have 
benyttet den andens Verk, eller-saærere- ymutatis mutandist 
tilegnet sig det, er fvjuefaldende. .. "ὃ So 
Begge Bekjendelser eve "purmwerer er 0 uppakar; 
d. ν. 85. Udlæggelser af Nicænum; i' begge udkægges dette 
Symbol mod de samme Hæretikere: Pneumatomacherne, Å pol» 
linaristerne, Origenisterne samt Marcellus af Anoyras Båten 
melserne i dem mod disse Hæretikére stemme for en Del 
bogstavelig eller næsten bogstavelig overens (sml. de amti- 
apollinaristiske Ord τουτοῦτε pavvaderre τελειώξ. ἐκ ka 
dyras Mapias της drmapSevev “δια πγευμδιτοζ, ἅγιον 
hes: Epiphanius med de ”antiapellinaristiske Ord -rovveers 
γεγγηϑέντα τελειῶς åx :Mupsag τής ἀδικαρϑερου -Sik 
φ-νευμαῦος ἁγίου i "Epp, Iremådes: de -antiapollinsristisie 
Ord $vanv åt Soyx Ka vovv καὶ πῶρτα, lan don 
dvSpæones, xapis ἁμάρτιας hes Dpiphamius mud de ami= 
apollimaristiske Ord -wpå καὶ PUXNV HAL γοῦν KOL VTM) 
ὅσα ἐστιν avSpærnvs, 'χωριῤ ἅἁμαρτιαξ I Epp. > ondvidere 
de antiorigemistiske "Ord ἀψέλθοντὰ εἰς ἕοὺς ovparsvs ἐν 
αὐτῷ τῷ ὁωματε, ἐνδοδωΐξ καϑισαντὰ ἐν δεξιᾷ 
του watpos, ἐῤχόμενον ἐν αὐτῷ vo δσδωμαΐε ἐν 8084 
hos Epiphanius med de samme antiorigenistiske Ord å Hoyt 
og endelig de antimareelliske Ord οὗ τῆς βασίλεεὰς! οὐκ 
ἔσται reAos -hos 'Epipbanius- med de samme Ord i 'HMpju.)j 
de Led af Sysibelet, hvorved i begge Bokjemdelser det ntoshs 
ske-Grupdlag faldstændiggjøres, ere for størdte Delen bogstavtlig 
18" 
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eller næsten bogstavelig de samme (sml. καϑεόαντα ἐν 62510 
του πατρος hos Epiphanius med de samme Ord i "Ep. og 
Ordene πεύτευομεν Els μίαν καϑολικὴν καὶ ἀποστολικὴν 
ὀριλησίαν, “καὶ εἰς Er βαπτεύμα μεταγοιας, nar εἰς ava- 
Øran νεκρῶν καὶ KPIOIY δικαίαν ψυχῶν KAL σώματων 
nor εἰς βασιλειαν οὐράνων, καςε εἰς. θωην aiaviov hos 
Epipbanius, med Ordene. χε. KIGT:Lomer εἰς μιὰν μονὴν 
ταιυχὴν καιϑολικῆν καὶ AROGTOMNNV ἐκκλήσιαν, εἰς ἐν 
βαπτιάμα μετανοιας nar ἀφέσεως ἁμαρτιωκ, εἰᾷ ἀναστα- 
O1v νεκρῶν, εἰς χρισιν aiorov PUXLØY TE HAI σωματῶν, 
εἰς βασιλειακ οὐραμωψ. καὶ Canv αἰωνίον i 'Epu.); 
erdelig i begge bliver ikke alene den nieænske Anathematisme 
mod Arianerne udstrakt til Pneumatomachernø, og det væ- 
sentlig paa den samme Maad. og med de samme Ord, men 
'til den føjes ogsaa endnn en næsten ligelydende Anatbemma- 
tiene mod dem,- der negte de .Dødes. Opstandelse. Smil. 
ogsaa. endnu Ordene τούτοῦς ἀνφϑεματίῷει ἡ καϑολικῇ 
και. ἀποστολική. ἐκκλήσια, ἡ ARTNR ὑμών τε καὶ 
ἡ μὼν .hos Epiphadius:med Ordene τουτοὺς avadeuarigo: 
μεν, der αὐτοὺς ἀναϑεματιθει. ἡ nadoku μήτηρ. μων 
νὰ: ἀποδχολεκή énnAno i "Epp, spavelsom ogsaa. Ordene 
καὶ, παδας τας aipsoéis τας MN «ἐκ TOUTNS TNS-0PDNS 
παφτεὼως OUGAS hos Epiphanios: med Ordene: »q1 nasav αἷ- 
ρεόιν, τομτεστιν. τοὺς μη: ὀντὰς ἐκ. ταυτὴης της πιότεως 
ἕης ἅγεας καὶ μόνης καϑολιπῆς ἐκκλήσιας. ... 

-Paa den anden Side ογὸ ἄορ -Difforentserne mellem de to 
pes igjen saa betydelige, at man ikke kan erklære 
«dem for identiske og antage, at Mien aa DE 
Afskrivere sin Oprindele. ΝΣ ᾿ς 

, I-høj Grad differere først og saa de: to 'Bekjendelser 
- Hénpyn til de- antiapollinaristigke Tilsætainger til den 
anden. Artikels andet Led. Epiphanius er, her langt udførligere 
end Forfatteren af "Epp. : Denne er. fornejet med «δὲ fremhæve 


od ar 


Om Daabsbekjendelsen. Förste Afdeling: I, 4 og δ. 197 


mod Apollinaris og hans Tilhængere, at Christus'paa en fuld» — 
kommen Maade er født af Jomfru Maria ved den Helligaand, 
og at han havde en faldstændig, syndefri ög sand, virkelig 
menneskelig Natur.  Epiphanius derimod fremhæver, - foruden 
at Christus pas én fuldkomisen Maude er født af Jomfru 
Maria ved dØØHelligaand, og at han antog en fuldstændig 
ὅς syndefri menneskelig 'Natur, endnu, at Eogos hverken blev 
Menneské ved af sin egen Substants formedelst Forvandling af 
danne sig et eget Legeme eller ved at træde i Forbindelse med 
et allerede förhen existerende og paa sædvanlig Maade- (af en 
Mands Sæd) tilblevet Menneske, Mennesket Jesus, saa åt han 
ikke paa nogen væsentlig anden Maade var forenet med dette 
Menneske, end med Propheterne, og at der vare to Christi, 
nen" at han antog, påatog sig en menneskelig Natur og fer- 
enéde den 'med sig til en personlig Enhed (smi. S.-136—431 
Dog fremhæves ogsaa af "Epu.s Forfatter δὲ Moment, som 
hos Epiphanins ikke særskilt fremtræder; nemlig, at Christus 
havde" sin fuldstændige og syndefri menneskelige Nutur' daAn- 
Sryoz nar οὐ. Soxnser :Desforuden fader der i den 
anden Artikels andet Led endnu den Yormelle Differents Sted 
mellem de to Bekjendelser, at 'Zpj.'s Forfatter forklarer då 
påcænske Textørd δαρκωϑέντα (χων) ἐνανθρωπήσαντα͵ 
begge pas ebh Gang; medensEpiphanius først forklarer τς 
χαίϑεντα og derefter åravSponnoavre: 
-+ En betydelig Differents mellem de to: hdd finde 
vi fremdeles i den anden Artikels tredje Led: "Her forklarer 
Epiphanius det niésnske- xåSovrå ved” den antiøpollinuristiske 
Tilsætning ἐν σαρκι, "Epu.'s- Forfatter défimot ved: ørav- 
ρώϑεντα, som han tilføjer af sih Kirkes Daabshekjendeks, 
og hvortil, han af denne endnu såppleret: zægevræe. "ὁ". 
- Ligésaa møder”os eh ikke puhske ubetydelig Dilferents i 
der '4nden' Artikels fjerde Led, -Ppiphanids -vil freaiiliøve, at 
Christus: baade opstod og foer til Himmoefs 'med- det samme 
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Legemn, og :udelader: derfor den nicænske Textes 17 τριτῷ 
Dmepa, Ἕρμι'» Forfatter derimod, der kun vil fremhæve,. at 
Christus opfoer til Himmels; ee disse å (8. oe 
Ὁ: 111 Not. 14). Å τες οἱ 
: Meget stærkt, differere egdvidere de to. i sine 
iluætninger. til den tredje Artikels første Led Her begynger 
Epipheniws med. de historiske Udsagn om den. Helligaand og 
lader derpaa de antipnpumatomachiske. Bestemmelser følge, 
medens ἌἜρμ,Β. Forfatter gjør. det-Omvendte. Her er frem- 
deles de antipneumatomashiske Bestemmelser i dat ene Sym- 
hol: før en Del ganske amdre end i det andet. Medens xvev juar 
— dysov, πνεῦμα ϑεοῦ og især Én του πατρος ÉKAOPEVOMEVOV 
καὶ ἐκ τον viop Maufarov has Epiphanius ikke findes i "Epp, 

mangle. omvendt Kpps τὸ οὔκ ἄλλρεριον FOR HATPOSE καὶ 
- ulnu, δλ΄ ἁμρουσιοῦ, np: mATpr Kar ig :hos Epiphanius, 
με: Qgsan t/dån tredje Artikels. øvrige Led. findes rikke gan+ 
ske :ubetydelige Differentser.. Hps Fpiphanius lyder den tredje 
Arfikels andet Led! blot  midreyopmer. εἶσ: påtar xaSolnyn 
καὶ asoosohsnr. ἐμκλήάταν, I- Epu. ferimod, καὶ πεύτει. 
byar «εἰς PLA |OVar TRUTNY. HASOMKAV 17. ἃ; Des 
Vipiphenies lydar Ven: samme Antikels: tredje: Lud-blet mer;sls 
AAR HA HETØV AK) Forfatteren : af Hp ferimod fil 
fojør. endnn 202 apesears Jdumpraanr;, hos: denne danner αἷς 
κρισιν δικαιαν pu XV τε HAL σῳμάτῳν οἵ! særskilt Μρ- 
ment, : hps Epiphapius 'derimod forbinder: dinpe Ord med μὴ 
ἀκασκασιν: venper til et Hovedmoment. > Ο..5". 

- deg: forbigaar, en. Mængde, atere. undererdnede Diffapontae, 
dei beljør; ikke umne ; tilløgges Afakrivere, men forde, at 
don ene nåde to Bekjemdelsers Forfattere, ba aderkasket: deg 
- andens Vexk: en fri, Bearhejdelse, * > TE ΤΩΣ 

Vel første Øjekast kunde det 88 spes ὅτ om Epipha- 
nius matte. have. lagt Ej. εἰς το: Ὁ tid en for sin 
længere Bekjendelse. fe Sr GJØR PG 
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For det Første har jo nemlig den sølaminske Biskap, der 
i Sammenligning. med Athanasins trods sin overordentlige 
- Ampseelse i Kirken knn var en underordnet Aand, seet op til 
den store alexandrinske.Kirkelærer og i Kampen mod Tidens 
Høæresier aluttet sig til ham (saml. det Not. 29 S. ΤΥ og 79 
Xtrede), Noget, der især viger sig deri, at han i sit Papariep 
- har optaget Athanasing's Brev til Epietet, øt Skrift, der μα 
er rettet mod en af de Hæresier; der specielt og ivrigst be- 
kjæmpes i hang længere Boekjendelse, Apallinariamen (Pan. 
bæres. 77, det mod Apollinaxis og hans Tilbængere: rettede 
Afsnit i Pan.). Og for det Andet ere jo. de atiapollinaristiske 
Forklaringer til den anden Artikels andet Led i Zpy. langt 
kortere» og præcisera, end de i Epiphanins's længere Symbel. 
Det synes, som om Hpiphamius her dels havde. videre ndført 
Bestemmelserne i pp, dels completeret dem:ved at fremr 
hæva nogle dye ver (8: ὶ.. å der ee i homes 
Grypdlag: . . ἜΣ 

Men hverken den forste ae oa anden Gre for Epp: 6 
ka har nogen. Beviskraft, . : 

- Hin ikke, fordi det.jo mnånu ikke ptagr: fast, at χὰ 
masigs or 'Ἔρμ.5. Forfatter; men det først ved. Éindersøgelse 
skål udfindes, om han er det-eller ej: Ja, var: Epu. sl 

Atbangsius, ;£28 kunge: der, heller. ikke i. det Tilfælde, δὲ 
Hpiphaniws's Jøengere Bekjendelse var forfattet (en mere eller 
mindre lang Tid) før Athanssine's Død, være nogen Tvivl om, 
at denne Bekjendelse gnar' tilbage til dens ΔΝ at Athanasius 
skulde -havwe Gå bearbeidet an een Bakjandelmp, € er. saare 
.mimeligt. de Ε 

- Den; kr Gragd for; pus Originnlit bys ἢ ingen Be- 
viskraft fordi man meget vel ogsaa kan -tænke sig, at dens 
Forfatter har: forkartet og. sikiplifigeret Epiphaniuas. vidklaftige 
og for en Daabsbekjéndelse det, Hdet - passende ἢ Udtstelser 
möd Apollinarismen, ἜΣ re re ER 
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-Defimod fremgaar “πὰ af: følgende Omstændigheder med 
fald  Sikkerhed; : at Originaliteten maa være paa Fpiphaniss' ἫΝ 
Side, og 'at følgelig Epu. ikke kan fære af Athanasius, idet 
det δ] alene er saare iidet rimeligt, at den store alexandriniske 
Kirkefader- skulde have adopteret og: bearbejdet en Bekjendelse 


åf Epiphanius, men ogsaa Epiphanius' 3 nd Bekjendelse " 


”føråt er bléven il efter Athanasius's Død. | 
-+" 1, Vi have ovenfor 8. 68 (sml.. 08328 S. Τὰ ff.) seet, at 
ej * ålerie Epiphanius's længere Symbol er blevet til .såmtidig 
med! Ancoratås, men at ogsåa Epiphanius -i dette: Symbol 
- sluttelig "i Bekjendelsesform hår sammenfattet Summen og 
Resultatet: af alt det, som han i' det anførté Skrift: havde 
freinsat imod de otnkring 373 i Kirken grasserende H%resier, 
især de nyeste blandt dem, at Epiphanius' 8 længere Symbol i 
alle Hensbender correspondérer med og er fremvoxet -af det 
Skrift, hvis Slutaing det danner 153). Men forholder det sig nu 
saaledes, saa kan der ikke være nogen Tvivl om, at det helt og 
holdent εἴ df Epiphanius,: og at følgelig ἡ Epp. er en Beårbejdelse 
af det og saaledes ikke kan tilköre Athanasius. Αἱ Epiphanius 
skulde havé tåget: en ”Bekjendélse, der aabenbart staar i det 
ariførte Forhold: til Ancoratus, å det' Hele 'taget, ja væsentlig 
understedsfitt, at 'han--til en 'saadan: Békjendelse skulde have 
benyttet 'et: fremmødt Grundfag'i' den Udstrækning, δὲ hans 
eget Produkt! iklie blev stort mere end en Modifikation af 
dette 'Grundlag,: er den allérstørste: Urimelighed, 

Bf Epiphanius længere Bekjéndelse og å- Ἔρμ: εἰς τὸ 
øvu8: sigtes der;! som vi: ovenfor ΚΒ, 14347 have vist, ὦ 
til nogle Vildfarelser, som Epiphanius meget ivrigén har be- 
| kjåmtpet; og: som han speviplt bat Ῥελῥαιαίροι ἢ i Aneoratus, 
Sn sg Fe de 


125) Det Omvendte, at Ancoratus skulde” være: ER af DER 
læugere Daabssymbol, som en Commentar: til det, et Tilfælde, som 
vildesgjöre det muligt,- at Ἕρμ.. vår dets Original, er, som  sllerede 

ovenfor 5. 69 Not. 23 ytret, meget usandsynligt, 
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men som derimod, saavidt- vi vide, aldrig ere blevne bekjæm- 
pede- af Athanasius. ' 3 4): nemlig θη origenistiske Anskuelse 
om Christi og de Troendes Opstandelseslegeme, Antidikoma- 
rianitismen og Négtelsen af de Dødes Opstandelse. ' Ogsaa 
denne Omstændighed taler stærkt for, at Epiphanius's' længere 
Daabssymbol og ikke "Epp. ér Original, og at" "Eau. ikke er 
et Verk af Athamasius. Denne Bekjendelses Forfatter har 
aabenbart kun taget det 'epiphaniske Symböls antiorigenistiske 
og antidikomarianitiske Elementer over i sit Symbol. | 
.3.- Der forékorpme Å begge Bekjendelser Udtryk, der ere 
speifisk epiphaniske, : eller som dog forekomme meget hyppig 
hos ham, medens de aldrig eller dog kun meget sjeldent findes 
hos Athanasius, et klart' Bevis for, at Epiphanius's Bekjen- 
delse: er Original, og at Epm. ikke er af. Athanasius. - 
3 Jeg sigter her forneminelig til Udtrykket “ἐν αὐτῳ τῷ 
σώματι $ det samme Legeme; brugt om Identiteten af det 
Legeine, hvormed Christus stod op; ἴσον til Himmels og skal 
komme, igjen, med hans pr Togene, og i en 
ἀξιπάρϑενὸς om Maria: ae 
sv At vdet første Udtryk er. et! for Byiphadiad. ai 
gjendommeligt, et specifisk 'epiphavisk, ken fan se: af de 


$.:143ff, Not. 86*anførte Steder. Hes :Athanasius forekom- 
mer idet, saavidt jeg ved, aldrig. Forfatteren δὲ 'Zpu. har 


aåbenbart oplaget "det i sit pe af dra 8 ik 
AEG ET : 

᾿Αειπαἰρϑενος er et af af Byiphanius hyppig brågt. Ord (s. 
de 8.67 atiførte Steder). Derimod forekommer dét hos Atha- 
insfos kun en eneste Gang i Ordene' οὐκοῦν οἵ" ἀρνούμενοι | 
br Tov" πατρὸς evar φῦυσεῖ nar, 16109 αὐτοῦ" an οὐσίας 


Se 5 AG : 
pp 


ag Dew: okpaslideke: Anikuoler "havde vistnok meget ETER be- 
:- kjæmpes af ham, da den, ær herskede hos en Del af: de ægyptiske 
Munke, men vi vide ikke, om at han har bekjæmpet Jen : Hans 
21: ΒΚ var henvendt pan andre Pankter. ᾿ 3 


ἦ 
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τον vier ἀρνεισϑωσαν καὶ ἀληϑένημ ὅαρκα ἀνθρωπίνην 
αὐτὸν fikygevai ἐκ Μαριᾳς τῆς ἀειπαρϑενου Or, I 
- gontr. Arian. n. 70. Opp. I, 1 p. 538, og her er det ikke en- 
— gang kritisk: sikkert, thi Theodoret, som i sin Eranistes Dial. Ik. 
- Inconfusus Qpp: T. IV p. 150 citerer det anførte. Sted, har 
kun æap>erov, ἊΣ 
" Foruden disse tvende ὕδατι ds der i begge Bekjen- 
delser: endnu nogle andre Forbindelser og Udtryk, som, medens 


de meget ofte forekomme. hos-Epiphanins og bære, det ene mere, 


det andet mindre, epiphanisk Præg, ikke træffes i de athana- 
sjanske Skrifter. Herhid hører Forbindelsen ψυχὴν καὶ fopua 
. MAL νον κρι KAVTA, εἰ τι ἐᾷτι ἀνϑρωπος hos Εμυ δωμᾳ 
HAL VUXNV KAL νουν. καὶ πανζα, ὅσα ἐστεν. ἀνϑρῳωποξ 
i Ἔρμ. (8. de. S. 135 anførte Steder), fremdeles Udtrykket 
xvevua teAgiov Ep. τελεῖον Epp. (3. Steder som ἐν vmo- 
ὅγασει. ὃς τελειρτητος Tekgros ὁ Πατηρ, πρλεῖρο ὁ. Xios, 
Ῥελειον τὸ ayrov Ilyapua Ane. n. 7 og Pan, hæres. 74. εν 12, 


ΞΕ ὄμφλργαι - Harepa TELEIDV,, Tiov : TEMIOV, ἅγιο å 


Ilvsvua reAeiov i »Expos. δά. cathel* ἢ, 14 og: sk det 
ovenfor 5. 193 Pinerkeds), endvidere Udtrykket ῇ “μητήὴρ᾽ 
Spor 18 nar ἡμῶν Ep. ἡ καϑολιίκή unsne ἡμῶν. Ἕρμ. 
om Kirken (s. Steder som τρυτερτι σή. UNEPOGE μήμων, τῆς 
øyas. ἐκκλησίας, Ana. n. 12 og øs παντῷν "ἡ. avtn μητηρ 
ὑμῶν TE καιρῶν 10.), endelig vel ogsaa Udtrykket πτελιβερος 
γεννήϑεντα om Christus (8. ovenfor S. 193). Er SG 


i 


Dverhovedet bærer Epiphanioss lengere. Bekjendelse helt 
igjennem Præget af. denne Kirkafaders Aand- og Sprog (8. 
- pyenfor :9,.65--+-68), medens man, som vi ovenfor 5: 189.& 
— have.seet, ingenlunde kan-sige om Kål, elg το GUM» At 
dens Aand og Sprog ere athanasianske. 

Fil. disse tre Gruade kan endau :føjes, at det. lader sig 


tere forklare, hvorledes "Ep, μ. Ἐ Forfatter Kundé udeladé det 


epiphaniske δὲ τὸν αὖτον ἐν σαρπά, end at Epiphanins kunde 


N 
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udelade Ordene ØraævpwdSerra, raperra i 'Epu., og at det 
ikke let lader. sig forklare, hvorledes Epiphamius, - hvis han 
havde benyttet Hpy., havde kunnet forbigaa sam skarpe dog- 
-matiske Udtryk, som ov ἀλλοτριον τοῦ warpos καὶ viov, 
ἀλλ᾽ ὁμοουσιον. ὃν παῖρι καὶ Vig. Ogsag Na ἀφεδεως 
ἅμᾳρτιων i Epp. kynde vel lettere tilføjes af denne Be- 
kjendelsep Forfatter til Epiphanius's mas εἰς ἐν βαπτιάμα 
μετακοιας, GNÅ udelades af denne, ligesom agsaa det epiphar 
påske Tovrons avadsuargs ἡ καϑολικῆ καὶ ENOGTO-. 
λικη ἐκκληΐιτα, ἡ μῴτηρ ὑμῶν TE καὶ ἡμῶν Sabenbart er 
den simplere (3rundvold for Ordene soutous ἀναϑεματεῷο-͵ 
μεν, ὅτι αὐτοὺς. ἀναϑεματιῇει ἡ. μαϑολικῆ. μητὴρ ἡμφον 
καὶ ἀπούτολικῃ ἐκκλησία I Epp. og det epiphaniske καὶ 
παδας τας αἵρεσεις τας an ἐκ TAVTNG τὴς ὀρϑὴς πιστεως 
οὐσας 'den simplere Grundvold for xar πασὰν αἴρεσιν, 
KOUTEOTI TOLE. μή ὄντας ἐκ 'ταύτῃς. τῆς πεότεως TENG 
ἡγιας καὶ povn καϑολικῆς ἐκκληφεος I Epp. 
ἃ. å ᾿ mm τ 
Danner nu ikke "Epp. εἰς τὸ συμβ. Grundlaget for 
Epiphanius'a længere -Daabsbekjendelse, men omvendt. denne 
- Panbsbekjendelse Grindlaget for Ἕρμ. ., saa maa dette Sym- 
bol betragtes som en fri Bearbejdelse af det epiphaniske Verk, 
an Modi&oation og: bor en DE Å seen og  Biniplification 
af same. 
"Epuia Forfatter har fremfaralt. mapget stærkt forkortet 
og betydelig simplificeret sin Original i den anden Artikels 
andet Led, idet, han har udefadt alle det epiphaniske Sym- 
boks 'vidtløftige . Tilssotainger ὧς Explioationer fra oVm ἀπο 
| σπέρματος ᾿ἄνδρος af indtil å avTog βασιλευς. Desforuden 
har. han å i, den Del αἱ "Leddet, som han har bibeholdt, fore- 
tåget flere Forandringer. * * Epiphanins havde udlagt de to ni- 
cænske Textord σαρκωϑεντα og ἐνανθρωπήσαντᾳ hvert 


1 
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' for sig, først hint og saa-dette, Epu:'s Forfatter derimod har * 


tilføjet, hvad han har bibéholdt af-sik Original, til begge Ord, 
idet han i. Overensstemmelse med «den -nicænske Text har 


ladet dem følge umiddelbart paa hinanden (τατελϑοντα, 


σαρκώϑεντα, ἐναγϑρωώπη σὰν τα). Fremdelés har 
han udeladt de epiphaniske -Ord* τῆς ἅγιας og τελεῖον dv 
Spönor, sat: 'φψυχην καὶ Geua' καὶ vovv i'den bedre Or- 
den σωμα wai ψυχὴν HOL vobv, forandret det for Ppipha- 
nius'ejendommeligé εἶ tr ἐστιν. ᾿ἀνϑιρωπος: (s.-ovent.' 8. 135) 
til det sædvanligere døu-x. t.'A: og erstattet dd ved 
ἐσχήποτα. Endelig har han * i aAnSiwæs nar οὗ δοκηδεὶ 
tilføjet et nyt hos Bpiphanius ikke fremtrædetide- Moment. — 
I den anden Artikels: tredje Led faldt δε τον 'αὐτον, bort for 
ham (8. ovenfor 8. 175) ' og har han forbigaaet -Bpiphanius' 8 
| -antiapollinaristiske ἐν σαρκι 138). og erstattet det ved det af 
hans Kirkes Daabsbekjendelse optagne" og 'med' xaSorra: ved 
τουτεῦτί forbundne Øravpoderta, hvortil hat endt af den 
samme. Kilde har 0 ταφεντα. — 1 den samme Artikels 
fjerde Led har vi til avasravra føjet de ben den nieænske 
126} Udetadelsen. af ΕἼ πΠ har vr sin: Ne εἰ τὶς. troede, 


at de: antiapollinaristiske Tilsætningar til dep avden Anikels . Andet 
"Led vare tilstækkelige til at udelukke apollinaristiske Döbte eller. | 


᾿ Katechumener, der begjærede Optagelse.i Kirken. Ὁ. Ε 
Vi 'maa benylte denne Anledning til åt gjöre : dv. ål 5: 138. 


- henhör ende Bemærkning, at T ilsætningen år Gapxi ogsag kan være 


en antiariansk, da Arianerne lærte, at Christus :havde lidt efter 
sin guddommelige Natur, "dér jo. efter dem'var'én Skabning og derfor 
var. παϑῆητος, pPassibilis*. Vi maa dog. holde Tilsætningen; før €n 
. auntiapollinarisk, da Epiphanjus'a Hensigt, med sin længere. Be- 
”kjendelse jo" kun 'vår den at udlægge” det åntiariænske Nicænuni 
57. med:de nyeste Hærssier, .og: det isør Smed; den formeruteiblødndk 


Γ disse, Apollinarismen. Epiphagiug har, hvad Arianismen angaar, ᾿ 


DE aabenbart kun gjentaget Nicænums antiårianske" Bestemmelser, "der 

τοῖς vard og matte synes at' være. hanv'aldeles tifstrøkkelige vi dens 
Gjendrivelse. og Ugelnkkelse frå, Kirken... Dog. er det muligt, om ot 
end ikke nödvendigt, at han ved én Gaput ogsan har. tænk! paa 
'Arianismen. * pe 


he 
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"Text og den kirkelige Daabsbekjendelse. tilbørende Ord. τῇ 
TPITA ἥμερᾳ, hvorved ἐν αὐτῷ τῷ Geguart blev løsrevet fra 
ἀναόσταμτα, hvad der ingenlunde var nogen Forbedring - af 
hans Original. — I den tredje Artikels første Led har han 
behandlet sin Original med megen Frihed, For det Første 
har han begyndt med de dogmatiske Bestemmelser om den 
Helligaand og derefter ladet følge de historiske Udsagn om 
bam, medens Epiphapius havde, iagttaget den modsatte, Orden 
. (8. ovenfor 8. 46 Not.). Forandringen har vel sin Grund 
deri, "at ἴθ. Bestemmelser vare saa vigtige for bam, at det 
var ham meget magtpaåliggende først og frémst at give dem. 
Med denne Forandring var nu. den auden forbunden, at. hån 
knyttede 'begge Dele, de dogmatiske Bestemmelser og de hi- 
storiske Udsagn, til Textördene (Kar πεύτεύομεν εἰς τὸ 
πνεῦμα τὸ ἅγιον), medens Epiphamius kyn havde knyttet 
de historiske til Texterdene (Kar εἰς το. ἅγιον mveuua 
πιστευομεν), idet, han foran de dogmatiske Bestemmelsør 
håvde . gjenoptaget ,Texten ymutatis mutandis" (Ka: εἰς ro 
ἅγιοαμ πνεῦμα πιότξυομεν, το — οὕτως δὲ πιστευὸμεν ἐκ 
αὐτῷ, å11.3671'—). . Endvidere har han for en Del'optaget 
antippeumatemarhiske Bestemmelsér, der ere endsu mere be» 
stemte 'og endnu skarpere end Originaléns, nemlig Bestem- 
- melgærne 10: οὐκ .aAhorpiov .xarpos καὶ viov, ἀλλ᾽ 
ὁμοουσεὸν ἀν πατρι. καὶ υἱῷ, hvorimod har har udeladt 
Origiralens Bestemmelser åx rov xarpos ÉKnOpevapEKOr κατ 
ἐκ τοῦ viov λαμβανον καὶ πιστεύομενον, der vel syntes 
ham at være fuldkommen érstattede ved hine strenge, skarpe 
Bestemmelser. οὔ, derfor overflødige. Endelig har han ogsaa 
udelsdt de degmatiske Bestemmelser xvevua ἁγιὸν, πνευμα. 
Séov, der. vel ligeledes tyktes ham. at være overflødige og 
desferuden. endnu tilladt sig flere: smaa Forandringer baade i 
"de dogmatiske Bestemmelser og i de' historiske Udsapn. — 
I den tredje Artikels øvrige Led har han ligeledes forandret 


δ᾽ ὠ.. Cor Capo, 


ft og Kate -Y det andet- har han (éfter sm Kirkes Daabs- 
bekjendelse?) endnu skarpere fremhævet Kirkens Enhed (εἰς 
par povnv), end Epiphånius "havde gjort - (εἰς pir) 
og døsforudeh ligesom «med Fingeren -henpeget paa! den for 
- Øjåene staaende historiske: katholske Kirke, som: paa; "Froens 
Gjenstand (εἰς mar μονήν ταυτην). I det tredje hår hen 
' (efter sin Kirkes Daåbsbekjéndelse?) completeret' Originalens 
- και εἰς ἕν. βακτιόμα ueravords ved -det til Mare. 1; 3. 
Luc, 8, 32 og Act.:2, 38 tilbagegaående καῖ PETER buap! 
rv. Epiphanius's det Led med εἰς ἐνασήασιν. νῬέπρων 
| sdpjøremde Οὐά. κατ Nprowv Purxor Har σώωμαξων. har Her 
- gjort: 6il 80. særagét selvstændigt Löd (815 πρίσιν Κ΄ τ. AY og 
desforuden ombyttet $1xaræv med ἀϊωνίον. Endelig Originalens 
tvende sidste Led καὶ elg βασιλειῶν οὐρανων ner εἰς Con» 
- ælavov bar han forvandlet til est eller ΕἾ ὃς Dobbekled 4 
- Basiksrår oVpavær nor Gonv ulibvmar — Dgsaa de Åna- 
thematismer, hvermed Originalen slutter, har han forandret ἢ 
dere Pankter. Banlodes hår han udvidet Epiphadins' 8. Orr ἣν 
ποτε, ὧτε oux ἥν ὁ υἷος ή. το. de to ἁγιον' til det 
noget Bredere Örz: ἦν ποτε, ὅτε οὖν. ἦν ὁ Dios; ἡ nv more; 
ὁτὲ σὐχ ἤν τὸ πνευμα ἅγιον dg sat Ordene 'φτῤεέκέον net 
ἀλλοιώτον, som hos Epipharius gaa foran rov viov τοῦ 
Saov ἡ τὸ mvevja ἴα ἅγιον, efter disse Ord 155); saaledes 
Har han fremdeles forvandlet det simple τουτοὺς dvadepai 
veder ἡ: stand κ. τ. Å. "el td oe 


pe 
- me) Jor Har 8. 157 forbundet ἢ pr ør ὑποστασεῳς mg: ov preg 
- med Ordene φαόκοντὰξς εἶναι τον υἱον του ϑεου ἡ TO πνευμᾳ. 
το ἅγιον og derfor ikke sat Komma foran padxorvras,' πρὶ 
foran τρεπτὸν, Nen det er dog bedre at forbinde bine Ord méd det 
Forangaaende (Tovs δὲ Aeyovtas — . ost ἐξ οὐκ ὄντων 
åpeveromn ἐξ årepas ».t:A.) og i Overensstemmelse hermed at 
 øætte Komma foran pasxorras åg ikke ut sætte det: foran rpsærov. 
For denne Opfattelse og Interpunktion. taler. Epiphanius'a. Text, og 
ved den ovenfor vedgpe fölger τρεπτον 7 ἀλλοιῶτον noget 
- - slføbende efter. ᾿ ᾿ 
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ὅτε advovs Hvadeparide ἡ naYounxn κ. τ. A., forandret 
det meget upassende (8. ovenfor 5. 59 Not. 16) epiphaniske ἡ 
Ἡητὴρ μων τὲ καὶ 1juorv til det påssehde μήτηρ Huær 
og: såmmentrukket Ordené - å. καϑολική καὶ åmoétorne) 
| ἐκοίληστα;. ἢ μητὴρ --- ἥμων. til ἡ. 1 Θολεκη unrnø ἡμῶν 
- Rar ἀποδύολικη &nnAnou: samledes har han endelig udelådt 
det epiphaniske “παλιν foran ἀναϑεματέξομεν, förstærket det 
- epiphaniske τοὺς un 'Öporo' yovrrasaraoradv vex por ved 
- παντας (mavtas τοὺς κ᾿ τ΄ λ.), antydet den ᾿Ῥαηΐκο,: δὲ 
"Epp. "εἰς 70 συμβ. var rettet imod: og: udelukkede. enhvet 
Hæresi; ἐ δος, hån forandtede "det epiphåniske ἢ Har KAGAS TOG 
ἀξρεδεις τὰς μη &x ταυΐῆς πιστεῶς οὖδας til nar πασὰν 
αἵρεδεν, FOVTEGTE tove un ovfas ἐκ ravrhs τῆς πιστεώς, 
og skarpt frembævet, at hans Trvesbekjendelse indeholdt Kir+ 
kens; den hellige og -uléne "katholské Kirkes 137), Tro, idet 
han otsbyttede* det epiphatiiske tas μη ἐκ: ταύτης fis Op 
Dis morens ὄύσας med Tove un ὄντας Ex ταυτὴς τῆς 
 midtews τῆς ae “αἱ per ae pe ver å 
δι ας." å ὦ | 
᾿ Men i hvilken He πα pg 'å Forfatter Aietisel 

siti Bearbejdelse af” Epiphanius' 8 længere Bekjendelse? 

Som det synes, i den; at. gjøre «denne mere. skikket til 
᾿ἀδὰ Brug; hvortil Epiphanius havde bestemt der. ' — 

:: Epiphaniust Bekjendelse var derved mindre gkikket til 
dönne Brug, at "Tilsætningerne til den anden Artikels' andet 
Led i samme vare såå vidtføftige og indviklede og dvlvis 188) 
endog båre et sat tethorisk Pre, idet Epiphanius i 


9 . τῷ 


Ν 

121) Qrdene. vas ear και neste se Me corsiespon» 
dere aabenbart med Ordene xat εἶς ὦ porn” ταν τὴν XaD0: 
Auunv = &mnaneav. ο. 

188). Jeg tenker her paa de Ord, ἜΣ ΠΡ ded ander. Artikels μοὶ 
Led i den epiphaniske Bekjendelse alutter : 6å5 Hop ἐστι, HUPLOG 
᾿Ιηδους. Χριότος και οὐ δυο, ὃ αὗτος ϑέεοξς, ὁ αὐτοῖς κυριοξ, 

κὁ αὐτὸς βασιλευς. ᾿ 
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dem for: en Del havde overladt sig. til sin Affect. . Paa denne 
Mangel vilde "Epp:'s Forfatter .råade Bod. ved at bortskjære 
alt, Overflødigt og med en kirkelig Bekjendelses Charakter 


— ikke ret Overensstemmends. Og ban har. virkelig raadet. Bod 


paa, den. med meget Held. Den .arnden . Artikel andet Led 
har, hos ham faaet. den Korthed, Præcision, Holdning.og Ob- 


- «-jektivitet, som en: kirkelig-Bekjendelse bør have. Fremdeles 


lod Epiphanius's Bekjendelse,.sig: gjøre endnu mere skikket.:til 
den Brug, hvortil den af sin Ophavsmand var. bleven bestemt, 
yed at gjøre de :antihæretiske - Bestemmelser endnu skarpere 
og strengere. - Dette. har Forfatteren af "Ep. gjort i den 
tredjé Artikels - første. Led. «Endelig, kunde Originafen: ogsaa 
endnu 1 -andre niere: underordnede Paunkter modtage Forbedring, 
Ogsaa denne Førbedring har Forfatteren af "Epp. givet, 
ihvorvel : hans Forandringer ikke overalt. ere: ; Forbedringer; 
Som en Forbedring kap det betegnes, «δὲ. han: har erstattet 


| Tilsætningen ἐν ἄφᾳρκε til den, anden Artikals tredje . Led ved 


TOVTEGTL σταυρωϑάντα;. TAPEKTA, idet. Epiphanigs' s Ber 
kjendelse. derved mere har faaet en kirkelig, den kirkelige 
Daabsbekjendelses Chaxakter. . Derimpd: kan; det neppe be- 
tegnes som: en.Forbedring, at. Ve til ἀνρῥταντα. har. føjet - 
det hos: Epiphanius: manglende. I τριτῇ ἡμερᾷ,. idet han 
derved har løsrevet ἐν αὐτῷ. τῷ σωματε fra. ἀνασταντα,, 
uagtet dog Origenisternes Paastand især gik derhen, at Ghristi 
Qpstandelses legeme. vår; et fra hans jordiske forskjelligt, 


. og det. derfor Fremfor alt. var magtpaaliggende. at, modsige 


denne Vildfarelse:. "Bpu.'s Førfatter har enten ikke forstaaet 
«Epiphanius's Hensigt med Tilsætningen ἐν αὐτῷ τῷ σωματι, 


- eller han har ofret den antierigenistiske Interesse for den, åt 


udtrykke den 'ånden 'Artikels fjerde Led med Nicænums og 
Daabsbekjendelsens Ordfyd. En aabenbar- Forbedring af .Epi- 
phanius's Bekjendelse er og en nødvendig Forbedring åf samme 
var Udeladelsen af det aldeles upassende ὑμῶν TE xatr i ῇ 


— 
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μήτηρ ὕμων τὸ καὶ ἡμων, saavelsom ogsaa Forandringen 
af tovrovs ἀναϑεματέφει ἡ καϑολικὴ καὶ ἀποστολικὴ 
ἐκκλησιὰ til τουτους avadeuarigouev, ὅτι avrovs ava- 
ϑεματιῷει ἡ naGornn — ἐκκληστα (sml. det ovenfor S. ὅ8 
Bemærkede). Ogsaa Tilføjelsen af Ordene καὶ ἀφεσεώς 
ἁμαρτιῶν i den tredje Artikels tredje Led kan ansees som 
en Forbedring. —' I den tredje Artikels tredje Led .og i Ana- 
thematismens Slutning tilkjendegiver Forfatteren. en- endnu 
større kirkelig Strenghed og Exclusivitet mod alle Hæresier 
og hæretiske Partier, end Epiphanius havde vist. Han har 
her ligesom i den tredje Artikels > første Led endnu. mere 
skjærpet Originalens-skarpe Udtryk. Han maa have antaget, 
at en saadan Skjærpelse var nødvendig eller dog tilraadelig, 
og derfor anseet. den. for en Forbedring af Originalen 139) 
. Hppus Forfatter kunde saa meget lettere og tryggere 
tillade sig sin fri Beliandling af Epiphaniu's længere Bekjen- 
delse, som. Epipbanius selv havde antydet, at det ikke var 
hans Mening, at denne Bekjendelée just:Ord-til andet skulde 
-.aflægges, men at han f-samme kun mere vilde gife en Før- 
mular, som ' man i. visse 'Tilfælde i det ee ger 
holde sig til.(si dét S. 58 Bemærkede). 
At Forfatteren af "Ep. bar bestemt sin forbedrede læn> 
gere epiphaniske Bekjendelse til Gen sammie Brug, hvortil 
Epipbanias havde bestemt: den. oprindelige, uforbedrede, til! 
Brug: ved. døbte Å pollinaristers, Origenisters og: Pnéumatoma- 
dhers Overgang til 'den. kathølske Kirke og ved apollinatistiske; 
origepistiske og pneumatomadkiske Katechuineners Daab å 'den 
samme Kirke 149), kan neppe betvivles. .Havde han ke. 
19) Jeg belröver neppe at fremhæve, hvorledes alt det 8. 203—9 Frem» 
satte tjener til at stadfæste og bestyrke det ovenf. 5. 200—3 vundne 
Resultat, δὲ Epu.-eds τὸ συμβ: ikke-ot den: |kågere eplene 
Sekjendelses Original og ikke er et Verk af Athanasius. 

49) Om forövrigt Epp.'s Forfatter har bestemt sim Bekjendelse ogsaa 


for-döbte Origenister og origenistiske Katechumener, ær tvivlsomt, 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirké. ΠῚ Bd.2H. -44 
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gjort dette, sas vilde hans Foretagende have været aldeles 
meningsløst, et blot Spil Men at det ingenlunde har været 
et saadant, men at han tvertimod. ved sin Bearbejdelse har 
havt et meget alvorligt praktisk Øjemed, derem vidner Cha- 
rakteren af de Forandringer, som han har foretaget.med Origi- 
nalen. Hertil kommer ogsaa, at Epiphanius udtrykkelig havde 
bestemt denne til den angivne Brug. Var det saa, hvorledes 
skulde en Forfatter, der ved en Del Forandringer har søgt 
at gjøre og virkelig for største Delen har gjort den endau 
mere skikket til denne Brug, ikke have bestemt gen i dens 
forbedrede Skikkelse til samme? hor 

Det er klart: Epiphanius havde. villet, at hans er 
Bekjendelse skulde bruges ved visse døbte Hæretikeres Op- 
tagelse i den katholske Kirke og ved visse hæretiske Kate- 
chuneners Daab i samme, eler snårerée, ban havde forudsat, 
at den vilde blive brugt ved saadanne ”Apledninger. 'Epp.'s 
Forfatter vilde na for sin Del efterkomme. denne saa srværdige 
og .saA. overordentlig højt. anseede Kirkelærers Vilje og Forud- 
søtning. Men da han. nu fandt, at den: epiphaniske Bekjen- 
dølpe: i enkelte Henseender: var mindre skikket til: den. Brug, 
dens Ophavsmand havde bestemt den til, og i andre lod sig 
gjøre endnu mere skikket til denne Brug, og da han. dertil saa, 
at dem cypriske Kirkefader ikke Havde fordret, at hass Be- 
kjendelse skulde bruges ordret, :men snarere. antydet, at han 
kan vilde have betragtet dem som em Formular, der kun i. det 
Vætsentlige skulde bruges: saa 'underkastede han. den em δή. 
Bearbejdelee, hvis Hensigt var at gjøre den mere passende tib 
sik Øjemed, en Hensigt, som: han i alt pene pe mas 
siges at have opnaaet. 


da ban manske ikke kåt erkjendt: 'sin Originals aatiorigenistiske 
Charakter (9. ovenf. 9. 204.f.). Derimod hear han sikkert betemt 
sit Syuihol for Re oa og OR 
kntochumense. 


— 0 
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At "Epu. virkelig er bleven brugt ved. døbte Hærbtikeres 
Optagelse i Kirken og ved hæretiske Katechumeners Daabi 
samme, vide vi vistnok ikke, mener dog ikke usandsynligt, 
da dens Forfatter dog vel har været en Biskop, der med dess 
Affattelse havde den :Hensigt, at indføre den længere epi- 
phaniske Bekjendelge, rtmptatis mutandis* Å sin Kirke eg 
Diøceg 141). - å τ 

Naar og hvor fe PE 8 Forfatter ἰσγο * 

Var Epp.'s Overskrift af deus Forfatter, saa vilde vi 
maatte svare paa det første Spørgsmaal: Ikke førend hevimod 
det ephesinske Concils. Tid, idet han bruger Ordet ouvp/fSokov 
om Nicænunr (8, ovenfor 8. 166 δὶ Not.'108). Men vi: kunne 
ikke antage, at Ἕρμ. og dens Overskrift ere af een:og den 
samme Porfatter, -uagtet den Omstændighed, at: Betegnelsen 
 Rppnvera δὶς τὸ συμβολον i Overskriften er 888 træffende, 
kunde tale for denne Antagelse. Vi maatte nemlig da antage, 
at det har været "Epp.'s Farfatters Hensigt, at underskyde 
Athanasius sit. Verk for at forskaffe det en ktørre Amseelse. 
Men dette er lidet rimeligt, og det ér det saa meget mindre, 
som. "Epu. allerede ved. sit Forhold til Epiphanius's Jarmgere 
'Bekjendelse maatte besidde Anseelse nok. Hertil kommer, at 
Ølet lader sig mindre godt forklare, at et Symbol, som "Ep. 
sig vo συμβολον, først. skulde være blevet til:henimod det 
ephesinske Condils Tid. Dengang: havde nemlig Pneumato- 
machismnen, og -Åpollinarismen, ikke. mere. on saadan Kraft og 
Betydning, 'øg stod Kirken ikke. mere å 'en SR heftig Kamp 
imod dem, at. Nogen lettelig kunde falde påa,.. at gjøre. af 
Hipiphanius's læmgere . antipneumatomachiske og. antiapollina- 
ristiske pe ved ve et. Nr Symbol, der. var 


ma) Det er ogssa il. at Ga 'or af: Gr akt Kle- 
"κοῦ, som en eller: anden Biskop havde giret det Hverv; "εἰ be- 

ον arbejde Epiphanias'p at Pete til: pe hens 'Køke og 
Diöces. Ἔν STE 
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mere. skikket til at forhindre, at :Pneumatomacher og Apolli- 
narister indsnege sig å den katholske Kirke, end dets Origi- 
nal 292)... "Epp.-synes snarere. at være bleven til ikke ret 
længe: efter den længere epiphaniske Bekjendelse, omkring den 
eopstantinopoktanske almindelige Synodes Tid '4%), eller dög 
iølfald heniniod Slutningen af det fjerde Aarhurdrede,. og. dens 
Overskrift synes at hidrøre fra en senere Afskriver, der, ube- 
kjendt med Epiphanius's længere Bekjendelse,: troede at maatte 
tillægge den store &lexandrinske Kirkefader, der saa ivrigt og 
heldigt havde 'bekjæmpet baade Pueumatomacher og Apolli- 
velister; et Symbola Affattélse, der aabenbart vår rettet (mod 
disse: Hæretikere 144)... Ὁ må 
: . Hvad: det Sporgsmaal angaat, Chi; Boa: 8 Forfatter hår 
levet, sag ere: vi tilbøjelige til at- besvare det med: i Ægyp- 
ten. For der ἽΝ taler nernlig, at p i Ged. Vat.: finde den 


1) Ganske εἴρανο er dog T ilblivelsen af Fou. henimod det ephen 
'  sinske Concils' Tid ingenlundé. 8. ΒΘΒΤΟΘΕΙ,, Kiréhengesch. B å 
496 ἢ og B..13:8. 272 ἢ: 

1) engang bekjæmpede nemlig Kirken ἘΞ Hæresier endnu paa det 
vrigste, åom man ser af det constantinopolitanske Symbol, af 
"Gregorius af Nåzianz's mellem 980—87 affattede Or. 37 og 44, af 
, des semmes i: Aaret, 388 "skrevne Brev til. Nectarius-v og af den 
sammes tvende i Aaret 381 affattede Skriyelser til Presbyteren 
** Tledonius, sarvelsom ogsaa αἵ Kejser Theodosius's mange Love 
imod den.:. 5: Schröckh, p.-de å den foreganénde. Nøre :anförte 
; Steder: Dog. bleve begge endnu i Slutajngen. af. Aarbundredet og 
å Begyndelsen af det femte bekjæmpede, som Arcadius's Lov imod 

' I Apottinåristerne'fta 397 og Chrysostomus's Brev "til Månken: Cæsa- 
:,.:, Flus.og Gelasina:af Cysjene's Historia Coprilti, Nicøni- vise: 
i 14) Kunde man antage, at en senere Afskriver har forefundet den 
SE sidste Del af Overskriftén: Eppnreia εἰξ τὸ συμβολον, og ti» 
”fojer: til disse Ord dens förste.Del; "ASavaøsou ᾿Αρχιεπισκαπου 

”AAetavöperas, san kunde den aprindelige Overskrift tillæ ar 

' Forfatteren, og derved den Omstændighed, 'at Beteguelsen af”* 

— er saa træffende, lettere forklares. Rigtignok volder Brugen 4 τ 
ον εἰ dvpfoAor. omkning 381 altid ποράη Vanskelighed og Betænkelighed. 
- i Det. vilda kun $ det TiUælde: lade sig :lat. fosklare, at "Epm.itillige- 

mel Overskriften. 'Epuyusia sis το ἄνμβολον var bleven, til i 
det femte Aarhundredes tredje eller andet Aarti. Ἂ"- 


-.-. ᾽ 
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iblandt Cyrillus af Alexanfriens Skrifter, at den i sin Over- 
skrift er bleven tillagt Athanasius af Alexandrien, at Epi- 
phanius har staaet i: en meget nær og levende Forbindelse 
med Æpgypten (8. ovenfor Not. 29 S. 764. og S. 78 f.), og 
ak : speeielt hans Amncoratus: før en Del var femkåldt ved 
Benner fra dette Land (8. ovenfor S.-49 .Not. 9) og her mas 
være bleven flittigen læst (8. ovenfor 5. 83 Not.). 

Ligesom i Epiphanius's længere Daabsbekjendelse, saa 
savne Vi ogsaa i ”Epu. εἰς το συμβ. Christi Nedfart til 
Underverdenen. Vi kunne deraf, δὲ Forfatteren ikke har 
optaget den” i -sit Symbol, med ' endnu større Sikkerhed - 
slutte, at hans Kirkes Daabssymbol Ikke: bar' indeholdt den, 
end vi deraf, at Epiphanius ikke har optaget den i sin læn- 
gere Daabsbekjendelse, kunne drage den Slutning, at den har 
månglet: i det Daabssymbol, hvoraf denne Kirkefadet har 
stappleret: den nieænåke Text; tbi Epu.:'s Forfatter har for- 
klaret det nicenske xaSovraæ ved det symbolske σταυρω- 
Serra, ja tilføjet til dette endnu det symbolske rapevr, 
medens Epiphanius ikke har gjort nogen af Delene, men er 
bleven stanende vöd den nieænske- - Antydning af den anden 
Artikels første Led. Havde Forfatterens Daabsbekjendelse 
ogsaa indeholdt xæreASovra 'eller κἀτάβαντά εἰς τα xa- 
ταχϑόνεῶ, san Vilde han sikkert 'ikke' have 'undladt at 
tilføje ogsaa disse Ord, thi hans Hensigt har, som man ser 
af Tilføjelsen af ταφέντα, upaatvivlelig været den, at levere 
en faldstændig Daabsbékjendelse. Udeladelsen af Nedfarten 
vilde, havde denne wudgjort en Bestanddel af hans Kirkes 
Daabsbekjendelse, -have staset i Strid med hans asbenbare 
Hensigt og være rent FEE. | de οὐὐὸνς πλῷ 


Den sidste Kafochumenatsae i den ΤῈ ἘῸΝ 
litanske Kirke, som den beskrives i et barberinsk Manu- 
- af Sanet- Marcus Bibliotheket i i Venedig. 


(Eushologium Græcorum ed. ΘΟΙΣ 840---44).. 


f 


TA og Forbindelsen med Christo, 
som den under Erkebiskopens Ledelse finder Sted 
paa Langfredag, efterat alle Katechumener ere 
forsamlede i den ållerhelligste Kirke. 


- Behebiskopen kommer omtrent ved den sjette. Time og sti- 
- ger: op paa Prudskestolen, og efterat ene har. sagt: 

«bader. og give: Agt! - å 
bl de. ve Ge 
κει, Fred være med Alle! 

" -Derefter. siger Erkebiskopen: til obdindte 

 Staar med: Frygt og betegner Eder med Korsete Ga 
de Eder dere Kløder bg Eders Sko! > 

Og efierat dette er skett, Mp τὸ Keieohasn; idet 
han eiger Fölgende: 

Eders. Undervisnings de Edens Forlasnings Time 
er nå når forhaanden. "Idag . skulle I udstille Christo Eders 
Trbes: Haåndskrift, Pepiret og Blækket og Pennen er vor 
Samrittighed: og vor. Tunge bg vor-Holdniag. Sernu til, hvar- 
ledes I skrive Bekjendelsen. Begaar gen Feil, for at I ikke 
maatte blive bedragne. 'De, som skulle dø, opsætte sit Te- 
stamente og betegne deri en Anden 'som sin Formues Afving. 
Ogsaa I skulle imorgen Nat dø, afdø fra Synden; men 
nu opsætte I et Testamente, og I gjøre Forsagelsen til Eders 
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Peiiains og Djævelen til Syndens Arving, og I efterlade 
ham Eders Synder som Fædrenearv. Dersom nu Nogen af 
os har Noget af Djævelen i sin .Sjæl, saa forskrive han ham 
det som en Døende, thi han er ikke mere Herre over sin 
Formue. Og Ingen af Eder have Noget af Djævelen i sin 
Sjel; derfor står og strækker Eders Hjænder i Vejret, som 
jeg skal befale Eder, idet I randsage Eder selv, om ikke Nogét 
af Djævelen maatte være skjult hos Eder. Ingen beholde noget 
Fiendskab, Ingen bevare Vrede, Ingen staa med Svig, Ingen 
høre med Hykleri. Kaster al Smuds og alle Ondskabons Levnin- 
ger hen til Djævelen. Staar som Fangne; thi som samdanne 
løskjøber Christus Éder. Enhver af Eder blæse paa Djsvelen, 
som - om han sam håm, og som den, der huder ham. Gaar ind 
i Eders Samvittigheder, randsager Eders Hjeiter, ser paa hvad 
Enhver har begaaet. Er der Noget af Modstanderen i der, 
såa spyttet det bort med Eders Pust. Ingen være her kun-pas 
Skrømt ivrig, Ingén tvivle angagende Mysteriet. Thi Gus 
Ord, som er skarpere end noget tveægget Sværd, randsager 
Eders Hjerter. Νὰ ståår Djævelen i Vest ég skjærer Tænder, 
river sig i Haaret, slaar Hænderne sammen, bider sig i Læbeine, 
raser, græder over, bt han skal lades æne, er fortvivlet over 
Eders Frihed. Derfor stiller Christus Eder ligeoverfor ham, 
for at I, .efterat have forsaget bam og blæst paa ham, skulle 
begynde Krigen med ham. I Vest, den, hvor Mørkets Op- 
rindelse ær, staar Djævelen. Forsager ham og blæser påa ham; 
derefter vender Eder mod Øst og forbinder Eder med Ghristo. 
Ingen agte det ringe, som Δα skal ΕΘ; staar med Frygt; Alt, 
hvad der nu foretages, er saare forfærdeligt og skikket til at 
fremkalde Bævelse. Alle Himlemés Mayter ere her tilstede; 
alle Engle og Erkeengle optegne usynlig Eders Ord; Oheru- 
berne og Serapherne bøje sig nu bed fra Himlené' for at mödtage 
Fders. Papt op bringe den til Herren. Ser hu vel tik hvorledes 
I baadé forbage Fienden og forbinde Eder med Herrem - * 
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pe Derefter siger han til dem: 

,  Vender Eder mod Vest, idet I strække Edérs Hænuder i 
Vejret; hvad jeg siger, det siger ogsaa I: Jég forsager Djæ- 
velen og alle hans Gjerninger og al hans Dyrkelse 
og 8116 hans Engle og al hans Herlig hed. .. 

«Οὐ dette siger han tre Gatige, og Alle gjentage det. 
Derefter "spörger han dem: Ὸ. | SN 
ες Have I forsaget Djævelen? ξ 
. [Vi have forsaget. 
: Derpaa siger han til dem: 
Blæser paa ham! 
Derefter, siger han til dem: 
Vender Eder mod Øst, idet. I holde. Hænderne ned; staar 


med Frygt; hvad jeg siger, det siger ogsaa I: Og jeg for-- 


binder mig med Christo; og jeg tror paa een Gud, 
den Almægtige, Himmélens. og Jordens Skaber, de 
synlige og usynlige Tings ὁ. 5: ὁ. indål re (Mi- 
cano-Conslantinopolitanum). Ν 


-— Dette siger han tre :Gange, og Ale gjentage det. Der- 


- spörger han dem: 
: Have I forbundet Eder. med Christot. ἜΣ, 
: Og de svare: | 
Vi have forbundet os. Gag 
Dette spörger han dem tre Gange om og- gere siger 
han til dem: 
«Kaster Eder néd for ham! 


ΗΝ idet Alle kaste sig ned, holder han en Bön ee 


Lovet være Gud, som vil, at alle Mennesker skulle blive 
salige-og. komme (1 Sandhedens. ee nu og ane 
og til Evigheders Evigheder! | | 

- Og han siger igjen til dem: 

'Se, I have forsaget: Djævelen og forbundet Eder med 
Christoz Haandskriftet er nu fuldfærdigt. Herren selv i Himkéné 


“ 
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besidder det. 'Agter paa Pagten; vaager til eders eget Vel 
herover; paa Dommens Dag vil Haandskriftet bringes frem. 
- Forregner Eder ikké. med. Hensyn til Kapitalen, hvoraf der 
endog ville inddrives Renter af Eder. Sér til, at. I ikke maa 
blive tilskåmme ved hin frygtelige og forfærdelige Domstol, 
naar alle Himlenes Magter bevæges, og' al menneskelig Skåb- 
ning staar der for at dømmes, Englenes Myriader, Erkeenglenes 
Hæré, de øvre Magters Ordninger, naar Ildstrømmen og den 
aldrig sovende Orm' ere-tilstede; da skal ogsaa dit Haandskrift 
oplæses.. Var du barmhjertig. pg menneskekjærlig, saa: vil du 
strax have-dem. til Talsmænd, som du forbarmede dig: over; 
men var du umenneskelig,: karrig; ubarmhjertig -og en Spotter, 
bagvaskede du dem), der ikke havde tilføjet dig noget-Ondt, - 
da vil Djævelen βίδα ved din Side, anklage dig og sige: ,, Denne 
har forsaget mig méd Ord, meén i Gjerningen. var han min 
Tjemer*. Οἱ da ville Englene blive bedrøvede og alle Retfær- 
 dige græde over dig, meb Enden vil være tung, — den, vi 
tale om. Naar Nogen i det nærværende Liv geraader i en 
Pare, saa finder han enten  Beskyttere eller kaider Venner 
til Hjelp «eller. bliver hjulpen af Slægtninger' eller bliver be- 
friet ved Penge: Men der finder intet Saadant Sted. Ikke 
Fader i hjelper der, ikke: Moder forbarmer. sig der, ikke Brødre 
løbe der omkring, ikke Venner bestræbe sig der ivrigen for at 
frelse, men hvert Menneske staar der nøgent og ene .og for- 
ladt, enten bjulpen eller fordømt af sine egne Gjerninger, thi 
en Broder kan ikke udløse. Nogen, og skulde et Menneske ᾿ 
kunne udløse Nogen? (Ps. 49,8LXX). Ser nu til og*sørger ὁ 
for Eders: Sikkerhed: I have forsaget Djævelen, håder ham 
indtil Enden; I håve forbundet Eder med: Christo; forherliger 
bam indtil 'Eders: sidste Aandedræt. Med dente rettroende 
Bekjendelse gaar bort til Gud, Eders Herre.: Lider ikke Skib- - 
brud paa Troen. Forbarmer Edér over den. Fattige, agter ikke 
den ringe, der lider Uret, røver ikke fremmedt Gods, under- 


EG 
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trykker ikke den Uskyldige med falske Anklager, modtager. 
ikke tomme Rygter, kjæmper for vore Præster, mi til alle 
Tider for Eders eget Livs Sikkerhed. 

Jeg har ikke  unddraget mig den Orda at sige Eder 
' det, som er gavnligt for Eder. I vide nu, hvorledes inan be- 
varer sig. Thi jeg har forud sagt Eder det, som er gavnlipt, 
for at ikke et Sværd maa komme og tage en Sjæl af Folket. 
Thi Fienden iagttager Eders Ord og Eders Mening og Tanke 
og  Sjælsbevægelse og Handling; men I maa paa denne 
Maade sørge for Eders Sikkerhed, for at- ikke Modstanderen 
paa Dommens orfærdelige Dag mas. have noget Ondt at 
sige om Eder, og vi saaledes 'kunne staa ved Christi Dom- 
støl uden Beskjæmmelse og af ham høre hin ønskværdige og 
salige Røst: Kommer hid, min Faders Velsignedé! arver 
det Rige, som Eder er beredt fra Verdens Grundvold blev 
lagt (Matth. 25, 34)! Ham tilkommer al Herlighéd, Ære og 
'Tilbedelse,. Faderen og Sønner og den Helligaand. 

Og efteråt der er blevet svaret: Amen! Ἂ» 
stger han til ὅθ: >. | - 5 

Opløfter Eders Hænder! For. r-hele “ΗΝ Ὧν Ørdenén, 

for en god Tilstand, for Alles Ro dader os sige: Herre, ἴον: 
barme dig! Fer vöre frommé- Kejeere, for hele deres Pullade 
og Hær og det 'christuselskende Folk lader os sige: Heri, 
forbarme dig! For vor Sjæls Forløsning lådér os sige: Herre; 
forbarme dig! For at Satan snart-måa trædes under vore 
Fodder, og for at vor Stad maa bevåres for al Blodsndgydelse, 
lader os sige: Herre, forbarme dig! - : 

Og Erkebiskopen velsigner * Folket efter Sesdoune med 
Kaindv Tegn, og beder derefter dénne Bét :: he ἢ 

Fordi du ér bn barmhjertig og nom Gud, ὦ 
dig. give vi Æte Ὁ. 5. V. 9 Re οἱ 

Og efterat der 'er erd. svaret: Amen! 


- 


siger han: vår Rå Gikk 
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Hører Eder Eders Klæder og Sko! — 

Derpaa gaar han ned og begiver sig indenfor Alter- 
skrankerne og holder én Bön for de til Daaben Forberedte, 
sdet Diakonen efter Sædvane holder en Bön. Præsten beder 
denne Bön uden % Ke af Bönnen at po sig af 
det sædvanlige Udraab. 

Hersker, Herre Gud! kald dine Tjenere til din hellige 
Daab og værdige dem denne store Naade. Affør dem det gamle 
Væsen, og gjenfød dem til det evige Liv, og opfyld dem med 
din Helligaands. Kraft til din Christi Pris, for at de ikke længere 
maa være Legemets Børn, men dit Riges Børn. | 

Og efterat han har fuldendt Bönnen for Photizomenerne, 
siger Diakonen istedetfor at operere tel αἱ vere Hovederne | 
for: Herren: 

Alle I, som ere forberedte til Daaben, kommer bid til 
Haandspaalæggelsen og modtager Velsignelsen! 

Og efterat Præsten har lagt Hænderne paa Alle, Mænd 
og Koinder, gaar han igjen indenfor Akerskrankerne, stiller 
sig nær det hellige Bord og ragber: | 

Fordi du er vor Oplysning og dig give vi Ære ὁ. 8. V. 

 Derefter siger: Præsten: 
" Fred være med Alle! 

' Og efterat Diakonen har φασί: 

- Bøjer Eders Hoveder for Herren! 

beder Præsten: 

Gud, vor Fadér, du, som vil, at Alle skalle blive salige 
og komme til Sandhedens Erkjendelse, opfyld, vore Hjerter og 
deres Hjerter, der forberedes til den hellige Daab, med Kund- 
skabens Lys, og værdige dem din udødelige Gave og foren 
dem med din hellige kathölske Kirke. Thi til dig staar det at 
forbarme sig og at frelse os; og til dig øpsende vi vor Pris! 


estimere - 
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- 1857. 
EE ἢ FORELÆSNINGER OG ÖVELSER. 


* å Det theologiske Fakultet. 


Prof. Dietrichson holdt i 1 Sem. synoptiske Forelæsninger over 
de tre förste Évangelier 3 Timer' ngentlig, i 2 Sem. Forelæsainiger over 
Galatérbrevet 3 Tim. ugentlig; derhos gjennem begge Semestre Examir 
natorier over Romerbrevet 3 Timer ugentlig. 

Prof. Caspari fortolkede gjennem begge Stmestre iste Mosebog 
3 Tim. ugentl. og Jes. Υ11-- Χ 3 Tim: ugenil. — | 

Lektor. Johnson foredrog den. systematiske Theologi BD ugentl. 
i begge 'Halvaar. ᾿ 

Lektor Nissex holdt i 1 ἄρ Forelæsuinger over: Kirkens Historie 
å det 19de Aarh. 3 Tim. ugentl. og Examinalorier -over Kirkehistorien 
3 Tim. ugentl.; éfter Tilendebringelsen heraf gjennemgik han den ny- 
testamentlige Kauons HMistorre.- I 2 Sem. foredrog han den 'christne 
Kirkes Historie i de 3 förste Aarh. 6.Tim. ugentl, . 


ὃ. Det praktisk-theologvske Séminarium. 

Pastor J. Bruun holdt i 2 Sem. Foredrag over Litargik og Homi- 
letik.3 Tim. ugentl., homiletiske Övelser 2 Tim. ugenil. - 

Pastor Jensen: Foredrag over Katechetik og katechetiske Övélser 
1 ἃ 2 Tim. ugentl. gjennem begge Semestre. 
- Lekter Johnsen: Foredrag over den christelige Pædagogik 1 Tim. 
ugentl. i iste og 2 Tim. ugentl. i 2det Semester. : 

Organist Lindeman: dk i Sang og Mee 3 Tim. agent | 
sjonnem begge Semestre: ν : å 1 


2.: EXAMINA... 


- ες ἃ. Thøologisk Fesmie | 
blev i Aarets Löb absolveret af 16 Kandidater, af hvilke 8 tilkjendtes 
Charakteren Laudabilis, 7 Haud illaudabilis og 1 Non con- 
temnendus. 


7 } 


4 


Å 
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EE ΣΦ ΣΞΞΣΞΣΣΞΣ Ἐπ τ ΣΞΣΞΣΣ ἘΞ ΞΣΞΞΣΣΣ ΞΕ ΞΟΣΣΣΣΞΞΞΞ ΟΞ ΈΞΞΞΞΞΞΕΣΣΣ 
 Juni| . | ' ὡς Ex. artium. | Ex. phil. [Εχ. theol. 


4 |Greve, Joh: Fritzner 1832 1852 Laod. 858 Laud. |Laudabilis 
Koren, Ulr. Fr. V. B. 18311854 Haudill. 1852 Haud ill. Laudabilis 
SS ILychbe, Einer 1418301850 Laud. 11851 Laud. διά ill. 
| Magelsen, Claus Frim./ 1830/1851 Haud ill 1852 Handill. Haud ill. 
| 8 Magnus, Halfdan. 1833/1851 Haudill. 1852 Haudiil). Non cont. 


|Skaar, Johs Nielsen [1828 1868 Haud ill. 1854 Haud ill Laudabilis 


9 |Måller, Andr. N. H. 11833 1851. Laud. 1852 Laud, —|Laudabilis 
Ottesen, Laur. Chr. P. 18331851 Haud ill. 1853 Haud ill. Haud ill. 
11 Ording, Boye 1829/1849 Laud. 1850 Laud. |Laudabilis 
— |Wislöff, Joh. C: Rich. 1831/1850 Haud ill:1851 Had ill, Haud ill. 
Ev Brun, Domin. N. L. 1831 1851 Laud. 1852 L.p.c. |Laudabilis 
ec. ; ἐπ ξ 
10 Lampe, Rasmus å 1834 1852 Laud. 11853 Haud ill. Laudabilis 


Lied, Fred. Möllerop 18811852 Laud. [1858 Laud. |Laudabilis. 


1 Mowinckel, Alb. H. 183011852 Non ο., 1853 Laud, |Haud ill. 
Måller, Chr. Höy 1834 1852 Laud. 11853 Laud, |Haud ill. 
12 |Wange, Niels Chr. 18311851 Haud ill. 1853 Haud il Haud ill. 


oe De skriftlige AE vare i Juni: 
1. 1 Mos. 27, 30—40. 
2. Joh. 16, 1—11. Å 
3. Miraklets Begreb og. Betydning i Aabenbaringens Ökonomi. 
4. Den Christnes evangeliske Frihed. 
- 5. En Fremstilling af Læren om Daaben i dens historiske. Vå- 
; vikling. . 
6. Chrisjendommens. Udbredelse i de 3 förgte Kårhundredør. 


For en enkelt under den skriftlige Pröve sygmeldt Kandidat: 


5. Hovedmomenterne i den historiske Udvikling af Læren om den 
hellige Skrifts Inspiration. 
6. Reformationens Indforelse i de nordiske Lande. 


oe 1 December: . -- N 

1. 4 Mos, 49, 1—7. ἂν τ 

ἡ. 3. Rom. 3, 21---28. 

᾿ 8, Hevedmomenterne i den christelige er om Nadveren. 

" 4: At udvikle den christelige Betragtning af Loven" som ven sande 

Midte- mellem Nomisme 'og 'Antinomisme. - -΄. v MG 

δ. En Harmont over Pene Beraigor om Christi Op» 

ει «øtandelse. i EE 


ke Socrmianismen: Væsen Og Historie. al 
ι ἜΝ 


ει . δ᾽ br Praktisk- ἐλφοϊου tid Eraman pa PE 


blev selgere af 13 Kandidater, af'hvilke de'10 opnaaede avd, dé 
övrige Haud illaud. å 
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Föd| Examen-theol. :| Ex. praci. 


Aars, Jacob 1830 | Juni 1852 Laud. Laudabilis. 
lkraun, Frantz Gottlieb 1832 | Jani 1855 Haud ill. | Laudabilis. 
Kjönig, Chr. Andr. 1881 | Juni 1855 Haud ill. | Haud illaud. 
Kokk, Bernhard 1827 | Juni 1852 Haud ill. Laudabilis. 
mith, Ditlev Pentz 1827 | Dec. 1850 Laud. | Landabilis. 
IStenersen, John A.N. 1892 | Juni 1856 Laud. —|Laudabilis. 
Thrap, Daniel Smith |1852| Juni 1856 Laud. Laudabilis, 
Wexels, Hans M. L. 11827 | Juni 1854. Laud. | Laudabilis. 
2Sem. Bergesen, Ole [1832 Juni 1856 Laud. |Haud illaud. 
Holmboe, Carl Fred..| 1832 | Juni 1856 Haud ill. Hand illaud. 
Konow, Wollert Otto | 1833 |Dec. 1855 Laud, Laudabilis. 
Larsen, Peter Laur. [1838] Juni 1855 Land. Laudabilis. ᾿ 
- (Skaar, Joh.s Nielsen. | 1828 | Juni. 1857 Laud. Laudabilis. 


4 Sem. 


Å 


De skriftlige Opgaver vare i Januar: 


Ί. I hvilken Forstand kan det kirkelige Embede kaldes et Vægter- 
embede, og hvilke Fordringer har det som saadant paa Menig- 
hedernes Hyrder? ᾿ 

: 2. Hvilke ere de i Katechesen suveiliige Læreformer og hvilke 
ere Hovedreglerne for deres Brug? al 


I August: Er 
' 1. Hvilke ere de væsentligste Fordringer, Embedet har til den 
vordende Prøst? 
2. Hvorledes ' vil. den katechretiske Methode modificere sig paa de 
forskjellige Undervisningstrin i den ehristelige Skole? 


΄ος 


ce. Hoömiletisk Prøve 
blev ved Universitetet aflagt af 7 Kandidater med fölgende Udfahld: 
2 


ἽἼΕδά᾽ ᾿ Ex; theol. Dimjs-Præd. 
Febr. 8 |Heyerdahl, bieron. |1827/Deé. 1849 Laud, Land in pr. 
PG τυ EE " tam. ob spec. 
τῆς Jo i Ero δαρν EP > ἢ scriptum. 
 Marts 15 |Angell, Hans, Fred. 11816 Juni 1842 Haud ill, | Haud illaud. 


Juli 26 |Gedde, W. Ered. Chr. 1820/Dec. 1844, Haud. ill. | Haad ilaud. 
— — (Möller, Thomas Fred. 1817 Juni 1843 Haud ill. | Laud. inpr. 


| dd Ea . |tamsobpron.. 
Septbr. 27/Brun, Joh. Nordahl |1818/Dec. 1844 Haud ill. | Laudabilis, 
Novbr. 8 (Brun, Hans - H820! Dec. 1847 Haud ill. | Laudabilis. 


Decbr. 26 Gunnerus, Jed. Ernsti1848/Dec. 1844 Haud ik. | Haudillaud,, 
' | pron. Jaud, 
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3. PRISOPGAVE. 


- Til Konkurremeø for de af Hs. Kangl. Nöjbed Kronprinsen Univer- 
sitetet skjenkede Guldmedaljer blev i Maj 1857 udsat fölgende theologi- 
ska Prisopgave: ,Donatismens Historie", 


1858. 


1. .FORELÆSNINGER OG ÖVELSER, 


4. Det theologiske Fakultet. 


Prof. Dietrichson fortolkede Apostlenes Gjerninger, i 1 Sem. 3 
og i 2 Sem. 4 Tim. ugentlig. Derhos i 1 Sem. Examinatotier over 
Romerbrevet 3 Timer ugentl. og i 2 Sem. Forelæsuinger over Ffeser- 
brevet 2 Timer ugenilig. 

Prof. Ca spåri foredrog den simindessmentige Skrifts Historie, 
i fate Sem. 3 og i 2det Sem. 4 Tim. ugentlig. Derhos gjennem begge 
Sem. Forelæsninger over Dekalogen 1 Time agent. og exegetiske Övelser 
2 Timer ugentlig. 

Lektor Johnson. gav i- late Sem. et Overblik over den iheologiske 
Encyklopædi som propædeatisk Indledning til det :theplogiske Studium ᾿ 
ἃ Timer ngentlig.. Derhes føredrog han gjeunem begge Sem. det kir- 
kelige Lærebegrebs Historie, i fste Sem. 3 og i 2det Sem. $ Timer 
ugentlig. Å 

Lektor Nissen foredreg den christne Kirkes Historie fra Fn 
den Stores. Tid indtil Aeformationen, i begge Sem, δ Tim. sele ; 


b. Det praktisk- theologiske Somindridn 


- Pastor). Bruun foredrog i fate Sem. Liturgik og Homiletik 4 Timer 
ugentlig, i 2det Sem. Pastoraltheologi 4 Tim. ugentlig. Ho 
Övelser i begge Sem. 2 Timer ugentlig. 

- Pastor Jonsen, Lektor Johnson og Organist Ἐς ἘΠῚ 
den βεοβνηη με Vejlddmng i -Katechevik, Pædagogik, Sang og Messe. 


« rå Å r Ζ 
2 EXAMNÅA , ,΄: 
* % ᾧ ᾿ t NG ΕΝ 
ἃ. Theologiak Examen ΄ 


bley i 1858 absolveret af 17 Kendo ar ἡ med Land, og 8 med 
Hand illaudabilis. 


294 


Juni 


| Köd 
7 (Bucli, Joh. L. Fritbjofl 1831 
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Ex. at Ex. phil. |Ex.theol. 
1851 None. |1853Haod ill.! Haud ill. 


Piene, Car) Vilhelm ' 1835 | 1853 Laud. |18954.L.p.e. Laudab. 
8 Enger, Chr. Olaf 1833 | 1852 Haud ill.| 1853 Hand-ill. Haud ill. 
Nickelsen, N. Stock- ee ΄ å 


fleth Schultz.  |1834 1852 Laud. |1853 Laud. | Laudab. 


10 |Elligers, Jörg. Joh. |1830 1848 Haud ill.| 1849 Haud ill. Haud ill. 
Meyer, Chr. 1,. Emil 1833 | 1852 Haud ilk.| 1854 Haud ill. Haud ill. 


Okt. å ΠΠ- χὰ : 
27 Schöning, ΠΆΡΕ ΘΕῸ) 1819 1839 Laud. 1840 Laud. | Laudab. 


Dec. 


Å 


9 Aall, Niels Anton ὠ 18331851 Laud. 1852 Haud ill. Haudiill. 


Bagge, Halvor Joh. 1828 1847 Haud ἢ]. 1848 Haud ill.| Haud ill. 
10 Halvorsen, Niels. . |1833 1852 Laud. |1853 Laud. | Laudab, 
-  |Heffermehl, Abr. V: |1835 | 1853 Hand ἢ]. 1854 Land. |Laudab. 
13. IKjelland, Jiu Olaus' [1833 | 1852 Haud ill. 1853 Haud ill. Haud ill. 
. JLaache; Niels J.Jensen| 1831 | 1855 Haud ill. 1856 Haud ill.! Laudab, 

14 Landstad, Albert . 1831 [852 Laud. |1853 L.p. ς, | Laudab. 
Unger, Jolian Einar 18311851" Laud. |1853Haud ill, Laudab. 
15 |Winsnes, Carl Gustav 1834 1853 Laud. .11854 Laud. | Laudab. 

Peder, Ernst Hadeler 1833 1851 Pan one Haug ill. : 


2 


4 Mos. 6, 4+8. 


De skrihtige Opgaver vare i i Juni 


'Jes. 7, 13—20. eller Jon. 1, 1—16. 


- Matth. 16, 13—20. 
Den hellige Skrifts Lære om Mennesket som skabt +- Gui Bil- 
lede; - ἢ ; " 
Den christelige Betragtning at Adiafora: 


Det nicænske (nicærisk-köndtantinopolitanske) Symbols histori- 
 åke 'Oprindelsé og ejendommelige Betydning for Kirken. 


Carl pen Slores Virkeomhed for Kirken og dens Betydniog: 


. He ὦ pt As Ge 
« - g 
p 6 . å 


Rom. 8, 1—11. - SEE EE ἐς. 
Den christelige Lære om ΓΝ, 'Opriudalse, simenbolde ar 
de vigtigste afvigende Auskuelser, søm derom have gjort sig 
gjældende. ᾿ 

Den christelige' Sanddruhed. 

En kort Udsigt over Pauli Missionsvirksomhed. 
Brödremenighedens Oprindelse og kirkehistoriske Betydning. 


hå 


« 
sd: 


] 


.) Kand. mag. 1844 Likud; Overlæror ved Latinskolen i. mer å å 


å Ne 
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ANE I- December: 

Psal. 104, 1—18. : ᾿ Α τὰ 

Jak. 5, 13—20. . 

Den. guddommelige Aabenbarings Begréb. * mm 

Den Christnes Liv i Forhold til det borgerlige Samfund. 

En summarisk Bre ntng af 2den, 3dje og 106 oeelige 


Indhold, 


En historisk Fremstilling af det lutherske Lærebegrebs Udvik- 
ling i Tidsrummet fra Luthers Död til Konkordieformelen. 


b. Prøktsak- theologisk Ezamen 


blev absolveret af 15 Kandidater, af hvilke 11 opnaaede Laud., de 
övrige Haud illaud. 


1Sem. Breien, Karl Martin 1829" Juni 1854 Laud. —|Laudabilis. 
Greve, Joh. Fritzner |1832: Juni 1857 Laud. Laudabilis. 
Jensen, Péter 1832 | Juni 1855 Laud.” | Laudabilis. 
Måller, Andr. Nik. H. 1833 | Juri 1857 Laud. | Laudabilis. 
Nielsen, Niels Johan 1858 Juni 1856 Laud, | Laudabilis, 


2 Sem. 


Wislöff, Joh. C. Rich. 


.-. 


Βδὰ Ex. theol. | Ex. pract. 


De skriftlige agere 'vare i Janoar: 


Hvad fordres af Præsten,. 


Leder inden sin Menighed? 


Pa had 


Wexelsen, Wilh. And. | 1828 | Dec. 1855 Haud ill. Haud illaud. 
Bernhoft, Thevd.: Chr. | 1833 | Dec. 1855 Haud ill. | Laudabilis. 
Kaurin, Wilh. Andr. |. ἜΤ 
Wexels 1834 | Dec. 1855 Laud. Laudabilis. 
Lampe; Rasmus * ' 11834 |Dec. 1857 Laud | Laudabilis. 
Lied, Fred, Möllerop 1831 | Dec. 1857 Laud. | Laudabilis. 
Magelsen, Claus Frim. | 1830 | Juni 1857 Haud ill. | Haud illaud. 
Mowinckel, Alb. Henr. [1830] Dec. 1857 Haud ill. | Haud illaud. 
Muus, Bernt Jul. I. 1832 | Dec. 1854 Laud. | Laudabilis. 

- Olsen, Ole Laurits [1880] Dec. 1855 Land. | Laudabilis. 

1831 | Juni 1857 Haud ill 


Haud illaud. 


for at han kan. være en Kendelg 


. Hynd forstanes ved det katechetiske Objøkt, og: Kvadeden bliver 


det at fordele paa de forskjellige Trin af Katechumenatet? 
- — «Fore under Prövessygmeldt Kandidat: ge εὐ 
Hvad foratades- ved Here. og hvorledes kommer den 


tilsyne? 


Hvorledes kommer oe katechetiske Interesse tilsyne i Kirken 


* för Reformationen? - 


- μιν Auguåt: 


é At udvikle den private Sjælesorgs. Begreb- sånt at : frembtilte 
Maaden, hvorpae, . og: Midlerne;, hvorved «denne Gjeraing haa 


drives; for at Menigheden kun höste sand Velsignelse deraf. - 


Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 2H. 15 
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2. Hvilke ere de i Katechesen anvendelige- Læreformer, og nyere 
ledes kommer hver især til Brug? 


ο.  Homiletisk Peavd 1 va GO å 
Juli Föd| - Ex. theol. - | Dimis-Præd. 


25 |Hartmann, Georg C. 1826! Dec. 1847 Laud. — Laud.. inpr. tam. 
ee ef. » GE | I, ob-spec. seript. 


3. BRISOPGAVER. ᾿ - 


En Afhandling over den i 1857 udsatte Prisopgave: Dass 
Historie" blev ifölge det theol. Fakultets Anbefaling tilkjendt Prisen; 
dens Forfatter var Cand. theol. David Christopher Frich. Ξ 

Den i Maj 1858 ydsatte theologiske Prisopgave «var fölgende: »Hvad 
lærer. förste peters Brev om Christi Nedfart til Helvedet? 


εἴ ὃ 


» . 
" + 


Gr ον pr 1859. κω, 


- 


τὸ Å. -FORBLÆSNINGER, OG ÖVELSER. > .. .΄ 


' å Det thealogiske Fakultet εἰς 


Prof. Dietrichson holdi. i (810. Sem. 6 Tim. ugentlig. Forelæs- 
ninger over Brevene til Kolossenserne, Phileman, og Philippepserne og 
derefter Examinatorier ever Brevet, til Galaterae,; ligesan i 2det Sem. 
Forelæsninger over Brevene til.T, Heae og derefter. Examinatorier 
over Brevet til Epheserne. - | 

Prof. Caspari fortsatte mn begge. Sem. sjnp Forslæsninger 
over den gammeltestamentlige, Skriflts. Histerie 3 Tim. pgenil. og over 
- Dekalogen 1 Tim. ugentl.; til Fortolkning af 50 udvalgte Psalmer an- 
vendtes i 1ste Sem. 2 og 12εἰ Sem. 3 Tim. ngentl; til exegetiske 
 Övelser i begge Sem.-2 Tim. ugentlig.. rv å Er 

Lektor Johnson foredrog i fate Sem. det kirkelige Lærebegrebs 
Historie: 6 Tim..ugeutl., i Zdet Sem. den: systematiske :Théologi 6: Tim. 
ugentlig, - ter å 

Lektor Nissen Ἵ ΗΕ ἀζω mind: Kirkes Historie fra Reforma- 
tonen MAtil Midten. af det 18da Asehundrede; i se 6 'Fmer . 
ugentlig. i [- | Lode. 


Ν vr 


ge ss å * Sjø, κα Jå sie Å κὰν! KA 
b. ΩΣ frk ihåoldsieka ΡΝ 1. 
- Pastor J. Bruun foredrog iiisteSem. Pastoraltheologi 2 Tim. ugentl. 
og Hamiletik 2 Tim: ugentl., i det: Sem. Litprgik og! Pastoråltheologi 
4. Tim, :agentl.; til: homiletiske kobolt od dd 2 Timer 
ugenWig:: pA NER mg) . 
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Pastor Jensen, Lektor Johnson: og. Organist Lindeman gave 
i begge Sem. den sædvanlige Vejledning i ΒΥΜΘΈΒΕΙΣ, Pædagogik, Sang 
og Messe. - 


΄: ev 


2. EXAMINA. 


a. Theologisk Ezainen | - 


blev i 1810 'Sem. absolveret af 2 Kandiduter; i 2det Sem. blev ingen 
Examen afholdt. å 


Juni Föd) Ex. art. Ex. phil, |Ex. theol. 


10 [Möller, Henr. Joh. Carl 1834 1852 Haud ill.| 1853 Land. | Laudab. 
Nicolaisen, Chr. E. 11834.1852 Non c. | 1855 Haud ill.| Haud ill. 


πον De skriftlige Opgaver vare folgende: 

1. Pæl. 6. 

Δ deh. 5, 34-40. 

En: sammentvænss Fremstilliag af PE em Christi Person i 
dens Betydning for Læren om Forlösningsverket. 

"4. "En Udvikling οἵ Bengels Ord: ,Vasims hominum: status: :sine 


Ἦ 


timore: εὐ amore, cum: fimoré sine smore, ΒΌΝΕΒΟΟΥΘ δὲ more, 


sine timore cum amore*. 

Af forklare den anden Artikel i den augsburgske Konfession. 

6. En Charakteristik af de heplogiske Skoler i Kirkens förste fire 
Aarhundreder. 


νὰ 


ὁ. Praktisk-theologisk Examen 


blev absolveret af 15 Kandidater, 10 med Laud. og 5 med. Haud 
illaud. 


54}. Ex. theol. | Ex. pract. 


1 Sem. Bull, Ole Bornemann ἡ [1881 Juni 1856 Haud ill. | Haud illaud. 
Brun, Domin. N. L. 1831! Juni 1857 Laud. Laudabilis. 
Koren, Ulr. Fred. V.B. 11831! Juni 1857 Laud. —|U.audabilis. 
Måller, Christian Höy [1884] Dee. 1857 Haud ill. | Laudabilis. 
Ottesen, Laur. Chr. P. [1833] Juni 1857 Haud ill. | Laudabilis. 

IPiene, Carl Vilhelm [1885] Juni 1858 Laud. Laudabilis. 
Schancke, Hans Schl. [1826] Juni 1852 Haud ill. | Haud illaud. 

2 Sen. |Buch, Joh. Ludv. Frith. 1831] Juni 1858 Haud ill. | Haud illaud. 
Hesselberg, Wollert K. [1832] Juni 1856 Laud. Laudabilis. 
Huusher, Ferd.A.O.C. 11825! Dec. 1850 Haudill. | Haud illaud. 
Jespersen, Jesper [829] Juni 1855 Haud ill. Laudabilis. 
Magnus, Christian 1830! Juni 1856 Laud. Laudabilis. 
Meyer, Chr. L. Emil [1833] Juni 1858 Haud ill. | Laudabilis. — 
Ugland, Ole 1828! Dec. 1854 Laud. |Haud illaud. 
Winsnes, Carl Gustav (1834| Dec. 1858 'Laud. Laudabilis. 
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De skriftlige Opgaver vare i Januar: 
1. Kortelig at fremstllle de Akter, hvorved Læreren i Kirken 
bliver ,rite vocatus*. 
2. Hvorledes har Katecheten at forholde sig ved de forskjellige 
Slags Svar, han under Katechesen kan faa? 


. I August: 
1. At skildre den private Sjælesorg, som en Daabsbapdling giver 
Præsten Anledning til at öve. 
2. Hvad vil den christelige Katechet udrette hos sine Katechume- 
ner, og ved hvilke Midler söger han at naa sit Maal? τ 


-- 


3. PRISOPGAVER: 


Over den i forrige Aar .udsatte Prisopgave: ,Hvad lærer förste 
Peters Brev om Christi Nedfart til Helvede?* indkom fre Afhandlinger, 
af hvilke der ene med Motto: Prov.11, 7. efter. Fakultetets Anbefaling 
blev tilkjendv Prisen; deus Forfatter -var Stud. theol. Edvard Munch 
Myhre. 

Den i Maj 1859. vette RENN Prisopgave var * følgende: 
»Dogmatisk Jerkling af..den per Absolutions Begreb*, 


ør 


Om ἢ ἃ ἃ "6 η. 


Af 


JÖRGEN HANSEN, 
resid. Kapellan til Gran. 


ΠῚ. 
| $3 
Daabens Virkning. 
Gjennem Daaben er den Helligaand virksom, idet han sætter 
Menneskene i Forbindelse med den treenige Gud, hvilket 
udentviv! Frelseren vil have betegnet ved sin Befaling i 
Matth. 28, 19 om at foretage- den i den treenige Guds Navn. 
Man kan vistnok derfor medrette, ligesom Luthér og hans 
Kirkes Dogmatikere; pas Grund af dette Sted sætte Daabens 
Kraft deri, at den treenige Gud er i og med Vandet. Imid- 
lertid forekommer det mig, at Stedet i sam Henseende ikke 
er et bestemmende, men selv bestemt; at det ikke er con- 
stituerende saaledes som Joh. 3,5 og Marc. 16, 16, men 
derimod afledet; fordi den Helligaand i Daaben faar Adgang 
til os og optager os i den treenige Guds Samfund, foreskriver 
Frelseren at foretage den i dette Navn.  Medens hine andre 
tvende Steder udtale, hvad der man ske, hvad: der er nød- 
vendigt — Vand og Aand til Gjenfødelse, Tro og Damb til 
Salighed —, hvor altsaa Noget fastsættes, saa- tales der i 
Matth. til Apostlerne blot om Maaden, hvorpaa de skulle 
udføre Daaben, idet Frelseren siger dem, hvorledes de skulle 
gjøre Menneskene til hans Disciple; hans Ord danne ikke 


Daaben, men betegne dens Virksomhed til vort Vel ved den 
Tidsskr. ἡ. den evang.-lutherske Kirke. JII Bd. 2H. 16 
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Maade, hvorpaa den befales at skulle udføres. Naar der spørges 
om, hvorledes det forholder sig, med Guds Aands Virksombed 
i Daaben, da er, som i forrige ὃ bemærket, flere 'Afveje at 
undgaa; saaledes der, at Aanden nedlægger i Menneskesjælen 
en Spire, som maa udvikle sig, hvoraf vilde følge, at Alle, 
som modtage denne Spire, maatte blive salige, eller, som Aug. 
conf. udtrykker det mod Gjendøberne, at de, som engang ere 
retfærdiggjorte, ikke kunne miste den Helligaand; ligesaa «den, 
at Daaber alene har sin Kraft i og med Troen; endvidere, at 
den ophæver Arvesynden, idet Guds .Aand skjenker en — 
vistnok ved Vantro uvirksom, og heller ikke ufortabelig — 
Evne af højere Art til Sjælen, hvorved Faldets Følge, hin 
Evnes Tab, neutraliseres, ὄρ Memneskene blive ved troende 
Tileguelse istand til at hæve sig allerede her i Livet ud af 
Syndens Stand til Syndefrihed, en Paastand, som den ka- 
tholske Kirke alene kan sutinere derved, at den benegter, at 
Lysten (concupiscentia) i og for sig, og naar den ikke trænger 
bestemmende ind i Viljen, -er Synd, og derimod paastaar, at * 
Striden i den Troende nærmest udgaar fra de til Synden 
vante Lemmer, der endnu en længere Tid beholde ligesom en 
mekanisk Færdighed, som: først efterhaanden taber sig hos 
den Gjenfødte og Retfærdiggjorte. Vi have i det exegetiske 
Afsnit vist, at Daaben indeslutter i sig den nødvendige Be- 
tingelse for vor Frelse, og at Skriften betegner dette som 
Aandens Gave. Den beskrives ofte efter sin Virkning som 
rensende, aftoende, forenende med Christo, gjenfødende ο..8. V.; 
men til Grund for denne Virkning ligger et objektivt Indhold, 
«dens Kraft; denne betegnes just ved. at fremstilles som lig- 
gende til Grund for visse Virkninger, og beror selv paa den ὁ 
ved den Helligaand formidlede Forbindelse med Gud. Naar 

der tales om en christelig Livsudvikling, om Gjenfødelse, For- 
nyelse, Liv i Gud og Ghristo som menneskelige Tilstande, 
altsaa som. Virkninger af Daaben, da kunne disse: blot finde 
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Sted, naar Mennesket hengiver sig og ikke staar Naaden imod; 
men som Grund for en saadan Virknings baade Mulighed og 


virkelige Indtræden, som dens levende Aarsag fra Guds Side, 


staar Daaben der med sin Kraft, som i sig indeholder alle de 
Gaver, kvormed det Menneskeliv prydes og lyksaliggjøres, der 
ikke staar Gud imod, men giver ham Adgang til sig. Guds 
Virksomhed forholder sig. vistpok. til Menneskets som Positivt 
til Negativt, Aktivt til Påssivt; men Mennesket kan -negte 
den: Adgang til sig og atter forstøde den engang modtagne. 
- Naar -der: tales om Daaberis Kraft, da er dette Noget, som 


den uafhængigt: af al menneskelig Vilje eller Forhold besidder. 


ved. Guds Ord, og som altsaa finder Sted, hvor den. anvendes, 
enten Guds Naade modtages eller ikke,- fordi Gud- ved sit 
Ord har saaledes bestemt det; naar derimod Talen er om 
Daabens Virkning, om den Forandring, som den skal frem- 
bringe V Menneskesjælen, da kommmer en anden Faktor til, 
nemlig Modtagelsen. 'Den hellige Skrift betegner klart nok 
dette: . Taler Frelseren om Gjenfødelsen som en nødvendig 
Betingelse for Salighed, da nævner han blot Vand og Aand, 
i: hvilke dens Mulighed, ja Element ligger; men taler han om 
Salighed,' som i Marc. 16,16. da nævner han Tro og Daab: 


— der behøves altsaa fra Menneskets Side Tro før at erholde 


Sakighed, det vil sige, Mennesket maa tro. Dermed er imid- 
-Jertid Øke forklaret det Forhold, - hvori denne Tro. staar til 
Mennesket som et frit Væsen. Vor Kirkes Lærere — og i 


. denne Henseende i Enhed med de Reformerte og tildels ogsaa 


med Kathvlikerne — antage, at Troen er en Guds Gave, der 


4 


skjænkes i Daabeni man kunde derfor ledes til at formene, 


at Mennesket er”ikke blot: passivt, thi det er han vistnok, 
men em viljeløs Gjenstand, som Guds uimodstaaelige Naade 


griber. Vor Kirke paastaar dog mod de strenge Kalvinister, 


at.Naaden er jresistibilis*, og har derved indrømmet den 
menneskelige Vilje sin Sfære; denne maa komnie tilsyne med 
16" 
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Hensyn til Troen; Sagen ér af en saadan ver at den 
fordrer en nøjagtigere Undersøgelse. 


Vi-tage. vor Tilflugt til den hellige Skrift; der ville vi. 


- finde Oplysning i Mørket. For nu først at holde os til Troens 
Forhold til Daaben, saa finde vi,'at: den er forangaaende. 
Allerede Mare. 16, 16 kunde anføres som Bevis herfor; men 
da Tro og Daab- der sættes-sammen, vilde der med nogen 
Grund kunne indvendes, at begge ere af Frelseren saaledes 
forenede, at. den Tro, han* omhandler, ikke 'kan være uden 
Daab, og altsaa ikke kan betragtés  iséleret, og som frem- 
gaaende frå Mennesket selv før Daaben og udén den. En 
lignende-Bemærkning kan gjøres, naar Jesus oftere i sine 
Lignelser taler om Himmeriges Rige og nævner Troen f. Ex. 
Luc. 8, 12; ligeledes naar der i Act. 17, 12. 34 tales om Flere, 
som troede, uden at der nævnes Noget.om Daab som senere 
given; thi denne kunde godt være indbefattet under det samme 
Udtryk, at de troede. I Act. 8, 37-nævnes derimod Troen 
-— som forangasende. Philip fordrer den før. Daaben og som en 
Betingelse for samme; ; /Kamtaersvenden bekjender, at han ha? 
΄ den, og nævner tillige dens Indhold; han troede, 'at Jesus 
Christus er Guds Søn. Ogsaa om Samaritanerne 8, 12 siges 
der, at de-troede Philippus og derpaa bleve døbte; det samme 
siges i det følgende Vers om Simon Magus. Denue Tro om- 
skrives ogsaa med Udtrykket at annamme Evangeliføk Ord, 
saaledes i Joh. 12, 47. 48. Act. 2, 41. cfr. Joh. 1, 12: Med 
Hensyn til Ordets Betydning foravrigt kan bemærkes, at Frel- 
seren oftere bruger det om dem, som med Tillid og Haab 
henvendte sig til ham, medens. han vandrede -herneden, og 
hvormed han altsaa ikke kunde mene den Tro, som Daaben 
virker; Joh. 4, 53. Matth. 8, 10. 15, 28; ber er Talen endog 
om Tro, som blev vist ham af Hedninger. Ordet anvendes 
ogsaa om Sindsstemninger, som langtfra at føre til Christus 
meget mere kunne føre bort fra ham, f. Ex Joh.2,23; herhen 
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høre ogsaa de, som nævnes i Joh. 8, 30, hvilket 8668. αἱ ἀοὶ 
Følgende (V.37.39. 44); Frelseren klager ogsan over en saa- 
dan Tro (Joh.-4, 48). Paa den anden Side kan Synet af 
hans Mirakler bidrage til at opvække i Hjertet en ret Tro, 
hvilket synes at have været Tilfælde med Nicodemus (Joh. 3,2). 
Ordet bruges undertiden om en blot Forsandtbelden, idetmind- 
ste bruges det saaledes af Paulus i hans Spørgsmaal til 
Agrippa I Act. 26, 27. I det Foregaaende er vist, at den 
hellige' Skrift. ikke sætter megen Pris paa den Tro, som alene 
Undergjerninger fremkalde, men der antydes .ogsaa at være 
en Tro, som 'er af en endnu ringere Art og har en endnu 
forkasteligere Grundvold (Joh. 6, 26. Jac. 2, 17); ja endogsaa 
Djævelen tillægges Tro (Jae. 2, 19). Ordet bruges altsaa om 
mangeslågs Sindsstemninger, ikke alene om mere elier mindre 
rene og rette, men ogsaa om aldeles urene og fordømmelige; 
man maa derfor vel mærke sig dette, naar der tales om Troens 
Ophav «eller Virksomhed. . Naar der siges, at man maa tro, 
førend man. døbes, da er dette i Overensstemmelse med Skrif- 
ter; naar der siges, at Gud giver Troen og drager Hjertet 
-uden Hensyn til Daab, er ogsaa dette skriftmæssigt (Act. 16, 
"14. Joh. 6, 29); naar der paastaaes, at Trben bevirkes af 
Ordet ved dets Hørelse, da stadfæster Skriften ogsaa dette 
ARom. 10, 17). -Udtrykket Tro er altsaa et almindeligt Be- 
greb, og vi maa af Ordenes Forbindelse lære Betydningen 
paa ethvert δ θα." Saaledes som Ordet paa flere Steder bruges 
f. Ex. om Hedningernes Tro paa Frelseren, er der Tale-om 
en Stemning i :Sjælen, der vel kan siges at være Guds Verk, 
- forsaavidt alt.Godt udgaar fra ham, og her velisær maa til- 
skrives bam ogsa pas Grund af den almindelige Verdens- 
styrelse, idet han gjennem :'en eller anden sendt dyb Sorg og 
-Badskabet om Fuelserens Nærhed kaldte en saadan troende 
Sindsstemning tillive i Hedningernes Hjerter, hos en cananæid- 
ske Kvinde saavel som hos Høvedsmauden i Capernaum: Til 
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en saadan Virksomhed af Guds Forsyn for at berede Hjerterne 
kan tillige henføres, hvad der i Act. Gap. 10 berettes om 
Cornelius, ligeledes naar der i Act. 16,.13 siges om Lydia, 
at -Gud oplod hendes Hjerte, hvortil han betjente sig af Evan- 
geliets Prædiken.. I saadanne Tilfælde betegner Troen for- 
nemmeligen den blotte- Modtagelighed, idet Menneskehjertets 
naturlige Modstand brydes.ved Guds Forsorg, og omend denne 
Receptivitet paa den ene Side har sin Grund i Menneskets 
fri. Vilje, saa kan: den dog ogsåa siges fremkaldt af Gud, der 
vækker Sjælen til Bevidsthed om sin Tilstand, sin Synd og — 
deraf følgende Mangel og Trang. - Denne Opvækkelse staar 
Frelsen nærmere end den saakaldte Mirakeltro, der mere er 
Forstandens Sag og beror blot paa: en historisk Kundskab; 
den er kold og kan findes hos Ugudelige, men. kaldes dog 
- Tro i Skriften (Jac,<2, 19). Ogsaa hvad der mas gaa foran 
Beredvilligheden til at modtage, dén i en ofte endog kun 
dunkel Bevidsthed om Savn og Trang liggende Længsel kaldes 
Tro; hertil kan henføres den, som hin Kvinde viste, hvorom 
der tales. i Luc. 7, 37. 50; ligeledes Flere af dem, der saavel 
af Frelseren som af hans Apostle helbrededés (Joh. 5, 6 fig. 
Act. 14, 9). Troen som Hjertets Modtagelighed erholder. en 
mere fast Skikkelse, og Guds Virken til den og paa den træ- 
"der klarere frem, naar den faar et bestemt Indhold formedelst 
-— Forkyndelsen 'og Erkjendelsen af Guds Ord og den deri frem- 
trædende Aabenbarelse af Herren og hans Virksømhed; da 
bliver dén, som der siges å Ebr. 11,1, »en' Bestandighed i 
det, som haabes, og en fast Overbevisning om de Ting, som | 
ikke sees*, men som dog troes, fordi Gud har sagt det; her- 
hen hører det gamle Testamentes Fædres' Tro (cfr. Ebr. oap. 11) 
og i det Hele den, som slutter sig til Evangeliets Sandhed 
og tror Gud. Det er det Ejendommelige hös Troen, at den 
ikke ser eller gjennem medieret Erkjendelse ved sin Gjenstand; 
thi da bliver det Viden.. Dog kan ogsaa en saadan Viden, 
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grandet paa den Vished, ydre Sandser give, kaldes Tro, saa- 
ledes af Frelseren, da han nedlod sig til at overbevise Thomas 
om sin Opstandelse gjennem udvortes Befølelse (Joh.'20, 27); 
men han adskiller dog paa samme Sted denne fra hin anden, 
der har sit Indhold pas en anden Vis, idet han priser dem 
salfge, som tro uden at have seet. Derfer siger Paulus, at vi 
vandre i Tro og ikke i Beskuelse (2 Cor. b, 7); han jævn- 
fører Tro og Haab og betragter begge som Troens Form, da 
de bave sin Grund i en indre Vished, en Hjertets Overbe- 
- visning, der overspringer alle de Trin, hvorigjennem Viden 
formidles, og umiddelbart omfatter og griber sin Gjenstånd 
med den fuldeste Vished. Derfor biger han, at vi ere frelste 
i Haabet (Rom.-8, 24) og end tydeligere udtaler han wig i 
Rom. 4, 18, hvor Abrahams Exempel ariføres, som troede med 
Haab, og han finder denne Tro just at have sin Forherligelse 
deri, at den paa Grund af flere Omstændigheder maatte synes 
at være mod Haab. WOgsaa Apostelen Peter finder Troems 
Væren deri, at Mennesket omfatter det, som ikke er seet, med 
samme Fortrøstning, som om det var see, og sætter Sjælens 
Frelse som en sxadan Troes sikre Maal (1 Pet. 1, 8. 9), Med- 
rette betragter derfor vor Kirke i Modsætning til Katholicis- 
men Troen som bestaaende 'hovedsageligt i en fast og vis 
Tillid (,certa fiduda*). Den er al Tvivl modsat, hvilken 
meget mere paafører Fordømmelse (Rom, 14, 23). Med. en 
saadan Tvivl er Vautroen beslægtet, hvorfor den ogsaa skål- 
.dres som farlig og fordøemmelig. Imidlertid ligesöm ikke al 
Tro fører til Saligbed, sårledes heller ikke al; Vautro til For- 
dømmelse; ogsaa der er Forskjel, og Ordet betegner Beprebet 
i sin bele Almindelighed. Thomas's Vantro bindrede ham 
ikke fra at vedblive at være en Jesu Discipel, idet han over- 
varidt den, men: vistnok bistaset ved Frelserens Nedladélse. 
Ogsaa Jesu andre Apostler-bebrejdes af deres Mester for Van- 
tro;- den skildres som en ster Fejl, men dén opheævede ikke 


238 En EE Jörg. Hansen 


Samfundet med ham (Marc. 16, 14,- εἴν. Lue. 24, 25). . Det 
' kommer altsaa ogsaa med Hensyn til Vantroen an paa, af 
- hvad Art den er; ligesom å Troen ligger Noget, som kan ud- 
- vikle sig til Annammelsen af al Guds Naade og Gave, 528- 
ledes ligger der i Vantroen Noget, som truer. med: at udvikle 
sig: til fyldkommen Uimodtagelighed for Frelsen og Saligheden, 
idet den lukker Hjertet for ham, som er begges Kilde. Der- 
før er den farlig ogsaa i dens enkelte Retning, idet den kan 
lede. til en saadan ren og Jesus advarer saa skarpt 
imod den, da den dog stedse har Udviklingéepiren i sig til 
Tab af Guds Naade; den kan blive. dødbringende, idet den 
fører til hin Vantro, som lukker Hjertet for al Guds Frelsea- 
gjerning. og 'for -hans -Aands Naadevirkning; å Troen: alene — 
ligger Annammelsen. af Frelsen. Naar: det Guddommelige med 
sine Raadslag og Tilbud, sin Virken og Meddelen nærmer sig 
Menneskesjælen, da er Troen den Form, hvori det: båade mod- 
tages og besiddes; fordi vi herneden vandre i Trø, kunne vi 
sige med Sandhed, at den baade. er Munden eller Haandez, 
hvormed, Sjælen annammer Guds Gaver, og tillige disse Ga- 
ver 'selv, der kun i. Troens Form kunne- af Menneskene gribes 
og besiddes. 

I begge de EN Hensodnder kan, Gud siges at 
- skjenke Troen. Det ligger i vor Naturs Fald og dybe Syn- 
dighed, at vi i vort Forhold, til Gud og hans. Naadevirkeing 
til vor Salighed ikke formaa åt ytre .nogen aktiv: Virksomhed; 
Alt maa udrettes af ham, og naar han vilde frelse os, da- var . 
det  nødvendigt, at han beredte baade Midlerne - og Kraften. 
Vi kunne modstaa og ' saaledes gjøre Guds-Virken til vort 
Vel forgjæves (Es. 65, 2. Ap. Gj. 7, 51. Luc. 7, 30) og tillige 
atter affalde fra den modtagne. Naade; derige 'er amissibilig* 
(Gal. 4,.11; 1 Thess. 3, 5. 2 Joh. V. 8); men al positiv Virken Ὁ 
til. vor Salighed er fra Gud. Faderen maa. dråge os til Sønnen 
(Joh. 6, 44. 65); Gud giver os. at tro (Phil. 1,-29); dette 


7 


ad 
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er en Guds Gave (Eph. 2,8.10. Rom. 12, 3), og den Hellig- 
aands Gjerning (1 Cor. 12, 3.9. 11). ΨῈ siges at være frelste 
af «Naade: og Forbarmelse og ikke af Gjerninger. (Eph- 2, 5. 
Tit.-3, 5); deri ligger tillige, at vor Frelsesgrund er. Troen; 
thi denne -udelakker al anden og modsættes 'Gjerninger (Rom.: 
> 24: 4, 16. 5, 2. Gal. 2, 16); dersom: Troen var vor egen 
Gjerning, da var Frelsen ej. læpgere af: Naade; derfor kaldes 
- ogsaa de Christne Guds Verk, skabte i Christo Jesu (Eph. 210). 
- Tydeligere' kan det ikke udtrykkes, at' Alt: skyldes Gud, ikke 


i alene saaledes som :Katholikørne ville, at. vi. alene ved bans 


— Virksømhed:: kunne blive frelste, hvorved egen Virken "ikke 
udelukkes; men saamt- vér hele Frélse ligger blot i ham, der 
ikke alene. giver" den, men ogsaa virker dens Modtagelse der- 
ved, at han bryder Modstanden i Menneskehjertet og blødgjør 
dette. Saaledes lærer tillige ver Kirke i sine symbolske Skrifter, 
£. Ex.- Conf. Aug. Art. 18. 20, endvidere i Luthers Forklaring 
til den tredje Treesartikel i hans lille Katechismus, hvor der” 
læres, ,åt vi af vor: égen Styrke eller Fornuft hverken kunne 
tro paa Obristam eller komme 'til ham, men det. er den- Hel- 
ligaapds Gjerning*. * Vi have forhen havt Anledning til at 
ottale, at baade Låther og efter ham Concordieformelen, for 


at betegne Menneskets Passivitet, sammenligner det med en 


 Stok og Sten, ja tilføjer, at det endog 'er værre, 'forsaavidt 
det. gjør Modstand,; som maa brydes. Imidlertid sér man let- 
teligen, 'at om Billedet fra er Side passer og er skikket til 
at fremhæve, saaledes som tilsigtet,. vor Kirkes. Lære i Mod- 
sætning til den ikatholskes' Pelagianisme, såå kan det: dog 
ligesaalidt. somi ποροὺ andet Billedeurgeøres; den hellige Skrift 


lærer, at der ogsaa gives en Tro, -som Menmueskene have :na- 


turlig Evne til :at vises. men den bliver vistnok som menre- 
skelig en Form for deres egen Svaghed, Tombed og: Elendig- 
hed, og tillige udentvivl forsaavidt vakt: af: Gud og hans Verk, 


- idet: han briliger disse:til Erkjendelse-ved sit Ord' eller Førelsér 


rå 
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og naadigen. kan- forstærke og befæste Følelsen deraf,  medens 
derimod Troen som Guds Skabning bliver en Form for- hans 
Liv og Kraft, Fylde og. Herlighed.. Det er denne sidste, Lu- 
-— ther og hans Pfterfølgere'mene, naar de: omhandle deås Væsen 
: og fremstille den som det christelige Livs inderste Prineip. 
Jeg kan til Stadfæstelse herpaa ikke negte mig den Glæde at 
anføre Luthers Ord og dejlige Beskrivelse af Troen i hans 
- Fortale til Romerbrevet, der bedre, énd 'jeg  formaar, udtaler 
aiih Mening. Han talér først om, hvad' Troen ikke er; den 
er ikke 'en menneskelig Forniening eller Drøm, og deri ligger 
Grunden til; at Menneskene, naar .der af οἷν saadan Tro ikke 
følger :någen: Forbedring, falde i den Vildfarelse, at Troen ikke 
er tilstrækkelig, man måa -gjøre gode Gjerninger: for at blive. 
from “οὐ salig; — — de gjøre sig af egen Kraft 'en Tanke 'i 
Hjertet, -sotn siger: jeg tror, 'og holder det foren ret Tro, 
medens det: dog er et mennöskeligt Paafend, som bliver uden 
Virkning til at forbedre Derimod er ,Troen en guddommelig 
Gjerfing i os, sam foramdrer og gjenføder os af 'Gud, dræber 
den gamle Addm.: og jer 08 til andre Mennesker i Hjerte: og 
Sind, i alle vore Kræfter, og meddeler os den Helligaand. 
Hvor levende: og kraftig, mæptig og flittig: er dog Troen; det . 
- er tmuligt: Andet, end at Enhver, som bar den, stedse gjør 
gode - Gjerninger; han -spørger ikke, om - man skal gjøre dem; 
men førend han .sparger derom, har han allerede udført- -mange 
eg vedbliver at øve sig deri. —-+ Den er en levende og 
frimodig Tillid til Guds Naade, am vis og fast, at man tu- 
sinde Gange vilde dø :derpaa; ' densel Tillid gjer Menneskene 
glade og veltilmode mod Gud og alle hans Skabninger, hvilket 
den Helligaanå. virker å Troen": > . 
Efter den Udvikling af Troens: Forhold til Gud og hans 
Frelse, ' som 1 det Foregaaende er givet, vil det være let at 
indse, at, naar der tales-om Daaben og dens Virksombed og 
om; hvad Guds Aand som dens Gave: virker i Mennesket, da 
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er dette Troen baade som Evne til at annamme Daabsnaaden 
og som Naadens Form; derfor siger den hellige Skrift, at 
Troen frelser, retfærdiggjør, gjør salig, og-bevidner ved Siden 
heraf, at dette sker ved Daaben; vi ville tillige kunne for- 
staa, hvorledes denne medrette kan betragtes -som den chri- 
stelige Troes Grund, hvad enten der sees hen til denne Tro 
"som Middel til at annamme eller som Form for de skjenkede 
Goder. Hvad den Helligaand-i Daaben virker -hos Mennesket, 
er Tro, og i denne meddeler han de øvrige Livets Gaver, 
som ere nødvenilige, for at der kan fremstaa en ny Skabning 
i Christo- og: et nyt Levnetsleb i ham; thi Ingen kab kalde 
Christus en Herre uden ved den Helligaand (1 Cor.-12, 3). 
Hvor han ingen Modstand træffer, der finder hans fulde Virken 
Sted; og δὲ dette er Tilfældet hos Børn, maa i Forbindelse 
med .Paavieningen af Traugen være. det kraftigste Argumeut- 
for Barnedaabens baade Retmæssigbed og Nødvendighed. Disse 
maa endog betragtes som de rette og: naturlige Gjenstande for 
Daab. Med de Voxrme forholder. det sig anderledes; der maa 
først den Modstand, som et Livs syndige Udvikling har gjort 
endnu større og kraftigere, brydes gjennem Guds Virken til 
at oplyse Hjertets Mørke og. ved sit Ords kraftige Manen røre 
Følelse :og Vilje, saaat Mermesket giver Agt paa Ordet og 
— bliver vakt til Bevidsthed om egen Elendighed. Τῇ] denne 
negative Erkjenden af Nød, til denne Bevidsthed om Savn og 
Mangel, der i den bellige Skrift, som vist, ogsma kaldes Tro, 
kommer nu Guds Aand i Daaben og gjør. denne Tro ogsaa 
som Opvakthed og Længsel til en levende og virksom An- 
nammen af Naaden, og udvikler: den til hint fulde: og levende 
Troesliv, hvori Christi Kraft viser såg. 

Modtageligkeden i Mennsskehjertet; ifølgé hvilken Mod- 
stand opherer, maa altsaa tages med i Betragtning, naar der 
er Tale om Daabens Virkning, naar dens Hensigt skal op- 
maabs... Gud. paansder ikke, sihe Gaver; hans Arbejde ii 
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Menneskesjælen er med Friheden; ikke mod den; derfor bruger 
han ogsaa Midler, som- have et virkeligt Indhold, og som: han 
ved sit'mægtige Ord har gjort. kraftige i og for sig, som alt- 
saa virkeligt bære Naaden hen til Menneskene. Vor. Kirke 
danner «derfor en Medsætsing 'til Kalvinisterne. paa den ene 
Side og til Katholikerne paa den anden. Der er nemlig to 
Klipper at .undgaa,: og gjennem hvilke. tillige Vejen gaar; mar 
kan, ikke omgaa dem, men maa holde midt imellem begge. 
Den ene er Pelagianismen;- ifølge denne tillegges Menneskets 
Frihed for ster Magt. ikke blot.til Modstand, men ogsaa. til 
aktiv Medvirken, saaat, om .ogsåa Guds Naade: erklæres nød+ 
verdig; kan den dog Intet .udrette, uden bt: Mennesket pas 
en positiv Maadé kommer den imøde og annamfger den; her- 
imod paastaa nu Luther og - hans "Kirkes Theologer, at lige- 
saalidt som: Grunden. til, at Gud. kommer til Menneskene med 
sin Naade, ligger hos disse, i deres Tilbøjelighed til at an- 
'namme, ligesaalidt er.der nogen saadan Evne; der er kun 
Frihed til Medstand. Den anden Anstedssten ligget deri, at 
man, «δ΄ Frygt for at indskrænke Gud og gjøre ham ligesom 
afhængig af sin Skabning 'i sine + Bestemmelser: og Gavers 
Uddeling, endog benegter hin Modstandsevne og antager, at 
Gud ifølge sit absolute Naadevalg kommer :med sin Naade 
til. Mennesket, griber og vækker ham, skaber Tro i ham og 
meddeler . ham gjennem denne Tro sine. Naadegaver, medens 
han, paa den amden Side ved et ligesaa absolut Valg forkaster 
Andre, .som da fordømmes. Dette er. Calvins Lære, og vi 
have allerede forhen anført Ord af. Beza. paa Colloqviet i 
Mømpélgørd, hvor Læren forødrages i sin hele Skarphed. 
Katholikerne. støde an mod den første, og det kan ikke. gaa an | 
at. 'gjendtive. Beskyldningerne herfor paa den Maade, Möhler 
gjør i sine ,reuen'Untersuchungen der Lehrgegensåtze awi- 
søhen den Katholiken und. Protestanten*, som: han især har 
rettet :nfod - sin tilbingske-Kollega Baur's Angreb paa: hans 
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Symbolik. Han siger nemlig, at ,Pelagiatismen ikke ligefrem 
er Vildfarelse; thi det Sende i den er dette, at den holder 
fast ved Friheden; heller ikke er Lutheraaismen aldeles usand, 
” efterdi den anerkjender Naaden; men idet hin kan har Fri- 


heden, denne-kun Naaden, er heller intet af begge Systemer 8 


aldeles sandt;- aldeles sand er blot Katholicismet, der forkaster 
det Vildfarende i dem, ligesom den omfatter, det Sande i dem*. 
Man vil letteligen” se, 'at en saadan Argumentation Pristér, 
idet den henvendes til Lutheranismen; det er meget mere just 
Katholiker og Galvinister, der danne Modsætningerne, medens 
den lutherske. Kirke staar paa Sandhedens Plads—i Midten. 
Den holder fast ved Betragtningen af Guds Gjerning som.uaf- 
hængig i Gavens :Meddelelse at menneskelig Vilje: eller Mod- 
stand; men med Hensyn til .Opnaaelsen af Virkningen, hvor- 
ved den menneskelige Fribed i. Annammelsen. kommer i 
Betragtning, holder den sig ligelangt fra den katholske An- 
skuelse om. en Menneskets selvstændige Cooperation, og fra 
den calvinistiske om det. absolute uimodstaaelige Naadevalg; 
den betragter derfor ogsaa Guds' Kald ikke som partikulært, 
men som. almindeligt gjennem de af hans. at ἘΝ satte 
Frelsens Midler.: ΄ , 

Naar vi nu gaa nærmere ind paa Spargamaslet .om Daa- 
bens Virkning, da belærer Frelseren os herom i Joh.3, 5, idet 
han .nævner Gjenfødelse. Den i Daåben annammede Aamd ᾿ 
virker Gjenfødelse og Fornyelse, et nyt Menneske, skabt efter 
Gud i Sandheds- Retfærdighed og Hellighed (Eph. 4, 24. Col. 
3, 10); den, som ved. Daaben ἂν indlemmet i Christo og er 
bleven et Lem paa hans Legeme, er en ny. Skabping; - det 
Gamle er forbigangent, og.Alt er blevet nyt (2 Cor. 5, 17). 
Derfor er han ogsaa i Daaben begraven med Christo til Deø- 
den for at opstaa til et nyt Livs Herlighed; han er gjennem 
Vandbadet renset og frelst ud af den gamle Trældommens, 

Syndens og Dødens Tilstand (Rom. 6, 4. 1 Pet. 3, 91. Tit. 3,5); . 


på 
å 
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alt dette staar i Forbindelse med hans Gjenfedelse, hvilken vi 
altsan nu mas gan over til at betragte. 

Vi læse i ver Bernelærdom som Svar paa ἜΤ 
hvad Gjenfødelse er, at den er det Samme som den levende 
'Troes Møddelelse eller-Opvækkelse af den aandelige Død, Om- 
vendelse. og Oversættelse fra Mørket til Lyset, fra Satans 
Magt til Gud, og dette beskrives nøjagtigere-i sim Virken, at 
Hjertets Tilstand bliver forandret, da der i Forstanden skabes 
et nyt Lys og i Viljen en ny Kraft, Lyst og Længsel. Alt 
dette skyldes Guds Aand, som i Dasben er virksom, :som 
griber .den Menneskesjæl, . der hengiver sig til ham, og med- 
deler den, hvad den ikke. selv i sin Magtesleshed efter sit 
Fald' formaar. Alt, hvad Gud i Daaben lover, Alt, hvad han 
giver i den, bliver til Virkelighed. Gjenfødelsen δοίη en Akt 
af Guds Aand kommer til den Døbte og tilsikres. ham som 
Ejendom; modtages den pu, tror han i den Betydning, som. 
Ordet har i Philips Spergsmaal til Kammersvenden, da er. 
Gaven hans, da hører den ham -til, ikke længere som et Guds 
Tilbud, men søm noget Annammet, da ere alle Betingelser 
for οὐ. Liv i. Christo tilstede hos ham, han er gjenfødt, da 
er hans hele Forhold baade til hans foregaaende Liv og til 
det kommende, til Gud og Christus ganske forandret. Det 
Gamle med sin Synd, med sin Brødeskyld, med sin Syndestraf, 
med sin onde. Samvittighed er nedsæriket i Dybet af den 
guddommelige Forbarmelse, . det er dækket af hans Forløsers 
Blod; han staar.som et Menneske, der er oversat i en ganske 
anden, fra den gamle forskjellig Stilling; han er befriet fra 
én centnertung Byrde, kan aande let.og weltilmode, glad og 
lykkelig; ét nyt Liv Kgger foran ham, hvor-Alt er gantke 
- anderledes, end det Gamle var; han stod. før i et fiendtligt 
- Forhold til Gud, - et Frygtens og* Trældommens; han stod 
- som anklaget og fældet ved en retfærdig Dom, som dødsdømt, 
og nu — han staar som den, Gud bar gjort til sit Barn, som 
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den, han har udvalgt, frikjendt og retfærdiggjort, som den, 
han har bestemt til og skjenket Liv. Han stod før som død i 
Overtrædelser og Syuder, uden Evne til at komme ud af denne 
Tilstand, uden Lyst dertil, som den, der var Dødens og For» 
dømmelsens sikre Bytte, som et Vredens Barn, og nu -- Livets 
Midler ere hans, Guds Aand med sin kraftige Virken har taget 
Bolig hos ham og forener ham. med Christus,/hans Frelser, 
forener ham med denne ikke blot.til Udskillelse og Borttagelse 
fra det Gamle, men ogsaa til en stedsevarende Tilstrømmes 
af alle det nye Livs Midler, til Skabelse i hans Hjerte af en 
ay Lyst, forskjellig fra den gamle, som var Lyst til Synd, af 
en ny Længsel, forskjellig fra den gamle, som, om det köm 
højt, ikke kunde blive nogen anden end Adams Længsel efter 
Skjul for Guds Vredes Dom, af en ny Kraft, forskjellig fra 
den. gamle, som. alene var Kraft til det Onde og Magtesløshed 
til det Gode. Hvad der før var umuligt for ham, er nu blevet 
- ham maligt, han kan opfylde Guds Bud; ὯΝ Herren er ham 
- stedse tilrede med sin Kraft, og han staar aldrig alene og sig 
selv .overladt. Af det Hjerte, hvori Aanden har -taget sin 
Bolig, flyde levende Vandstrømme; thi det har i sig en evigt 
rislende Kilde (Joh. 7, 38. 4,14). Et ssadant gjenfødt Men-- 
neske ved, hvad han ved Guds.Naade er bleven; Guds Aand 
aflægger for hans Aand sit Vidnesbyrd, at han er et Guds 
Barn, og udøser i hans Hjerte den Kjærlighed, som er Loyens 
Fylde. (Rem. 8, 16. 5, 5), Kjærlighed til den Gud, som har 
elsket ham først (1 Joh. 4, 10), en- Kjærlighed, der bliver 
stærkere og stærkere hos ham, 10 mere det ny Liv med sin 
Kraft udfolder sig, jo mere han under sit christelige Levnets- 
løb erkjender og faar altid fornyede. Prøver paa, hvad Gud 
har gjort og vedbliver. at gjere for ham eg å ham. Dette af 
Guds Aands. Arbejde i Menpeskesjælen frembragte nye. Liv 
vil som saadant vistnok aabenbare sig og fremtræde synligt i 
Lydighed mod Gud og hans Bud, ligesom ogsaa den, der selv 
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er gjenfødt og. har faset Forstandens oplyste Øjne og en øvet 


i Sands, især er skikket til. at forstaa og erkjende det hös en 


Anden. Imidlertid kan det. ligesam alt andet Liv ikke under- 
- lægges saadanne Regler for sin Fremtræden, at det efter disse 


skulde kunne bedømmess man kan ikke engang: paastaa, at 


det altid maa. vise sig; thi det er .dög nærmest et indre Liv, 
et Sjælens Liv, i den'er det, ::at Forandringen er foregaaen, 
og derfor er. dets. Fremtrædelse. afbængig af mangeslags For- 
hold, saavel indre, der kunne betinges af Charakter, Sindelag, 


— Temperameit, som ydre formedelst. Omgivelser, :Livsstilling, 


Beskjæftigelser o.:s. y. : Man maa. nemlig lægge Mærke til, at 
hele dette Liv, al denne Herlighed har den Gjenfødte i Troen. 
I Troen ved han, hvad han har modtaget; han føler i Troen, 
at Gud med sin Aand er hos ham; :hans Liv er et Troesliv; 


hans Forhold til Gud er et. Troens, «hvilende paa Guds. Ord, 


hans Gjerning ligeledes, og hans Styrke ikke mindre; han 


- virker i .Tro, og se — det lykkes, han beskjæmmes ikke. 


Hans- Kjærlighed er Tro; den hviler påa hans ΤῊΝ til Gud 


og voxer med samme. Denne Gjenfødelse ér en/Guds Akt, 


og saaledes er den i sin Væren ikke noget Successivt; den er 
et nyt Livs Skabelse, kommer ikke lidt efter lidt og eri 
Udvikling; som en Guds. Gjerning ἐγ den hel færdig, inde- 
holdende i. sig det hele Christelige Levaetsløb med alle dets 
indre Betingelser, og bliver fuldt færdigt Menneskets Ejendom, 
naar han-aonammer dens Middel; Daaben, i: Tro eller, døbt og 


-affalden, vender i 'Anger og Bod. tilbage til den. Men paa den 


anden :Side, forsaavidt .den aabenbarer sig i Menneskets Liv, 
befinder den. sig ligesom dette: i Ὁ dvikling, fordi 'den aldeles 


er. Tro, og denne.'kan være stærkere eller svagete, udsat for | 


Tilbagegang, for mangehaande Modstand; den kan fordunkles, 
ja undertiden. være meget kold og svag. Hvad Gud ved sin 
Helligaand virker og giver, 'det nye Liv, det skal trænge 


 igjepnem en ligesom ubekvem Materie, gjennem en Sjæl, som 
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er behersket af Synd; thi Gjenfedelsen bestaar ikke deri, at 
Synden tilintetgjøres, men i. Borttagelsen. af: dens Skyld og 
Straf, i Hjertets Lettelse, .som. pines af deh og bereves ål 


Mod og Tillid, og i Gåve af Kræfter til at udrydde den til. 


sidst, saaat den engang skal forsvisde for hans Kraft, af bvem 
Livet er, nasr det Legeme er nedlagt i Døden, 'over hvilket 
Forbaadelsen blev udtalt, og som bærer i sig Syndens Dam (Bom. 
7,24.25.6, 6). Imidlertid vil der for den-Gljenfødte. være manger 
Kamp, haard og bitter, fangen Uro, mangen :Sorg; . Allerede 
deri ligger noksom Anledning til Kummer, at"ban stedse bæret 
i sig Bøvidstheden omgaldrig at være saaledes, som han ved 
Guds Naadesvirkping i ham burde være; der følge i hans Liv 
paa bimanden lyse og mørke Øjeblikke, endog snadamnie; de 
Guds Naade næsten synes skjult for hans Øjne; og: Rædsel 
gjennembæver ham; ΟἹ dog-— paa de mørkeste følge oftø igjen 
de lyseste, og i denne Kamp, i denne Følgerække voxer det 
gjenfødte Liv ligesom meré 6g mere ud-i ham, indtager større 
og større Terrain;, bemægtiger sig flers og flere αὖ hans. Sjæls 
og Legéms Evner og Kræfter og gjør. dem hans Herre:-og 
Mester altid mere underdanige. : For hver Sejer; Gud giver 
for hver Bistand, for hvert Lys voker hans Tro, bliver stedse 
mere levende, og hans: Kjærlighed med den, Mars Kjænlighed 
til den Gud, som lægger sin Naade saa 'berliget for. Dagen i 
ham og for ham. Gjenfødelsen, en 'Euhed dg Helhed, som en — 
Guds Akt, bliver altsaa successiv i «in Udfoldelse ellet, forat 

bruge en gammel Sats, ,regbneråtio. differt å venovåtiona, qvik 


. regeneratio est momentanea & :PASSiVa, renowåtio ;sureeasiva, & 


activa". Paa Grund heraf. ligger ogsaå stedse Affaldet. for 
Døren og krøæver Kamp; den Gjeufødte kan fålde:ud. af: sin 
Stilling, tabe Troeø, lide Skibbrud derpaa (1 Tim; 1,19), og 
forspilde det Gode, som Gud: har skjenket ham. Heo kan 
affalde fra sin Dåabspagt; men denrié som en: (3uds Gjerning 
staar fast, og derfor blivér ogsaa Tilbagevenden til den'for 
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den Faldne mulig. Sasledes bliver denne Udvikling gjennem 
Livet af Guds Gavé i Gjenfødelsen en daglig Forbedring eller 
Fornyelse, i hvilken Naaden faar mere og mere Vælde i Sjæ- 
Jen, underaager sig dens Kræfter, udbreder sig over Livet og 
| tager det-i sin Tjeneste, men fordi denne Fornyelse har sin 
levende Grundvold: i Gjenfødelsen, betragtes begge sammen 
under Et, og hin indbefattes i dénne, naar dens Begreb tages 
å en mere udstrakt Betydning; detfor siger ogsaa Gerhard, at 
Ordet: Gjenfødelse er tvetydigt (ambigua), .da det kan bruges 
οὗ «en videre og mere indskrænket Betydning; ,,qvandoqve 
enim sumitur -peviuøs, ut et remissionem. peccatorum: et 
renovationem  simul complectatur; qvandoqve: vero εἴδενως 
accipitur, ut remissionem ac gratultam jöstifioationem tantum- 
mode gni pa τ᾿ - å | 
- * "Med Hensyn til Gjenfodalsens Forhold til Daaben, da 
have vi i den exegetiske Del vist, at Guds Ord sætter denne 
- som hins Fundament og levende, Forudsætning. Dens Indhold 
og Kraft ér Aandens Gave, som kommer til alle Døbte paa 
samme Maade uafhængig af deres aandelige Tilstand. Den 


kominer' nemlig som et Tilbud; den Døbte bliver ligesom 


— overgiven til Guds Aands Forsorg og Omhu, og han begynder 
sit Arbejde i Menneskösjælen med åt bryde Modstander; sker 
dette, lader Menneskét sin Modstand fare, da skjenker han 
Troen, den levende. Tro, og aabenbarer sin gjenfødende Kraft; 
sker det ikke, sætter Mennesket Vantro og UviHlighed ' mod 
hans Arbejden, da kan han vistnok ikke udrette Noget 'til dets 
Vel, men. dog har ban den Døbte sig overgivet og som et 
Haab om fremtidig Forandring, og hvad han i Stilhed, useet 
af hvert dødeligt Øje, virker for at bøje den Gjenstridige; se 
— derom kunne vi vel have Anelser, grundede paa enkelte 
Udsagn i Herrens Ord (Eph. 4,30); men han har ikke vær- 
diget at aabenbare os Noget derem. Den Døbte er ved den 
Helligåand sat i Forbindelse med Guds Naadesforanstaltninger, 
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og har fanet Del i Guds Løfter; Christi Forløsning er til- 
regnet ham, men han maa bemægtige sig disse Goder i Tro. 
Daaben indeholder vistnok i i sig Gjenfødelsen som Indheld eller 
Kraft, fordi Herrer. ved' siti Indstiftelse: har forenet den Hel- 
ligaands Virksomhed med. Vandet; men dette Indheld skal 
træde bestemmende ind i et Væsens Liv, som er forsaavidt 
frit; åt det har det i sin. Magt at: sige Nej, forhærde sig -og 
lukke" sit Indre- for de rige Gaver, som tilbydes. - Naar derfor 
spørges om Daabens Virkning, om Opnaaelsen af. dens Hen: . 
Bigt, da maa ogsaa Menneskets * Modstandsevne: 'tages med i . 
Betragtning; naar den Døbte skal blive virkelig 'gjenfedt og 
ikke blot besidde Gjenfødelsehs Gave som en upasagtet Skat, 
da maa hån lade: Modstanden fare, beje sig: under Gud: og 
overgive sig til: hans Naade. Det selvbastemmende, i sin 
Modstand fri Væsen maa paavirkes saaledes, atdet -ladér 
denne føre; det maa aabne sit Hjerte for Nandens' Budskab: 
ogsaa her kan man sige som Paulus: hvorledes skulde-de tro, 
dersom "der ikke var Nogen, som prædikede? Der tiltrænges et 
Guds Ord, af dette sker Høralsen, hvoraf Troen er (Rom: 16, 
14.17). Man maa ikke ”sammenblande Daabens Kraft 'og 
dens Virkning. Det er herimod Cont. aug. advarer, naar den 
i Art. 12 fordømmer dem, som paastaa, at'de. engang Ret- 
færdiggjorte ikke kunne miste den Helligaand. - Man kan stødé 
an mod denne Sats, om man end gaar ud fra forskjellige 
Forudsætninger. ἢ Vistnok maa der poneres en Nedvendighed 
i Udviklinen, forsaavidt: denne unddrages Indflydelsen af den 
menneskelige Frihed, som -benegtes i sin Virksomhed; τὴ ἡ 
andet. Fald: maatte Affald kundé ske; men denne Nødvendig- 
hed kan opfattes forskjelligt. Vi have forhen anført nogle Ord 
af Beza, som vise, at Calvinismen paastaar Gjenfødelsens Ufor- | 
tabelighed, fordi den gjør Alt afhængigt af Guds absolute 
Vilje, der hærer: den hele Udvikling og ligesom - -indeholder 
den i sig; man indser ogsaa let, at man vil komme til den 
17" 


-- 
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samme Paastand, dersom man betragter Daaben selv som 
nedlæggende en Spire, der maa udvikle sig. Begge disse 
Meninger føre saaledes til samme Resultat, om "de end eré 
ikke lidet forskjellige. De indføre begge en'Slags Determirisme 
i. Menneskelivet, men medens den sidste mere eller mindre 
helder til en Slags Naturnedvendigbed, saa beror for Calvi- 
pisten det Hele paa Nødvendigheden i Guds Valg. Det er 
ellers ret interessant at lægge Mærke til, hvorledes ogsaa 
Calvins Opfattelse bringer ham til: at brage Ordet Spire for at. 
betegne Furhöldet, omendskjønt. han dog sætter Virksomheden 
aleve hos Gud. Han siger saaledes om Barnedaaben i des 
fjerde Bog af sine ,Institutiones*: > Parvulos baptizari in futu- 
ram poenitentiåm et fidem, quæ .etsi imillis nondum formata 
sunt, arcana tamen spiritus operatione utriusque semen in 
”Ällis latet". Dermed er ikke Meningen, at denne Spire er i 
Daaben; thi som' Beza siger paa Mömpelgard-Colloqviet, der 
— ere Mange, som døbes' og dog fordemmes, og vi have forhen 

vist, hvorledes Calvinisimen løser Kraften fra Daaben og gjør 
denne til et blot Vehikel, som Gud bruger. Åntager man 
derimod, at Spiren nedhøgges hos den Døbte å og med Daa- 
hen, da tildeler man. denne én for stor Kraft, og man man 
da enten, som Kaåtholikerne, gjøre dens Virkning: afhængig. af 
mange Omstændigheder, hvilke, som vi forben have anført, 
Bellarmin opreguer, eller ogsaa udsætter man sig for, at det 
Extravagamté her som altid hevner sig, idet Daaben selv ned- 

værdigen, nåar Udviklingen, som den. begrunder, bindes sag 
aldeles til noget: blot Ydre og derfor erholder Skin af em ren 
Tilfældighed. Gaar man imidlertid ud fra reformert Anskuelse 
om Guds Virksomhed og dennes Forhold'til de Midler, hau 
bruger, da maa man tilstaa, at Calvinismen- alene er konse- 
kvent og holdbar; thi vil man med hin Anskuelse haandhæve 
Menneskets Frihed, da drives mån med Nødvevdighed til dem 
gwingliske Mening om Sakramenterne som blotte Tegö, og 
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Læren bliver fad og rationalistisk; dette kan der alene und- 
gaa -vod at holde fast paa Calvins absoluté Naadevåalg og 
gjøre Alt afhængigt af Guds Vilje. Men begge disse Klipper 
kunne blot undviges derved, at man i lutkiersk- Betydning op- | 
fatter Midlet som kraftigt i og for sig formedelst det i samme 
af Gud nedlagte Indhold, hvorved man tillige skal have let» 
— test for at-holde dets Kraft og dets Virkning ud fra bitigiden 
i deres Forskjel. Pas den andeh Side-kan man være udsat 
for at gjøre Forskjellen for stor, adskille Kraften og Virk- 
ingen sasledes fra hmanden, at Daabens Noödveridighed som 
Middel ogsha da kommer i fare. Det et nerilig klart, at 
dersom den ikke skalde have Andet med Virkningen at be- 
stille end blot at indeslutte-i sig δὲ Løfte om Kraft, saa vilde 
ogsaå: dentie forsvinds, og det blotte Tögn vår alene tilbage. 
Vi maa derfor holde fast ved, at Daaken- just som ét Ga- 
-— kråment, som en fudstiftelse af den levende Grid; har ét 
Virkning, udøver en bestemt Virkning påse det Døbte, at 
Guds Aand hår, som vi: forhen have omhandlet og- pa&vist; 
- sit Arbejdé i'Menneskesjælen. : Men då den ikke virker ma- 
gisk, men ps et frit Væsén, såå -tiltræenges der et Middel, 
hvorved hans Årbejde i Sjælen kan ligesot medieres, fremmes 
og bære Frugt; δὲ sa&dant Middel, som ikké ophæver dens 
Frihed, men virker i og med samine; er Guds Ord. * Skal 
Hensigten mod den Helligaards Komme til os i Vandbadet ᾿ 
ΟΝ maå Guds' Ord træde til med sin Virksomhed påa 
Mennesket, og: - vi skulle' derfor nu gaa over til noget fold- 
stændigere δὲ udvikle vor Mening om Daabs og Ords Forhöld 
til hinandén, og om dette sidstes Vitken til Fuldbringelsen 
af-Gjenfødelsens Verk. Man maa erindfe, at den sammé 
Helligaand, som ved Guds -Indstiftelse er virksom i Vand- 
badet, hån er ogsaa virkåom' i Ordet; dette er et Middel for 
hans Arbefde i Menheskesjælén,. om der end kån være For- 
skjel i Virkemaade, ligesom der er Forkjel i Midler. Der er 
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ikke nogensinde en Propheti fremkommen af menneskelig Vilje, 
men de hellige Guds Mænd talede, drevne af den Helligaand; 
man kan derfor kalde den hellige :Skrifts Ord i egentlig Be- 
tydning hass Ord, og han er endnu den Dag idag tilstede 
deri med sit. Årbejde, med sin Virksomhed, for derigjennem 
at. fange Sjæle for sit Rige; han er den store Menneskefanger, 
og baade Apostlerne og efter dem. Alle, som i- Troen følge 
deres Fodspot, vare og 'ere det en forsaavidt Guds. Aand er 
- hos dem og med dem. SJ : 
Med Hensyn til Daals og Ords indbyrdes Forhold Β0 8 
Midler for Guds gjenfødende Virksomhed - skulle vi først be- 
mærke, , at der kan opstaa * forskjellige Spørgsmaal, til hvilke 
der altsaa maa -tages Hensyn. ' Man kunde spørge: Er Ordet 
- et Middel, som nødvendigt maa virke sammen med Daab, — 
saaat denne altsaa ikke kan anvendes uden dette, og derfor. 


blot hos Saadanne, som have passende Alder, eller, er Or- 


- det nødvendigt paa -den Maade, at Dasben udgjør ligesom den 
første Del, er forberedende — å. ἄς, i: Barnedaab' — og Ordet 
fuldendende, eller er det maaske sagledes, at .Daaåb endog 
kan: nadværes, og Ordet. træde ὦ dens Sted, sasat det for- 
menes at have samme Virkning; i saa Fald 'maatte då Daab 
være sat i en eller anden Bibensigt, for ved dette Syulige at 
opnaa Resultatet —. Gjenfødelsen — desto bedre og sikrere. 
- Man kunde- ogsaa spørge om, . hvilket ΟἿ. det er, som menes, 
om det er Daabsordet 2: Ordet, forsaavidt det udtaler sig om 
Daaben. Det bliver saameget mere nedvendigt at rede. et 
saadant Spørgsmaal, som man - har seet undertiden -Misfor- 
staaelser opstaa paa Grund af Udtrykkets Tvetydighed. . Nu 
ex det jo. vist -og samdt, at-Vandbadet er Daab, fordi Guds 
Ord er forenet 'med Vandet; uden det var Vand Vand. og 
— var ingen Daab.' Daahen er- grundet paa Guds. Ord; ' derved 
har Gud gjort den til,-hvad den er, paa samme- Maade som 
-— han ved sit Ord har gjort Brød og Vin til Christi Legeme 
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og Blod; Herren taler; og det sker, han byder, og det staar 
der; ved sit almægtige Ord meddeler han Vandet Gjenfødel- 
sens Kraft, idet han gjør det til Middel for sin Aands Virken, 
saaat man kan sige, δὲ Ordet i denne Henseende ikke blot 
er Gjerfødelsens Middel, men dens Grendvold, og at Daaben 
med sin Kraft hviler derpsa; man kan sige med Luther, at 
der, hvor.Guds Ord er, hvormed han- har skabt Himmel og 
Jord og Alt, der er Gud selv med sin Magt og Kraft: I 
denné Betydning taler ogsaa udentviv! Paulus i Eph. 5, 26; 
thi naar man her, som synes: at være det Naturligste, henfører 
ἐν ῥηματι til det nærmest Foregasende — det være nu til 
λούτρῳ eller xadapibas :— da menes vistnok Daabsordet, 
som ligger til Grund for Virksombeden, og hvori denne har” 
sit Element. Naar man imidlertid taler om Ordets Forhold 
til Menneskets Gjenfødelse, da er 'det ikke blot Daabsordet, 
som menes, men alt Guds Ord, i hvilket han gjennem de 
hellige Skrifter taler til os. 

- Førend vi dog gaa nærmere ind paa Spørgsmaalet om 
Daabs og Ords indbyrdes. Forhold i Gjenfødelsens Akt, mas 
vi. foreløbigt betragte, hvad og bvorledes Guds Ord virker. 
Det er i sin Virksomhed i en Henseende ligt Menneskeord 
eller Mennesketale, thi det virker væsentligt paa samme Maade, 
som fremgaaet af Aand paa Aand, altsaa paa Sjælens Evner. 
Det kalder disse til Virksomhed' nærmest -ved sin Oplysning 
og ved den Maade, hvörpaa det indvirker ogsa& paa Følelse 
og Vilje. Saaledes-.ere alle Frelserens Taler belærende — hans 
Virken sammenlignes med Lysets — og paa Lærdommen grun- 
des -Formaningen, Advarslen og Opmuntringen. ' Den hele 
Skrift er indblæst af Gud og nyttig til Lærdom, til Over- 
bevisning, Ὁ] Rettelse og Optugtelse i Retfærdighed, forat 
Mennesket derved kan blive dygtiggjort til al god Gjerning; 
derfor kan den ogsaå gjøre os vise til Salighed (2 Tim. 3,.15 
—17). Hermed stemmer Skriftens Udsagn om, hvorfor Noget 
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er skrevet i den; saaledes siger Paulus i Rom. 4, 23 fløg,, at 
Kundpjørelsen om, at Troen blev regnet Abraham til Retfær- 
daghed, vår för vor Skyld, og mån ser, at han sigter til den 
Beærelse om og Opmuntrmg tå Tre, som den ligger. Naar 
ban i 1 Cor. 10, 3 Øgg taler om Bepgivenheder i det gamle 
Testamente, siger han, at det er skrevet os til Advarsel (cd. 
ogsaa I Cor. 9, 10); derfor siger han ogsaa i Rom. 15,4, at 
Alt, hvad der er skrevet, er skrevet os til Lærdom. Ape: 
stelen Jobannes taler i Joh. 20, 31 om den Hensigt, hvori 
han skrev sit Evangelium; den var at moddele en Opåysning, 
for at give deres Tre et sikkert Grundlag, hvad de skulle tro, 
og for åt befæste Visheden hos dem om denne Tvoes visse 
Følge, Låvet i Christi. Navn; hermed stemmer, livad Aposte- 
fen siger i Rom. 10; 14, idet han fremstiller Forkyndelsen 
som nødvendigt Grundlag for -Troem, da Menneskene ålene 
derved kunde κά Viden om, hvem de skulde tro paa. Naar 
Paulus taler om det ham af Gud givne Embede, betegner 
han dåtte som-en Lærérs (Gal. 1, 16: .1.T7im..2,.7. 2. Tim. 
Y, 11), og naar båe vil læpøt sin Disdipel Timotheus: paa 
Hjerte" at .udføre det modtagne Hverv,! saa opfordrer håu ham 
til retteligein at uddele Sandheds Ord (2 Tim. 2, 15). Talér 
ban oiå Virkningen af sin Lære, da cliarskteriserer han. denhe- 
som en Oplysning (Eph. 3, 9.86.λ, livormed kan jævhføres 
hane Οὐά 1.2. Cor. 4, 4. 67 Frugten af Jesu Gjerning bringes 
for Lyset' ved: Evangeliet (2 Tim.-1, 10), derfor er ogsaa Or- 
det frogibart, og den givne Oplysning ipdvirker paa, hele 
Menneskets Indré til Opvækkelse og Vænt i christeligt Liv 
(Eph. 1,17 flgg. 4, 11 flgg. Col. 1, 5 flg. 9—10. 23. 25—29% 
den virker ifølge Ordets Egenskab sem. Ord; ikke: alene ude- 
hukkende paa Erkjéndelsen, men paa alle Sjæléevner, rørende, 
opvækkende, belivende dem, idet den kalder til Liv og Virli- 
somhed db i dem liggende Kræfter, leder og styrker diksd. 
Der skjelnes ellers tydeligt- nok. mrellem K og Ordet 
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om den. Tales der om Christerdommens Virkning til at for- 
andre Menneskene fra, hvad de før vare, skabe noget Nyt hor 
dem og meddele dem Kræfter, som de ikke havde af sig selv, - 
da sættes denne Forandring som en Gåds Gjerning i Forbin- ᾿ 
delse med selve Christi Forløsningsverk, og Ordet bliver en 
Aabenbareise og Forkyndelse af et Faktum (Eph. 2, 8. 16.- 
2 Cor. 5, 17 βαρ. οἷν. V.20). * Indenfor denne Sphære er ak- 
saa Ordéts Virken, fortli det er Ord; men naar der nå er 
Tale om dets Kraft som sdadant, da er denne naturligvis 
langt ever Menneskeord med Hensyn baade til, lived der for- 
kyndes — Maade, Forløsning, Samfund med Gud i Christo— 
- og til Maaden, hvorpas Forkyndelsen sker, nemlig just saa- 
ledes,. at Virkæingen maa være størst, mest indtrængende å 
Hjertet, saaledes, at den ikke blot oplyser og afslører Guds 
Raad, men ogsaa kaster sit Iyys ind i Menrieskehjertets skjulte 
for Mennesket selv mørke Kroge, fører Alt for Lyset, og 
traænger: igjennem de inderste og bemmeligste Fuger stim et 
tveægget Sværd, dømmende over Tamker og Begjæringer.. Som 
Guds Ord ligger dert en ganske anden Magt end i Mennde- 
sköts; men i Beskrivelsen af denne Magt maa man dog vogte 
sig for at gaa udenfor den for Ordet som Ord ejendommelige 
Virkemaade. Dette vildé ske, om man f. Ex. paastod, atdet 
meddelte Noget i og for 'sig,. om man satte det som i sig 
medjerende et Faktom, istedetfor at dets egemtlige Væsen be- 
støsr nærmest i:at berette om ef-saadant. Sasledes bestaar 
Porløspingen .i et. Faktum, ikke i Ordet derom. Derfor er det 
6 af den anselmske Theories store Fortrin, at den hæver 
Farløsningens Verk op over al Vilkaarlighed og paaviset 
Nødvendigheden af, at den som .en. Guds Gjernisg blev 584. 
dan. og ikke anderledes. At tilskrive Ordet i og for sig Frelse- 
kraft vilde være en Mening ikke forskjellig fra den, som ad- 
skilligé Kirheftbdre fra dét 4de Aarhundrede, f. Ex. Theodoret, 
- fremsette, at det skulde have været tilstrækkeligt til Menne- 
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skenes Forløsning, at Gud blot havde udtalt sin Vilje i saa 


Henstende, hvorved altsaa Nødvendigheden af Frelsens Gjer- 


ning ἐγ benegtet. Sætter man efter reformert Anskuelse, 


Daaben blot som et Tegn, hvorigjennem Gud virker, da træ- 
der Ordet desto mere frem, ja emeherskende, idet Tegnet ikke 
bliver: Andet end «et synligt Ord; men sætter man Daaben 
som et for sig bestaaende, selvstændigt Middel, hvorved Før- 
løsningen bliver personlig for Mennesket og ham tilegnet — 
og at den 'er dette, tro. vi af Skriften at hate vist — da er 


Daabens Virkesphære en. ånden end Ordets; begge maa sam- 


virke, men hver. paa sin Maade og efter sin Ejendommelighed, 


og det er dette, 'vor Kirke vil udtrykke, naar-den kalder Sa-' 


kramenterne ,media gratiæ collativa*, og navnligen fremstiller 
 Daaben som det Middel, i hvilket Gud ved sin Aand indgaar 
Forbindelse med Menrieskene, optager .dem i sit Samfund og 
giver dem Del i det, 'som de behøve til deres Frelse. | 

Påa den anden 'Side er Ordet ikke mindre nødvendigt i 
sin Såmyirken med Daaben, forat dennes. Hensigt — den Døbtes 
 Saliggjørelse- — kan opnaaes, allerede som .et Ord om Daaben, 
og end mere som et Naadens Budskab 'om al Guds: Gjerning 
til vor Frelse. Saaledes vilde det hele Frelserverk — det Fak- 
tum, Jesus er Christus og i ham, i hans Liv og Gjerning er 


- alene Frelse — ikke været os tilgode uden Ordet, og dog som . 


en Guds Gjerning staar det der selvstændigt og vilde have 


været i sin hele Kraft og Fylde ogsaa som en Hemmelighed, 
men. ikke for os vilde det have været uden Forkyndelsen 


(Rom. 10, 14). "Men Gud har- ladet Lyset skinne frem ef 
Mørket, og han har ogsaa skinnet ved sit Ord i vore Hjerter 


til Oplysning: af Kundskaben om hans Herlighed i i Jesu Christi 


Aasyn (2 Cor. 4, 6), og vi sidde i hans Lys; vi vandre ikke 


ἣν i Mørke, men ere søm de, for hvem Dagen er oprunden med 


sin Livgsol. -Imidlertid maa. der skjelnes mellem Ordet om 
. Gjerningen og Gjerningen selv, mellem 'Ordet om Daaben og 
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Daaben selv, og erindres; at bint har sin Kraft af Faktum 
og maa stedse beholde sin Rod deri. - Vor Prædiken er for- 
gjæves, "siger Apostelen; dersom ikke Christus er opstanden 
(1 Cor.. 15,14), og antyder derved dens levende Grundlag. 
men just fordi Ordet har dette Grundlag, fordi det er et Ord 
om en levende Gjerning, en Frelsens og Livets Gjerning, fordi 
- det er et Ord, hvori denne Gjerning med alle dens Goder 
rent og uforfalsket  fremgaar til Menneskene ved den Hellig- 
aands oplysende og vejledende Virksomhed i de Guds Mænd, 
som talede og skrev, just derfor er det et Ord, som bringer 
Livets Skatte og hvori Guds Aand udfører sit Arbejde til 
Menneskenes Frelse; derfor er det vor Troes og Levnets eneste 
op fnldkomne Rettesnor, et Ord, der, som vor Kirke bekjender, 
bar sin Kraft ,per singularem Dei benedictionem & operatio- 
nem*. Derfor vidner ogsaa Frelseren (Joh. 6,63), at de Ord, 
han talte til Apostlerne, vare Aand og Liv; thi de udgik jo 
. frå ham, som den, der giver Aand og Liv, -og de ere det ogsaa 
endnu gjennem hans Apostles Mund og Skrift, fordi de bære 
ham frem for Menneskene. Imidlertid er ikke Meningen, at 
de meddele Aand og Liv umiddelbart som Ord; thi skjønt 
Ordene udgik fra hans egen Mund til hans hengivne Venner 
og Disciple, saa fik de dog ikke derved den højere Kraft, som 
skulde gjøre dem til hans levende og virksomme Disciple; den 
modtoge de ved den Aand, han forjetter dem, og denne er det, 
søm fremdeles virker i Christi Kirké, og som giver Ordet 
dets Kraft. .Forøvrigt virker dette Guds Ord paa forskjellig 
Maade efter sit Indhold; det er altid aandeligt, og det sigter 
altid til Liv, endog naar det er dræbende. Loven ér. hellig, 
Budet er helligt, -retfærdigt og godt (Rom.:7, 12); men dog 
. bringer den:-Døden, og. paafører Fordømmelse, paa Grund af 
dens Indhold. forholdsvis til syndefulde Mennesker; den bliver 
paa den Maade -var Tugtemester og udfører sit Embede i 
Forløsningens og Livets Tjeneste. Saaledes Prophetien; Frelsen 
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ligget ikke i i den, men deå ferer did, idet Propheterne oplystes 
til at forvente Frelsen og forberede til dens Anmammelse 
(1 Pet.1, 10figg. εἰν! Ebr. 11, 39f%g.). Evangeliet bringer Frelsens 
Gjerping he til Menneskene 'og kam saaledes kaldes i nær- 


mere Betydning frelsende, medens dog alt Guds Ord har samme ὁ 


Hensigt og virker til det samimé Maal, hvert påa. sin Maade, 
men stedsé sigtende til at oplyse; rete, bevæge, tilskynde til 
at give Guds saliggjørende Naade Rum, stedse virksomt fot at 
tåge alle Menneskets Evner fanghe og føre dem wider Jesu 
Christi Lydighed (2 Cor. 10, 5), stedse 'visende Dybet δὲ Guds 
Visdom og Goödhed ogsaa derfi, δὲ han omiskifter sin. Røst og 
taler til os påa forskjellig Vis (Gal. 4, 20. Ebr. 1, 1), 'for at 
sætte Vore Sjæle i desto héftigere og dybere  Bevægelse til 
hans Riges Fremme og Væxt. -Det er derfor ikke at -undreg 
over, at Ordet sættes i den nøjeste Forbindelse med Gjernitigen, 
og åt det, somi objektivt ligger i denne og har i den sit Fun- 
dament: og ligesom. reale Mulighed, tilskrives. Ordet som øub- 
jektint tilegpet, som Noget, der af Memeskerle er :anhammet, 
og derfor er indtraadt i deres Liv som en Tilstand. -Saaleded 
kaldés Guds Ord Sahggjørelsens Evangélium og kaldes en Guds 

Kraft til Salighed (Rom: '1,:16. Eph. 1, 13); det: siges at: frelse 
08: (1 'Theås. % 16. 1 Tim. 4, 16) og at gjøre os salige (Jac. 
1, 21). At dermed betegnes en indtraadt Livstilstand, so vi 
af at der :tillægges, ut Frelsen er bleven dem tildel ved Troem, 
ligesom vi ogsaa se, hvorledes Paulus antyder, åt til denne 
 Frelse ved Ordet kræves, at de benytte det paa ret Maade, 
saaledes som de af ham have modtaget det, hvorfor da ogsad 
"vor. Kirke knytter dets Virksomhed til »Usns legitimus* 
(1 Cor. 15, 2). Jesus Christus er vor Frelser og Saliggjører; 
men Ordet er jo af ham -og om. ham, og derfor udentvivt 
kaldes det frelsende og saliggjørende. . Ved Vand og Aand 
gjenfødes Menneskene, deri ligger Gjenfødelsens Grund, men 
Ordet betegnes ogsaa som Gjenfødelsens Middek For at 'be- 


p 
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tegne, at han har fanget Sjæle for Christi Rige, bruger Åpo- 
stelen Paulus Udtfykket avle eller føde, og han'kalder dem, 
han ved sin Virksomhed bar vundet for Christi Rige,. sine 
Børn (Philem. V. 10. Gal. 4, 19). At dette har været som 
Evangeliets Forkynder er klart; thi dertil var han jo sat 
(1 Cor. 1, 17); desuden taler han om sin egen Virken og kan 
pltsaa ikke have Danben.i Tanke, der er en :udelukkende og 


umiddelbar Guds Gjerning; -vi se ogsaa, at han udtrykkeligt 
pævner Evangeljet som Midlet (1:Cor. 4, 15). . Apostelen Ja- ᾿ 


£ob fremhæyer Guds V irksomhed som. den, der har født os 


| ved .Ordet, og betegner dette som Sandhedens, hvorved altsag 


dets oplysende Virksomhed nærmest træder frem. Af Peter 
(1 Pet. 1, 23) kaldes de Christne gjenfødte af em uforkræn+ 
kelig" Sæd; thi Midlet er et Guds Ord, .som lever og bliver 
évindeligen, Vor Herre og Frelser siger om sig.selv (Joh, 6, 
35. 51. 53—55), at han er det levende Brød, som giver Lin; 


han kalder sit Legeme og Blod sandeligen Mad. og Drikke, og 


sigar, at Menneskene maa æde og drikke dette for at have 
Livet i sig; og han meddeler os jo sit Legeme og Blod i sik 
Naadesmaaltid og derved den rette Føde for et evigt Liv; 
just paa. Grund af,:at han er vor Divsspise, og fordi han her 
føjet” Anstakt til vedvarende at give sine Troende denne Næ- 
ring, kan hans Ord ogsaa kaldes-en Føde, .og det kaldes spas 
ledes oftere; det kaldes af Paulus baade Melk og haard Mad 

«dets Forhold til Menneskenes Opfattelsesevne (1 Cor: 3,2), 
ligeledes bruger. Peter en lignende Benævnelse (1 Petr. 2, 2. . 
fr, Ebr. 5, 12.13); og det kan ikke betvivles, at.-det er-med 
Heasyn til sig selv og. sin Gjérning, at Fralserén (Matth. 4,4) 
siger, at Menneskene leve af hvert Ord, sem udgaar fra Guds 
Myod (gfr. 1 Tim. 4, 6). Med saadanne Udtryk forherliges 


- GQuds-Ord og klargjøres dets Værd,- - Det.er et Ord om Guds ' 


Gjerning, og det lever og virker i den, det fører: Menneskene 
hen til Christus og til al hans Gjerning og Indstiftelser, og 
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- den Fyelses og Fe Kraft, som 'er deri 8 som i sin Grurid, vilde 
ikke være til for os uden Ordet: Den troende Christen ved 
derfor nok ogsaa, hvad han jer i i dette Guds Ord, og lige- 
som han ved, at han skylder dette de et nyt Livs Kræfter, 
som han føler i sig, : såaledes' årager han ogsaa fremdeles der- 
fra vedvarende Næring og Styrke; 'men* han ved- tillige, at 
han har alt dette i Ordet, fordi hans Herre og Frelser med 
sin 'Aand og 8] sin Gjerning lever deri. Eg ες 
ΠᾺΡ hvad i det -Foregaaende er anført, vil fremgaa Svaret 
paa de førnævnte Spørgsmaal om Daabs og Ords indbyrdes 
- Forhold. Γ1 en vis, Henseende kan det være ret at sige, αἵ 
Daab: er forberedende og Ordet fuldendende: dog ikke sag- 
ledes; at'det døbte Barn f.Ex. mangler Noget, fom Daab Κἀὴ 
give, altsaa ikke er gjenfødt; heller ikke saaledes, åt Dåab 
"gelv er et: ufuldstærdigt Gjenfødelsesmiddel, s söm ikke har:sin 
fulde Kraft, førend Ordet kommer til. ' Derimod kan hiot 
Udtryk være berettiget, naar der menes, at Daaben behøver | 
Ordet for at kunne udfolde sin fulde Virkning der, hvor Ordet 
kan anHiammes; og hvor dets ejendommelige Virksomhed kan 


ο΄ anvendes; altsaa hos dem, som” ere komne til en saadun Al- 


der og Skjønsomhed, måa Ordet komme til. Heraf kan: ikke 
følge, at Barnedaab skulde være. utilladt eller i al Fald mindre 
bensigtsmæssig; thi det er just Sagen af den hellige Skrift at 
vise, at Barnet i og for sig ogsaa som Spædbarn er' trængeride 
og: skikket til at modtage -Guds' Gjerninig 9: Gjenfødelsens 
Middel Daaben, og” derfor ogsaa bør. - modtage den. Det er fra 
denne Side Spørgsmaalet om Barnedaaben: maa opfattes - nn 
-— $om-i den senere Tid : ogsaa skeet — og i Skriftens Lys :søges . 
besvaret, idet mån af denne paaviser Barnets Natur, dets 
Trang og Skikkethed i og for sig; og alt dette just fordi 
Daaben er noget Selvstændigt; Noget, som Gud gjør, der ma 
gaa foran alt christeligt Liv som skabende dette. Den Paa- 
stand, at Daab blot er for Voxne, grunder sig paa reformert 
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Anskuelse, er endog: eh konsekvent Udvikling af.denne, og 
skulle de Reformerte med sin Lære, at' Daaben er Tegn, dog 
kunne forsvare, at de døbe Børn, da maa de adskille mellem 
Daaben som forberedende og Ordet som fuldendendt ogsak 
med Hensyn til selve Handlingen, og da maatte vel det For- 
beredeude især sættes i Hensynet dels til det cbristelige Folk 
og: navnligen Forældrene, «dels til den Indflydelse, som Daaben 
subjektivt kunde udøve paa den Døbte selv, f. Ex. den Tanke: å 
du er døbt, du har Guds 'Naade, som har udvalgt Dig og vil 
være Dig nær, og den deraf frempaaende Glæde og Tak o.s.v. 
- og derefter kom da Ordet som fuldendende, hvis Virknibg hine 
Tanker og andre Betragtninger af væsentligen samme Art 
kunde tjene til ligesom at forberede og understøtte i- dets 
Virksomhed. Men Daaben selv er en Virksomhed fra Guds 
Side, og deri ligger baade dens Nødvendighed og Værd ogsaa 
for. Børn. Naar der imidlertid er Tale om deris Virkning . paa 
᾿ Menseskene, saa kunde man nok sige, at den er forberedende 
og Ordet fuldendende, forsaavidt den grundlægger hos Men- 
neskene det Fond af Kræfter, hvormed der skal virkes, naar 
Ordet kommer med sin Indflydelse pas Menneskets Sjæl; 
Menneskene maa døbes, førend de kunne leve efter Guds Vilje 
og gjøre, hvad han byder (Matth. 28, 19—20). Dette finder 
Sted, naar Barnedaab- bruges; inen'tænker -man sig Forholdet 
som i Kirkens første Tid, -da især Voxne døbtes, eller ved 
Missionsvirksonrhed blandt Udøbte, da kunde mar Sige, δὲ 
Ordet: var forberedende og Daaben fuldendende, forsaavidt der 
var Tale om Gjenfødelse; man kunde altsaa vende Satsen onmi: 
Ørdet forberedte gjennem Lærdommen, bledgjorde "Hjertet og 
dannede det for Troen, og derpaa kom Daaben, naar: Men- 
'hesket var vakt til Længsel efter Guds Gaver og Sjælen gjort ᾿ 
bekvem og rede til disses Annammelse, og da- vilde Gjenfø- 
delsen: være der baade i Kraft og Virkning, og Daaben fuld- 
endte, hvad der var forberedt. Men saa kunde man nok 
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ogsaa. sige, at det. christelige Liv med de nye af Gud skjæu- 
kede. Kræfter var her i sin Begyndelse, og at det nu til sin 
videre og fuldstændige Udvikling ti'trængte Ordets stadige 
Virksomhed til Oplysning; Derg Rettelse og Op- 
- tugtelse i Retfærdighed. | ΚΣ GÅ 

| Ordet hår saaledes sin store Betydning, -og det maa agtes 
baåde gavnligt og fornødent at- holde fast ved denne øg ved 
Siden af Guds objektive Gjerning ogsaa fremhæve, hvorledes 
Gjenfødelsen tillige trænger til Ordet forat realiseres, at begge 
+ Daab og Ord — maa samvirke, forat det Guda Menneske 
mad vorde fuldkamment, dygtiggjort til al god Gjerning, Paa 
define Maade kan ogsaa vogtes for den Tro, at Daahen virker 
magisk, en Vildfarelaé, der i praktisk Hengeende kap blive å 
høj Grad farlig ved at forlede til blot som døbt af tro .sig 
sikker paa Salighed, ligesøm Jøderne formedelst Omskjærelse, 
eller fordi de bavde Abraham til Fader, ansan. sig visse paa 
Guds Yudest og Naadegave. Imidlertid maa paa den anden 
Side tillige. bemærkes, at begge disse-Naademidlers indbyrdes 
Forhold ikke tabes af:Øje, forat ogsaa deres Forskjel i Virke- 
maade klart: kan træde frem. Vi have seet,. hvorledes det 
ligger å den: reformerte Anskuelse ensidigt at fremhæve Ordets 
Kraft, som om det skulde virke pa samme Maade som Daak; 
derved nedsættes dennes Værd, og man kunde letteligen for- 
ledes. til at formene, at Ordet kunde træde i dens Sted, fordi 
det deg er Gud, der benytter begge som et” Vebikel for sin 
Virke. Hvar saudt-det end er,'at han benytter begge Mid> 
Jer til at virke, .saæ lærer. dog hans ΟΥ̓Δ os Forskjellen; det 
- var mu saa hans velbehagelige Vilje, og det ikke. efter Vilkaar, 
men'i nøjeste Forbindelse med hans hele Frelsesøkonomi. 
Vor lutherske Kirke søger derfor at fastholde og. fremhøve 
det objektive Middel og lærer, at* Guds Viksoinhed er. ,me- 
diata*; just derved, at han virker: såalédes; bevares Menne= 
skets Frihed, der kan finde Sted ved Siden af Midlet, men 
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ophæves, naar Gud vilde virke umiddelbart. Ordét kan aldrig å 
træde:i Daabens Sted -og udrétte det Samme, mén hver virker 
inden sin af Gud anviste ejendommelige Sphære, efter :den 
dem givåe Bestemmelse. Hvad Gud forøvrigt kan udrette 
udenfor de givne Midler, ἢ Ex. paa udøbte Børn, som dø, 
derom har han Intet sagt os, og derfor -henstille vi det dgsan 
til. hans Visdom .og Barmhjertighed. Os har han givet Mid- 
lerne og lært os deres Brug og Nytte; -og derfor: vide vi jo 
ogsaa, hvad vi i dém have,.og hvorledes Herren, vor Gud, er 
virksom 'i. dem begge, : forat .Christus kan bo ved Troen i 
Hjerterne,. førat hans Troende kunne holdes sammen i Aanden 
til et hans Legemb 'og Jvoxe :sammenføjede dertil en guddom- 
melig Væxt. Affalder Mennesket. fra. sin Daabspagt, da er 
Ordet Midlet til atter at føre ham tilbage til hans Daåab. og 
til Naaden i den, og det bliver saåjedes Midlet, til at Gjent 
fødelsen atter indtræder, og. at Mennesket bemægtiger! sig den 
som en Guds Livsgave. Paa: denne Maade betragter. vor 
 Børnelærdom Daabs og Ords Forhold; thi paa Spørgsmaalet, 
ved -hvilke Midler Gjenfødelsen virkes, lyder Svaret: ,Hos de. 
smaa Børn ved Vand og Aand 'i Daaberis Sakramente, men 
hos «de Gamle, som ere faldne fra deres DBaabs: Næade, virkes 
den -ved Guds Ord*, og ligesom der i første Henseende hen» 
vises til Johi 3; 5y sadledes i sidste til I Pet. 1, 23. Det 
forudsættes, at Daab er tilstede; det -gjælder Døbte; ved τα 
det førés de:i. Anger og Bod tilbage 'til deres Daab, og det 
Løfte, den Pagt, som er brudt paa Menneskets Side, - åtaår 
endnu fast pas Guds, og derfor tager han med.Naade mod 
Enhver, som omvender sig. .De givne Midler; de i: Daaber 
skjenkede Goder, Rigdonimen er tilstede; den er ikke i Naa- 
- dens Tid, og såalænge. det for Mennesket hedder idag, bott= 
tagen, Tilbagevenden staar endnu som mulig, og dete: Guds 
Ords Bestemmelse, gjennem sin Virksomhed at "kalde Troen 


tillive og føre Mennesket angrende tilbage til sin kuk sd 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd.2H. 18 
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Man kan ikke sige, at Daaben giver noget Ufortabeligt; den 


paåtrykker ikke en »Character indelebilis*, men derimod fore» 

Jægger den Mennesket Guds Naadesrigdom som en Ejendom, 

— der skal gribes; Menneskets Charakter forandres ikke, Syn- 
, digheden vedbliver, og den ved Arvesynden frembragte Til- 
siand ophæves ikke; men der tilbydes gjennem Guds Aand et 
Fond af Kraft til Gjenoprejsning, alle Forløsningens Midler 
tilegnes den Debte, saaat hans Stilling er væsentligt forandret: 
Men, kan man sige; hvad nytter denne lykkelige Stilling, hvori 
han ved Daab er kommen, naar den ikke forstaaes, pad- 
skjønnes, benyttes? Den forspildes, og tilsidst, naar Naadens 
Tid er ude, vil den tabes. Man kau vel sige, at allerede 
Tanken om denne Stilling har sine Farer; — ja. vistnok, thi den 
gjør  Brødeskylden, om den ikke benyttes, større .og.tungere, 
Tabet værre; ren; siger man, den kan ogsaa give en falsk 
Tillid, blive Moder til en død Tro og. βίδα en kraftig Om- 
vendelse ivejen. Vistnok er::det saa, at.den kan misforstaaes, 
og ' dersom den Indvending skulde have Vegt, vilde den ramme 
det -hele Forløsningsverk. Hos ud er Forladelse og Naade, ᾿ 
og denne Tro kan vistnok Mennesket benytte. til at rede sig 
et Syndesikkerhédetis Leje, men det bliver da hans Ubod- 
færdiglieds og Syndelysts Skyld; thi.hos'Gud er Forlafelse, 
forat han skal frygtes; og for end kraftigere at vække til 
Omvendelse. Den kraftige, levende Omvendelse kan Intet 

: vinde: ved δὲ tilintetgjøre Troen paa Guds blivende Naade i 
Daaben, idet-maar bringer det affaldne Menneske til at tænke; 

” at hans Daab: er aldeles spildt; thi den christelige Omvendelse 
bestaar i 20 overbevises.om Guds vedvarende: Kjærlighed, i 
at vende tilbage til den og i dens Lys at se sin Synd med 
Afsky og Forskrækkelse over sin Utak, i Rædsel over: denne 
Utaknemmeligheds Fordømmelighed og i Forfærdelse for Dom- 
men over, at Guds Kjærligheds Tilbud ere forkastede. 
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I Slutningen af denne «Afhandlings første Afsnit gjorde 
jeg opmærksom paa, at den ehbristelige Lærer vel havde: sjå 
faste Grund i Guds Ord, men at han i sin Virksomhed også 
burde tage Hensya til eh anden fast Grundvold, nemlig Guds 
Gjerning i ham selv og i Tilhørerne; hermed havde jeg især - 
for Øje Daaben som en Guds Gjerning: Ordet -maa lyde. 
andertedes 1-en christen Menighed, énd blandt Ikkedøbte. Man 
kunde «vel være villig til at indrømme -détte, forsaavidt -Me- 
nigheden . virkelig var christer οἱ ikke blot bestod af: Døbte, 
men ogsaa af Saadanne, :som :stode i Pagten. Men, siger man, 
sårledes er det desværre ikke. Der ere mange Døbte, og dog 
tænke og leve de som. Hedninger; Guds Ords Virksomhed 
iblanidt dem bliver derfor væsentligt af samme: Att, som blandt 
Ikkechristne; Loven maa anvendes; især måa der: søges åt 
vise-dem deres. Vejs Elendighed, Guds strenge Vrede-og Dom: 
deres Samvittighed - maa 'gjennemrystes/ af Lovens Torden, og 
naar Evangeliet forkyndes dem, som jo vistøok maa ské 
jævnsides, da er det fornødent, at dette 'sker næsten paa 
- samme Vis, som Åpostlerne begyndte sin Virken blandt Met- 

noskene, ved: en fornemmelig historisk. Fremstilling. Det er 
jo vistnok saa, at Forholdene kunte-være mangeartede og 
paabyde maugen Forskjel: i Læremaaden, men man maa dog 
alligevel tåge Hensyn til og stadigt have'i-Tanke; at alle dej 
som 'man har for sig, ere døbte, at en "Guds Gjerning' er skeet 
i dem, δὲ Gud har virket hos dem og: har. forelagt dem en 
Gave, som" vel kan miiskjendes, ja ikké engang anerkjendes, og 
misforstaæes, foragtes, forkastes, og dog er den der, dog: har 
Gud faaet sit Greb i dem, dog ere de å et andet: Forhold til 
håm, 'end Ekkedøbte, - Dette er K onsekventsen af den - lutherske 
Kirkes Opfattelse af Daaben.: Altsaa, vi håve dop for og 
Mennesker, som Gud har antaget sig og i Daaben udvalgt; 
som han har. begavet, -som blot behøve 'at opgive sin Mod- 
stand for at modtage Gaven og komme til. at føle den Be 
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for dem selv ubekjendte Rigdom, og i je han. udentvivl 
fremdeles hør sin Gjerning. Til dette maa Læreren tage Hen- 
syn, hertil maa han binde sin Virken, og han maa ikke løs- 
rive denne fra! Guds Gjerning i- Daaben, som om han havde 
Udøbte for sig.” Hané Arbejde er at føre de. Forvildede til- 
bage til deres Daab og til Guds Naade. i den, 'hans Opgave 
at gjøre denne tydelig*for dem; og denne Stræben skal give 
Farve til hans Brug af Lover saavelsom af Evangeliet; be- 
handler han dem som Ikkedøbte, da'forglemmer bg miskjender 
han, hvad Gud har: gjort. Man kunde maaske frygte for; 'at 
dette vilde skade deres grundige ”Omvendelse, idet: de kunde 
forledes til den-Tro, at, naar de vare i Guds Samfund og 
havde hans Løfte og Naadegave uafkængigt af dem selv og 
egen Opførsel, da var det ikke saa farligt for dem, saa havde 
de stedse et Forbindelsesled med Gud, og derved vilde de 
hindres fra at komnie til den fulde og gjennemgribende Følelse 
af Syndens' Jammer og: Dødens Skræk, i hvilken dog den Tro, 
som skal gribe Christus og hans. Fortjeneste, maa have sin 
Rod. - Nu ja, det er vel saa, at det syndige Sid finder mange. 
Afveje og tushidfold Undskyldninger, og -dog tror jeg, at. Hed- 

ningens Skræk over sin: Synd, hans Jammer og -Elendighed, ᾿ 
naar denne er bleven ham klar, er. blot .en Skygge mod dens 
Rædsel, som ret er opvakt : til at forstaa, hvad Gud hår. givet 
ham. som Christen og i Daaben gjort imod ham, 'og hvad han 
dog. har forkastet, hvad ban har ladet: haant Om, hvilke Gaver 
han har ladet ligge. - Vi Kunne i såa Henseende nrærke 08, 
hvorledes Paulus fra Cap. 3. af 'skriver- til de døbte Galater, 
hos hvem han ikke blot frygter Affald, men ogsaa erkjender 
det tildels skeet (Gal. 4, 19), ligeledes hvorledes han i at ad- 
vare Epheserne mod de blandt dem herskende Laster søger 
at give denne Advarsel-Kraft ved at minde dem om ikke at 
bedrøve den Guds Aahd, som er i dem (Eph. 4, 30), i. hvem 
de have Alt, og ved hvis. Modstaaen og Fornegten i deres Liv de 
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- vilde paadrage sig en desto større Straf(efr. Ebr. 10, 26. 29f1g.). 
Brødeskylden mod Gud i hans Faderkjærlighed og med den 
Gave, han har meddelt, og hvorved. Livet kunde have været ὁ 
rigt med al Fylde, — naar den er kaldt til Erkjendelse, — 
hviler ganske anderledes tungt; end naar man trer sig staaende 
udenfor Guds Samfund og derved ledes til at. formene ikke 
at have anden Skyld end den, som ligger i Misbrug af natur- 
lige Evner og Eftergivenhed mod naturlige onde Tilbøjcligheder 
— det syndige, medfødte Hang, og i-eh saadan Stilling for- 
- nemmer Guds Naadestilbad. Min Mening er altssa, at for 

den” Døbte: bør Bodsprædikenen ikke skilles fra Daaben og 
dens Naade; dén ber udgjøre en Bestræbelse efter at- føre den 
Vildfarende tilbage, og altid maa Læreren erindre, at hans 
egentlige Stræben og Hverv dog gaar ud paa atter at vække 
og kalde til Virksomhed et Liv, som Gud i Daaben har fore- 
lagt og «skjenket, men som Synderen til sin Brødes Forster- 
relsé har ladet ligge unyttigt og begravet under Vegten åf 
sit Arbejde 1. Syndens' Tjeneste: For Læreren vil denne Tanke 
om Daabens vedvarende Værd og Kraft være 'til Styrkelse | 
under hans Bestræbelser for at. vinde det Tabte tilbage og 
forhøje hans Mod og Lyst, hans Iver og Alvor i Omvendelses- 
verket; han vil føle, at Gud arbejder med ham. Og paa Syn- 


.  deren maa Forestillingen om at odstaa Guds Helligaand 


— blive. en ligesaå alvorlig som -indtrærigende og kraftig Paa- 
mindelse og Advarsel; han vil forstaa, δὲ jo bedre det er for- 
seet-for ham, jo mere der er givet ham, desto skrækkeligere 
vil: det blive for ham, om han ved egen onde, halstarrige og 
forvendte Vilje og Sind forspilder Alt og lader haant om' den 
-— store Naade (Ebr. 12, 25). Derfor naar: der som saaofte i 
vor Tid, i hvilken Herren naadigen banker ret stærkt paa 
Hjerterne, tales om Verden og. dens Elendighed udenfor Gud, 
såå maa erindres, at dens størdte Elendighed'bestaar deri, at 
den er sat indenfor Gud ved hans Naades Verk, men mis- 
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kjender,.'foragter, forkaster -og endog misbruger sin Stilling: 
Man ber ikke. forglemine, at denne Verden findes inden. Kir- 
- ken, inden det Samfund, hvori Gud ved sin :Aånd særligen 

har sin Gjernig: Man vil undertiden i sin Iyer:gjøre Ad- 
skillelse -og tænker sig Kirken som paa Apostlernes Dage nfidt 
iblandt Hedainger, men Forholdet er anderledes; ogsaa der 


saakaldte Verdön er i-det Samfund, i hvis Dyb Gud har sit 


-Arbejde gjennem sin i: Dasbén udsendte og i det :Tause og 
Hemmelige virkende Helligaand; hettil skulde man. se hen, da 
vil Læreren ogsaa finde ilet rette Maal for :sit eget "Arbejde, 
og spørge mindre om dette :og mere-om Guds, og han vil før- 


star, at paa denne, der ogsaa kan: være der, om end useet af. 


menneskeligt-Øje; er det dog, hvorpåaa det fornemmeligt. kom- 
mer ap, at i denne ligger. alt Haab. om Sejer begråndet og 
paa denne maa. Fortrøstningen til Arbejdets . Fragt bygges. 
Saaledes faar den ehristelige Lærers Virksomhed sin rette Be- 
tydning: og sin sande skriftmæssige: Holdning * og staar ikke i 
Fare for at forfejles, fordi han bygger paa det, som er, paa: den, 
rette, faste. Grundvold, - som ; Gud. I Daaben har lagt, :og. han 
kan derfor: ogsaa haabe, " at - hans Bygning ved Guds Bistand 


vil stam fast (1; Cor. 3, 11 fig;).. Forøvrigt stan disse Sporgs-. 
maal, som 'her-ere berørte, i- Forbindelse med Spørgsmaålet 
.om deForpligtelser, som. Daaben paalægger, eller, som: Luther 


i sin' Kateehismus kalder. "det, om Daabens Betydning, -og. her- 
til skulle vi nu gaa over. -Vi:ville dog først bemærke, . at 
hvad”der gjælder, Læremeøden inden Kirken, gjælder i en vis 
Henseende tillige, naar Saliggjørelseps Qrdén beskrives; der 
tales til Døbte, og: der læres, hvorledes Gade Naade hos deg: 
og å dem virker. . Det ser. af Vigtighed stedse:at have dette 
for Øje, aar Luthers eller de andre Reformatorets Skrifter 
- løses, og den samme: Bemærkning kan gjøres. med Hensyn til 
Bekjendeleesskrifterme: Deraf- kommer det udeåtvivl, δ. ἡ, Ex. 


Ordet - Gjenfødelse tages ”saaofte i en udvidet Betydning om. ὦ 
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Fornyelse, og at Ordet, Evangeliet, fremstilles snart som vir- 
kende Troen, snart som grebet af Troen og saaledes levende- 
gjørende. Af denne Grund er det ogsaa, åt t. Ex; Concordie- — 
formelen- skildrer Salighedsordenen saaledes, at i Omvendelsen 
bliver Troen antændt af Evangeliets Hørelse og griber derpaa ΄ 
Guds Naade i Christo, hvorved Mennesket" retfærdiggjøres, og 
at det derefter; nasr det er retfærdiggjort, bliver ved den 
Helligaand fornyet. og. helliggjort og bærer Frugt i.gode Gjer- 
- pinger; her tales :der -vistnok om Livets Udvikling eller Væxt- 
maade hos Døbte. Man ser ogsaa, at naar Concordieformelen ἡ 
vil beskrive Fundamentet for alt christeligt Liv baade i dets. 
Mulighed. og Virkelighed, de finder dem dette i Daaben. gjen- 
nem hvilken ;den Helligaaad virker, og i hvilken Gud gjør ΄ 
Begyndelsen til alt christeligt Liv, og.at vi, støttede paa 
denne Grundvold, maa bede Gud videre at fuldføre sin Naade 
ker (Se 2 Bd. 4 Hft. 8. 634). . VET " 
84 : Fo | 
| . Daabens. Betydning: ' kg å ες 
Om end Luther: og hans. Kirke benegter, at Daaben sølv 
er et Tegn, saasrart som der spørges om dexs Kraft, såå 
fremstiller han den dog som noget Betegnende,'som den, der 
afbilder Noget. ' Ligesom nemlig dens. Bestemmelse er åt 
grundlægge et nyt Levnetsløb i Christo Jesu, idet den :gjen- 
føder Mennesket, saaledes indeholder :den i sig tillige et Bil- 
lede af dette Lav og betegner dets Udviklingsmæade. - Den er 
en Død for det Gainle hos Mennesket. og et Liv for noget 
Nyt; dette maa ogsaa afpræge sig i: den Døbtes Liv, som derved 
faar sin Udviklings Form og fortsætter sig paa den Maade, 
at-Daabens Kraft 'udfolder sig hos ham:å en Død og et Liv, i 
en bestandig Afdøén fra og Dræben ef det Gamle. og Syndige 
og i én Opkommen og. bestandig Udvikling af det ny Liv, en 
Væxt i Renhed og: Retfærdighed, en Tiltagen af det ny-aan- 


208 Jörg. δίδου, 


delige Sind, af den Kraft og Lyst, βόπι ved Gjenfødelsen 
plantes i Sjælen. Naar åltsaa Luther i-sin lille Katechismus 
siger, at Daaben betyder, ,at den gamle Adam, som endnu er 
i 08, skal dødes ved daglig Poenitentse, d. e. druknes aldeles 
i Vandet, og dødes tilligemed alle Synder og alle Begjærlig- 
beder, og at det ny Menneske skal mere og mere opkomme 
og opstaa,* — saa har han dermed baade fremstillet det 
Billede, som den :Gjenfødtes Liv maa have, og som i selve 
hans Daab afbildes, og tillige har han nævnt de Forpligtelser, 
der paaligge den Gjenfødte som et frit, selyvirkende Væsen; 
thi.herved maa ogsaa mærkes det Forhold, hvori Daaben, skjønt 
en Guds Gjerning, dog stilles til Memnesket ikke:som tilintetgjø- 
rende det Gamle, Synd og ond Begjærlighed, men opfordrende, 
forpligtende og styrkende til Strid derimod. Der gaaes wd 
fra, at Daaben vel skaber i os noget Nyt, men væsentligt 
som en Potents, idet den .piver Midler til det Gamles Under- 
gang, uden at afskaffe eller ødelægge det; thi dette skal ske 
gjennem Udvikling, da det er en Livssag og saaledes vel kan 
være noget Momentant som en Guds Akt, men dog er noget 
MHuecessivt for Mennesket og bliver til gjennem. en Livsproces. 
Det bliver Menneskets Forpligtelse δὲ lade sin Udvikling i 
vhristeligt. Liv foregaa efter dette Billede; han skal leve i 
daglig Bod; han vorder her-i Livet aldrig fri for Synd, og 
derfor trængér ban 'stedse til Guds N aade; Følelsen af hang 
Synd driver ham dagligt paany: og stedse kraftigere hen til 
Gud og til at gribe hans Gave i Daaben, altsaa til at be- 
fæste sin Daabspagt, til at vaåge og stride mod og bekjæmpe 
- det Onde i sig, til altid inderligere at slutte sig til Gud, til- 
- gne 'sig og indgaa i det Livssamfund, hvori han som: døbt.er 
kommen; og, idet han beholder sin Rod deri, vil han ogsaa 
derfræ erholde en altid fornyet Kraft til at bekjæmpe og over- 
vinde Alt, hvad: der'i ham sætter sig: op mod Gud og hans 
Vilje. * Denne Kamp, hvorunder hans ny Liv i Gud udvikler 
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sig, kan han aldrig vente skal ophøre herneden; han bliver 
aldrig syndefri, faar aldrig Bevidstheden om, at nu er Synden 
borte; det christelige Liv bestaar ikke i nogen Glæde derover. 
Vistnok har det ogsaa en Glæde, den Christne mangler ikke 
dépne; han føler den over, hvorledes Kampen gjennem Guds 
Bistand lettes for ham og lykkes, hvorledes han har daglige 
Beviser paa Guds Nærværelse- hos sig og kraftige Bevisning; 
ban har den over, at dog al hans Synd langtfra at berøve 
ham Guds Naade, meget mere holder ham desto fastere i dem, 
hvorledes denne er langt overstrømmende i Tilgivelse — Glæ-. 
den over Guds Kjærlighed, der ikke forsmaar den Sønderknnste 
og Ydmyge, men meget mere end kjærligere nedlader sig, .til- 
giver, opløfter- og hjælper; Glæden over .dagligen at se sine 
Synder dækkede med sin Forløsers Blod, i hvis Samfund og 
Velgjerninger han just ved sin Daab har faaet Del, og til 
hvilke han ved denne dagligen har fuld Adgang; den Gjen-- 
fødtes Liv er. derfor et Bodens Liv; han. dør for at leve. 
Dette forholder sig saaledes, siger man, -naar Mennesket 
staar å sin Daabspagt, men naar høner falden ud af den, har 
han da ogsaa i Daaben et Billede af sit Liv? Jå vistnok, af 
sit Liv i dets Tilbagevenden. Vi have forhen berört den 
Indvending; - som tages af Farligheden- i, at foreholde den Af- 
faldne, at han er døbt, og at Daaben beholder sin Kraft for 
ham, da han derved kunde forledes- til. at formene sig ogsaa i 
sin Syndetilstand at være som gjenfødt, og derved hindres i 
en sand gjennemgribende Böd; vi skulle her med Hensyn til 
«Daabens Betydning fra. denne Side betragtet noget nøjere ud- 
vikle vor Mening. Den- Beskrivelse, sem forhen ér given, 
vedkommer nærmest Udfoldelsen af den Gjenfødtes Liv, hans 
christelige Livs Gang og de. Forpligtelser, som paaligge ham: 
Det synes at maatte være anderledes; naar Mennesket er fal- 
den fra sin Daabspagt, hår glemt den og vendt sig fra den, 
naar han har modstaget Guds Naadevirkning i den og hen- 


᾿ 210 | - Jörg. Hansen, 


- givet sig i Verdens og sine -onde Lysters Slaveri, og er død 

i Synden. Vi have allerede forhen sagt, at da han er døbt, 
saa har Daaben fremdeles sin Kraft for ham og beholder den, 
indtil hans Livsskjæbne er afgjort for bestandigt, indtil For- 
, dømmelsen. Man bør erindre, at ogsaa Vantroen er en Livs- 
- tilstand og har som er saadan sin Udvikling; men deri ligger 
tillige, at den Vantro kan vende om, og den hele Daabsnaade 
staar-ham .aabeg.. Fra Guds Side er der aldrig skeet et Af» 
fald frå -Dåabspagten eller nogen Ophævelse af den; denne 
skér først da, naar Fordasmmelsen indtræder; thi. ligesom Tro ᾿ς, 
og Daab. har sin Udvikling til Sålighed, saaledes ogsaa: Van- 
troen sin til Fordømmelse (Marc. 16, 16), og ligesom der under 
hin Udvikling) kan finde Affald Sted, saaledes - ogsaa i denne 
en * Tilbagevenden. Daaben kåster sin Virkning og sit Lys 
- over begge, og altid bliver det et Affald fra Daab og en Til- 
bagevenden til Daab; denne.er som en Guds. Gjerning -ophøjet 
-over Livsudviklingen; -den. er -i sit Væsen uforanderlig; dens 
Naade kan forspildes;. men saslænge Livet færdes i sin Ud- 
vikling, kan den atter gribes, just fordi. Naaden selv: ikke rer 
- ophørt; den er som -Fyrtaårnet, højt og urokket lyser den 'ud 
over de oprørte Livsbølger.-. Daabens vedvarende Kraft for ἢ 
det affaldne Menneske udtrykker vor Kirke ved .at lære, at 
den «engang Døbte og fra sin. Daab Affaldne ikke atter maa 
døbes, naar han vénder tilbage, eller, førat udtrykke mig-med 
vort Rituals Ord angaaende hjemmedøbte Børns- kirkelige Ind- 
førelse: da han ,er tilforn døbt i Navnet Faderens, Sønnens 
og den Helligaamds, -og allerede : haver den Helligaand med 
-Syndeforladelse, då: ville vi ikke'døbe igjen; at vi ej skulle 
— bespotte og forhaane, den Helligasnd;". Han er greben af Gud. 
Paa: Grund heraf udstrækker Daaben, ogsaa i sin Betydning 
eller som Billede, sig over den Affaldnes Liv, og viser ham 
- Vejen: til. Tilbagegang, :og denne er Bod, Poenitentse. -Lige- 
som den Staaendes Liv udfolder sig i:Bod;' saaledes er det 
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ogsaa i denne, at den Faldne vendeft tilbage til sin Daabs- 
nagde og erholder paany Del i dens Velgjerninger og Livs- 
goder.  Gjører Bed, omvender Eder, tilraabes begge Slags 
Mennesker, om. end ikke ganske i samme Betydning, men 
Forskjellen gjælder Grad, ikke Væsen. Som en Guds Gjer- 
ning udstrækker Daaben sin Virksomhed 'aver det hele Liv; 
Vantfoen kan gjøre denne Virken frugtesløs,. men ikke ophæve 
den, førend Mennesket ved sin Synd mod den Helligaand og 
"hans. Virksomhed har lagt det svælgende Dyb mellem sig .og 
sin Gud og tilintetgjort i sig al Modtagelighed for. Naaden. 
(Maxc. .16, 16; se ogsaa dette Tidsskr. B. 2.8. 401). Rivér 
Mennesket sig løs fra sin Daabspagt og hengiver sig i Syn- 
dens og Dødens Tjeneste, da har ban vistook forspildt Daa- 
bens Goder, men dog vedbliver denne at stan som det faste; Γ 
urokkelige Skilletegn mellem Verdens Rige og. Gude, og Men- 
nesket kan ikke vende tilbage. til dette uden gjennem den, 
idet , han i Syndserkjendelse, - Anger og Bod vender om og 
atter griber og tilegner sig den forkastede Naade og de i den 
skjenkéde. Gaver; Boden *bliver stedse, hvad Luther kalder 
den, ein Wiedergang und Zutritt. zur Taufe*, Det bliver den 
- Døbtes christelige Livsopgave- at. holde fast .ved sin Daabs- 
pagt, og dette sker gjennem; daglig. Bod, daglig Fornyelse og 
Værxt, gjennem daglig Afdøen fra det Onde, fra det gamle 
Menneske og Fornyelse i sit :Sinds Aand og If.relse åf det 
Dy, hvilket ikke er Andet, οὐά det ny aandelige Sind, Lyst og 
Kraft, som skjenkes i Gjenfødelsen ved Daaben, Paa den 
| der lagte Grundvold maa al Formaniug, Belærelse, Opmuntring, 

Rettelse og Optugtelse ο: al-Lærervirksomhed bygges; dertil - 
fører Guda Ord. Å dets Virken tilbage; og ligesom Livet fødes 
der, saa bliver ogsåg Kraften derfra. dettes besjælende Princip, 
og' Daaben bliver i:sin Betydoing Formen for Livets: Udvik- 
og og Gang: mod sit Maal — Aus ἂν τ ὦ | 


ν - 
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Vi ae ἜΤ sagt, at i Daaben tillige ligge Forpligtelser, 
thi den meddeler, -og i Gaven er Forpligtelsen til at gribe 


— den; Gaven indeslutter i'sig-Kræfter, og I Kraften er Forplig- 


telsen til at.bruge den. Efterat Paulus i Rom. -Cap. 6 har 


fremstillet det Eivssamfund,- hvori de Chkristne gjennem sin 


- Dååb. ere komne ind, saa grunder hån paa det,-de have am- 
— nammet, sin. Formaning til dem om at fremstille deres Lem- 
mer til Retfærdighedens Tjeneste. Gud havde benaadet dem 
med Gaven af et hyt Livs Kræfter; disse skulle de bruge, og 


det ér dertil, han opfordrer. Den evangelisk -lutherske Kirke. 


lærér i Overensstemmelse hermed, at Mennesket er død i 
Synden, formaar: aldeles Futet til sin Frelse og Salighed, kan 


hverken ville eller udføre Noget, : men Gud kommer til ham, 


frelser og bereder et nyt Liv for ham, og vi sige derfor med 
Apostelén Q Cor. 7, 1 cfr. 6, I): da vi have: saadanne For-. 
jettelser, saa lader os rensé os fra al Kjødets og Aandeiis 
Besmittelse og fuldende vor Helliggjørelse. Menneskenes Virk- 
somhed i det ny Livs Tjeneste fordres, fordi de med dette — 
hvori Gud har sat .dem. ikke for deres Retfærdigheds Gjernin- 
gers Skyld, men af sin Barmhjertighed-(Tit: 3, 5) — ogsaa 


have modtaget nye aandelige Kræftér til-.at rive sig løs fra - 


Syndens og Dødens Tilstand og virke i Guds Tjeneste. Deri 
ligger Forpligtelsen; vi skulte virke med de Kræfter, Gud har 
- skjeriket. Udenfor Christi Samfund er 'der blot Afmagt; Syn- 


den og Døden er for mægtig, og Mennesket ligger aldeles i 


deres Baand; det Højeste, hvortil han ved Guds Naade i 


denne Stilling kan komme, - er at vækkes. til Erkjendelse af Å 


sin egen Magtesløshed, til Bévidstheden- om, at han Intet for- 
måar og ef Dødens og Fordærvelsens sikre, værgeløse Bytte; 
det 'er Følelsen af denne Jammer, som driver til Christus — 
Frelseren; det er til denne Hjælpéløshed;, at Gud nedlader 
sig; det er til denne elendige Syge, der skriger efter Lægedom, 
at Lægen kommer og bringer ham Sundhed. Men — naar 


ἐς 


( 
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Mennesket er kommen ind i-.Guds,- Livets og Krafteus, Rige, 
då bliver han ikke længer fattig og arm, men rig og mægtig 
ved Gaven og i Gaven; han ἐξ ved Guds Kraft stærk i sin 
Svaghed, Gud gjør ham mægtig (2 Cor. 12, 9—10), og.derfor: 
har hån Forpligtelsen til at vise dette i Livet (οὗν. 1 Cor. 15,10); 
den ny aandelige Kraft, som skjenkes i Gjenfødelsen, skal han 
aagre med; paa dens Modtagelse grundes allé Christendommens 
Formaninger; Christi Liv skål gjennemtrænge det hele Men- 
neskets Liv; han, som har faaet det, skal i og med dets Kraft 
underlægge det alle sine Livsytringer, sine Tanker, Følelser, 
Begjæringer, Ord -og Handlinger, og saaledes' benytte Gaven. 
Med Hensyn til Annammelsen af Guds Gaver formaar Men- 
nesket Intet, men i ham og med Gayen formaar han Alt; han 
formaar alle Ting i Christo, som gjør ham stærk (Pil. 4, 13); 
og naar der kræves af ham et .christeligt . Liv, da har han i 
sin Daab Forpligtelsen paa sig: de, som høre Christum til, 
korsfæste Kjødet med dets. Lyster og Begjæringer. Man mag 
dog ogsaa lægge Mærke til en Fare, som en Christen, der vel 
- er opvakt og har følt sin Daabs.Kraft, men endnu ikke er 
kommen til Klarhed, kan- være 'udsat for, og hvorpaa der 
ogsaa i vort Land ikke har manglet Exempler. Faren bestaar 
å en saadan Opfattelse af Daaben, at man i- og med den tror 
- sig fuldkommen, altsaa .de moralske Vildfarelser, hvortil den 
forhen omtalte Sxmmenblanding af dens Kraft og Virkning kan 
lede.- Fordi Daaben skjenker Livsttridler, mener man, at dissé 
ere saalédes tilegnede og gjørte til.Ejendom, at Menneskeliv | 
og Gudsliv falde sammen i Et, og at Fuldkommenhed er naaet, 
medens det derimod er Livsopgaven, altid fuldere og inderligere 
at bemægtige sig Gaven og leve sig ind i den. I Forbindelse Ὁ 
med levende, men. dunkle Føtelser kunne disse Drømme, idet ὁ 
de .gribes' af det paturlige Menneskes jordiske og hovmodige . 
Begjær og understøttes af en sygelig opvakt Sindsstemning, 
ofte lede hen paa de groveste Afveje. Imidlertid ligger der 
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i den evangelisk -luthérskø Kirkes Daabsbegreb,- at den ikke 
saalet er udsat for at fostre saadanne Sværmere som f.-Ex. 
Katholikerne; dertil har den i sin Lære en altfor kraftig Spore 
til et virksomt christeligt Liv paa den af Gud lagte Grundvold. 

Det er ellers en gammel Beskyldning- fra Katholicismens 
Side mod den lutherske Kirkelære, at den giver Anftedning til, 
at de, som hylde den, hengive sig til en død Tro, at de ledes 
til at overse sin Synd τος overgive sig til én” syndesikker Ro, 
dels fordi de formene fntet selv at kunne gjøre i derés Salig- 
 hedssag — de kunne ikke. samvirke med Gud, men Alt maa 
ske af ham, — og dels fordi 'de stole pan ved Troen at bave 
᾿ς Syndstilgivelse og at være retfærdiggjorte, uden at de ére.dåt, 
ἃ, ἃ. at Retfærdiggjørelsen beror paa en. Guds Dom. Katho- 
likerne formené, at den er- en Meddelelse af Kraft til at blive 
retfærdig, og beskylde var Kirke for at fremkalde Uvirksomhed 
i ehristeligt Liv, fordi den forehølder sine Medlemmer, δὲ Gud ὦ 
tilgiver eller ligesom overser Synden hos dem formedelst Troen. 
Af hvad vi forhen ($ 2) have talt om den katholske Anskuelse 
af Menneskets Forhold til Gud: og hans Gave i Daabien, vil 
man forstaa, δὲ Kathofikerne kun ved at opfatte. Synden over= 
fladisk og benegte dens dybe Grund i Menneskets Væsen kan 
kommextil at formene, at Mennesket her i: Livet kan blive 
retfærdigt. Lutheraneren med sin dybe Syndefølelse kan ikke 
dette; han maa bekjende med form. eonc.: ,vetas Adam in 
ipsa natura omnibusque illius interioribus & exterioribus. viri- 
bus adhuc semper: inhæret"; men derfor. er ogsaa hans Iver 
og Virksomhed i Guds "Tjeneste større, hans Afsky for det 
Onde og Vanhellige dybere, hans Kjærlighed. og Taknemme- 
lighed mod Gud, af hvem han føler og ved sig aldeles tilgivet 
og benaadet, baaret og hjulpet, kraftigere og mere levende; Ὁ 
hans christelige: Liv bliver desto rigere paa Frugt, fordi Om- 
fanget af det, han har at kjæmpe imod, er større, Maalet, som 
hån stræber hen til, er højere, Kraften, som han ökylder 
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Guds Naade, rigere. DPaaben giver ham ingen ,donum in- 
signe*; thi høn føler, at'hån behøver Mere; han ved, ati 
hans Natur bor intet Gødt, men luttér Ondt, og:at han ikke 
har nogen naturlige Kræfter og. Evner, som jo ikke Synden 
hår angrebet, fordærvet,.besmittet og gjort uduelige;- Daaben 
giver ham ingén saadan Kraft til at udrydde af sigyal Synd 
og danne hos sig-et" helligt Liv; harr ved jo, at Synden er for 
dybt indpréæget i hans Natur, og han føler den hos sig i enkvor 


”Tanké; den besmitter håns hele Indre og præfter sig i hver Følelse 


σα: νοῦ. Viljesytring; han føler, at den er der, uafhængig. af 
hans: Vilje, og besmitter denne; han kan ikké som Katholikerne 


berolige sig med, åt den syndige. Filskyndelse, som ikke træ- 


der bestemmende ind i "Viljen, ikké er Synd; han ser dens 
Magt. og føler sin egen Afmagt, men han er glåd i sin Daab? 
thi ban ved, at-han ved den har annammet Guds Helligaani. 
Han ved, at hån ved den er sat ind i Guds: Frelsesgjerning, 
er forenet. med sin Herre og Frelser og bleven et. Lem' paa 
hans Legeme; at ved: den alle Førløsningens Skatte ere blevne 
ham tilegnede som Ejeadom, at han har erboldt Dal i alt det 
Gode, som. Ohristis i Lidelse dg. Død har forhvervet, har faaet 


| Forløsning fra: Synd, Død og Satans Rige, og at han i den 


samme. Guds 'Aand bar er bestandig og trofast Hjælper, Be- 


skytter og Bevarer til at 'holde fast ved - alle : disse -Skatte. 


Han ved, at i hans Daab er ved Guds-Naade i Aanden alle 
det ny Livs'Kilder aabnede for ham, at det, - som forhen var. 
ham wumuligt, er nu bleven ham muligt, fordi han er kommen 
ind i den Livséphære, 'hvori det er: gjort, som Loven ikke 
kunde gjøre, fordi den var skrøbelig formedelst Kjødet. Alle 
Guds >Løfter og Naadesrigdom er skjenket ham, :0g.i denne 
Guds Kraft føler han sig. kraftig. Ham sersin Synd tilgivet, 

sig :selv som οἱ Guds Barn, Guds Arvmg, Christi Medarving, | 


* og hvad skal-da være' ham for tungt, som han ikke skulde kunne 


bære, hvad for kjært, som han ikke skulde kunne forsåge, 
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hvad for stærkt, som han ikke. skulde kunne overvinde, og 
hvad for højt, som han ikke skulde kunne støæbe ben til 
ognåa? Han er jo dertil kaldet; Alt er ham lovet, Guds 
Helligaand er ham skjenket, og derved er tilrede for. ham 
Kraften til et nyt Livs baade Begyndelse; Fortsættelsé- og εἰ: 
sidst salige Fuldendelse. Hans christelige Liv har ikke som 
for Katholiken sit Maal her paa Jorden; hele Livet er ham 
Rendebanen, et Kampens ὁρ Trængselens, han har Alt i Troen; 
men i denne- Tro. ligger et bestandigt, vel Stridens, men ogsaa 
Fortgangens, Udviklingens, Virksomhedens Elenmrent; tbi den 
ser stedse. sin Gjenstand, sit Maal, sin Længsels Klenodie 
foran sig, og den er derfor altid levende og virksomt stræ- 
-bende, fordi den har Gud.og hans Naade, hans Styrkes Aand 
ὦ sig-og hos sig. . Saaledes er Daabens Forpligtelse, idet den 
skjenker Guds Aand og virker ved den Troen. Det fra den 
stammende Liv .taaler ikke at ophøre eller aflade, det arbejder 
og skuer fremad, forglemmende, hvad der er bagved og ræk- 
kende efter det, som er foran (Phil, 3, 14), og. dets Forpligtelse 
og Maal er at gjennemtrænge og gjennemsyre alle det natur- 
lige Menneskelivs Ytringer og tægge dem, alle under den Gud, 
fra hvem det udgik, dannende dem efter den Regel, som det 
bærer i sig og har modtaget fra den Aand, som 'fremkaldte det. 
| Ogsaa med Hensyn til den reformerte Kirke haandhæver 
den lutherske 'Daabens Forpligtelse med Alvor og Kraft. Det E 
er især tvende Lærdomme,: som maa have afgjørendé Indfly- 
delse paa. Opfaitelsen af Menneskets Forheld-til Guds Virken, 
hvilke vél fornemmeligt findes hos Me reformerte Kirkeafdelinger, 
som hylde Calvins Lære, men som ogsaa have efterladt sig 
Spor: der, hvor denne er formildet uden at være i sine Konse- 
kventser forladt.. Den første er Læren om' Guds uimodstaaélige 
'Naadevalg, ifølge hvilket han udvælger ΟἹ forkaster — eller, 
om man. heller vil bruge — overlader Syuderen til sig selv og 
derfor til Fordommelen, og den anden den hermed i For- 
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bindelse stamende Sats, at den Udvalgte ikke kan tabe den 
Helligaand, da jo hans Liv saaledes ligger i Gud, at Friheden 
ophæves; men idet den ophæves i det ene Stykke, i Verkets 
Begyndelse, maa den ogsaa forsvinde i Livets øvrige Udvikling; 
den synes blot at kunne bevares heri, naar 'den haandhæves. 
- fra Begyndelsen af, og dette gjer den lutherske Kirke, idet 
den tillægger Mennesket Modstandsevne; den kan derfor ogsaa 
tale alvorligere om Menneskets Forpligtelser. Naar Gud op- 
hæver al Virksomhed, endog Modstandens, og bøjer Alt, som 
han vil, under sig, da kan der ej heller paa de følgende Livs- 
stadier være Tale om anden Udvikling end den, som fremgaar 
af og er indeholdt i Udvælgelsen.. Ud af de Faldnes og Deds- 
dømtés Skare udvælges Nogle til Frelse, og disse ere ufor- 
tabelige; ,dicimus*, siger Calvin, »æÆterno & immutabili consilio 
Deum semel constituisse, qvos olim semel åssumere vellet in | 
salutem, qvos rursum exitio devovere*, I Lighed hermed 
erklærer Dortrechtersynoden, at. Udvælgelsen er Kilden til al 
Frelsé, hvoraf Tro, Hellighed -ο. 5. v. udspringe som' Frugter; 
Aarsagen til denne Udvælgelse erklæres at være. »solum dei 
beneplacitum — — in eo consistens, qvod certas qvasdam 
personas ex communi 'peeeatörum multitudine sibi in peéulium 
adscivit*, og paa lignende Maade udtrykke sig ogsaa andre af 
de reformerte Kirkeafdelingers Symboler. Med Hensyn til de 
Udvalgtes sikre Frelse,: da følger denne af Læren om -Guds 
Naadevalg, og'vi have forhen ved en anden Lejlighed anført 
nogle Ord af Beza, som udtrykkeligt fremstille Læren, og 
skulle vi ogsaa hér endnu anfere følgende Udtryk af Calvin: 
»Qvantumvis exigua sit ac debilis in electis fides —-— num- 
qvam ex eorum cordibus deleri posse ejus sculpturam*. I 
nøjeste Forbindelse med saadanne Anskuelser staar det uden- 
tvivl, at Calvin, som før sagt, betegfer det, som Gud giver i 
Daaben, som en Spire (semen); thi der. er vistnok en indre 


Sammenhæng mellem Læren om absolut Udvælgelse og den 
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om Guds Virken i Sakramentet, man føres til at paastaa, at 
han virker ved det og ikke i det, har Intet nedlagt deri. Han 


meddeler dem, sont debes, Gaven ifølge sin evige, uforanderlige 
Raadslutning, thi der eré, som Beza siger, Mangfoldige, som . 
τ Tutet erholde, -skjønt de blive døbte; beror alt paa Guds Valg, 
og skal dette haandhæves, maa Sakramenterne i det Væsentlige 


blive blotte Tegn, -og Gud wuddeler da sine Gaver, ikke til dem, 
som blive delagtige i-Tegnet-og ikke staa imod, men til sine 


. Udvalgte, hvilke han uigjenkaldeligt skjenker Troen og den 
- Helligaand. Men jo mere Menneskets Frihed træder tilbage og 


forsvinder, desto mindre kan der være Tale om Forpligtelse. 
Den lutherské Kirke viser ogsaa heri sin Overensstemmelse med 
Guds Ord, idet den bevarer Friheden ved at lære, at Gud. virker 
i Midlet og er tilstede. deri med: sin Gave. Den holder den 
sande Middelvej mellem den katholske Pelagianisme og den 
reformerte Kirkes Ophævelse af Friheden; den taler Ordet for 
dennes Tilværelse og Evne til.Modstand, og det er dens Lære, 
at det af Guds Aand gjenfødte Menneske, er bleven em ny 
Skabning ogsaa i den Henseende, at han nu i og med de 
annammede guddommelige Kræfter kan virke som et frit per- 
sonligt Væsen - og saaledes samvirke med Guds Aand. Vi 
ville herfor anføre Concordieformelens' Vidnesbyrd i Artiklen 
om den fri Vilje. Efter at have sagt, at et omvendt, oplyst 
og fornyet Menneske ogsaa vil det Gode og virker dette, for- 
saavidt og-saalænge det drives af Guds Aand, forklarer den 
sig nøjere, sigende, at' ,qvam primum Spiritna per verbum et 
sacramenta opus suum regenerationis - et renovationis in nobis 

inchoavit, revera turc per virtutem Spiritus sancti cooperari | 
possimus & debeamus; — — hoc vero ipsum, quod coaperamur, 


non ex nostris carnalibus & naturalibus viribus est, sed ex 


novis' illis viribus & bonispigpuæ Spiritus sanctus in conversione 
in nobis inchoavit". Den erklærer senere, at der er den største 
Forskjel (ingens discrimen) mellem Døbte og Udøbte, anfører 
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Pauli Ord i Gal. 3, 27. som et Bevis fer, at i Daaben ligger: | 
Gjenfødelsens Grund, og siger, at de, som i- Sandhed ere 
gjenfødte, have allerede en frigjort Vilje (liberatum arbitrium). 
Saaledes fastholder yor Kirke ved Siden af sin skriftmæssige 
Lære, at' Alt er af Gud, dog ogsaa den fri, personlige Virken, 
og deri ligger tillige Betydningen og Alvorét af den Forpligtelse, 
Daaben medfører for den, som Herren i i sin Naade har givet 
Adgang til dette Gode og dermed ogsaa til alle sine him- 
melske Skatte. Han har nu faaet Livets Kraft; har erholdt 
tilbage: det tabte Gudsbillede, om ogsaa ufuldköminent, saa- 
længe han er her. tilhuse, og kan nu virkeligt 1. Tro og Kjær- 
lighed, ikke nødet eller af Lovens Tvang, men med fri og 
villig Aand vise Gud sin Lydighed (,debitam obedientiam vere 
.eredentes .non ex eoactione aut ,compulsu legis, sed libero & 
spontanen. spiritu præstant*, og tillægges derefter ,spiritus | 
hominig liberatus. bene operetur non. ORG poser ut 
seryus, sed justitiæ. amore*). nar ἢ 
Det er ellers klart, at heller ikke den. reformerte Kirke, 
- endog den Del, som i den strengeste Form holder fast ved 
Calvins Lærd om- ,åeeretum absolutum,* forkaster Daabens 
Forpligtelse; ogsaa den fremstiller sammes Betydning at være 
det gamle Menpneskes Undergang og det nyes Opkomst; ja: 
det maå endogsaa ligge for den som- noget, Naturligt, fornem- 
meligt at fremhærve . Betydningen; sikkerligen undlader den 
heller ikke at formanue. til at aflægge det Gamle og iføre det: | 
Ny. Det vil dog letteligen sees, at naar Alt baade i sin 
Begyndelse og Udvikling staar som rent begrundet alene i 
Guds 'absolute . Velbehag, der fremtræder uimodstaaeligt og 
giver noget Ufortabeligt, saa kan denne Fremhævelse af Daa- 
bens Betydning og af det christelige Livsleb derefter ikke være 
væsentligt andet, end en Beskrivelse af det christelige Livs 
Gang bos den Enkelte- og en Fremstilling af, hvorledes den 
Christnes Levnetsløk, allerede forud fremstillet i sit Billede—: 
195" 
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Daaben —, udfolder sig. I den lutherske Kirke derimod faar 
Spørgsmaalet om Daabens Betydning sin virkelige Betydning 
og sit Værd for Livet i Christo. Det, som den betyder, er 
tillige Gaven, og fordi det er en virkelig Gave, som ikke for- 
styrrer eller: tilintetgjør, men forener sig med det fri, person- 
ligs Væsen, saa bærer den ogsaa i sig Forpligtelsens Alvor. 
I den lutherske Kirke kan der ikke, uden at Kirkens Principer 
forlades, og man mere eller mindre henbøjer sig til reformert 
Anskuelse, fremkomme. Qvietisme, Meninger om Guds Aands 
Ufortabelighed og. deraf følgende moralske Forvildelser; lige- 
saalidt kan den slaa over i Vildfarelsen om Umuligheden af 
at kjende sin Udvælgelse, hvorved et livskraftigt christeligt 
Liv forstyrres i sin dybeste Grund. - Der ligger i reformert 
Anskuelse en vis Lethed for at udarte endog til grove Vild- 
farelser; den kan slag over baade i en iødifferentistisk Ro, og 
den kan foramledige hos den Christne nagende Tvivl om sin 
Frelse, hvoraf let Affald eller Fortvivlelse kan blive Følgen. 
Man ser ogsaa, hvorledes dette paa en vis Maade erkjendes, 
og at reformerte Symboler tage Hensyn til saadanne Meninger, 
ΟἹ søge at vogte for dem; saaledes i conf. helv. II siges først: 
»Bene sperandum est de omnibus neqve temere reprobis qvis- 
qvam ad numerandus*, og ved Siden nu af denne Sats.som 
en almindelig Grundsætning henspilles paa et Par befrygtede 
Indvendinger mod Systemet saaledes: ,Non probamus impias 
qvorundam voces, qvi-dieunt: pauci sunt electi, et cum mihi 
non constet, am sim in illo paucorum numero, genium meum 
non fraudabo. Alii dicunt: si prædestinatus vel electus sum 
ἃ deo, .nihil impediet å salute certo jam definita — —. Impro- 
bamus illos, qui extra Christum quærunt: an sint ab. æterno. 
electi*. For at vise, hvorledes slige Indvendinger gjendrives, 
skal jeg anføre, at der tillægges: ,Audienda est enim prædi- 
catio evangelii eique credendum est, & prø indubitato habendum, 
si credas ac sis in -Christo, electum te esse*..: 
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'Saaledes staar altsaa vor Kirkes Lære om Daaben, og 
vi kunne vel mene, at den har en god Grund. I én Tid, som 
synes at ville fare om paa Lærdommens og Meningernes vilde, 
oprørte Hav, er det saameget nødvendigere at forstaa, hvor- 


ledes vi i vor Kirke og dens Lære have en fast Grundvold' 


at βίδα paa, og jo mere vi erkjende dette, desto fastere ville 
vi føle 'os .med den og i den og styrkes ved Bevidstheden om, 
at i den er Sandheden og derfor ogsaa Frelse og Liv. Man 
taler om Kirken med det rene Ord og rene Sakramenter, og 
denne Tale bliver ved den nøjere Undersøgelse af vor Kirkes 
Lære ikke svækket, men meget meré herligen stadfæstet. 


Grunden for vor Tak til Gud bliver mere indlysende, vor | 


Kjærlighed til den Kirke, som har fostret os og fremdeles nærer 
os af sin Rigdom, desto inderligere og mere levende. 'Maatte 
den Fremstilling af en af vor Kirkes Lærdomme, som i de 
foregaaende Blade er given, bidrage ogsaa Sit-dertil, og, om 
end å sin. Mangelagtighed, tjene til at fremhæve de Goder, vi 
have, og befæste vor ør for den Er i hvilken 
vi 99 dem! 


å 


Kirkefædres. Vidnesbyrd om Daaben. ΕἾ 


Ligesom jeg begyndte demme Afhandling ved at paavise 


Dåabens Stiftelse'af vor Herre. ορ Frelser, dens første Brug i 
Kirken samt Ayostlernes Udsagn om dens Værd og Stilling i 
den christelige Frelsesøkonomi, saaledes tror jeg ogsaa, at det 
ikke - vil være uden Nytte at slutte med en Fremstilling af, 


hvorledés de christelige Lærere opfattede den og dens Betyd-- 


ving 1 Kirkens første Tider, .og vil jeg derfor i det Følgende 
fremføre nogle af de :Vidnesbyrd, som ere aflagte om dette 
Naademiddel af de apostoliske Fædre og deres fornemste Εἴ- 
terfølgere indtil Midten af det tredje Aarhundrede. Jeg tænker 


—- 
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mig dette Tidsrum af omtrent 200 Aar efter Kirkens Stiftelse 
at kunpe deles i tvende Dele, hver omfattende et Aarhundrede. 
- Det første, som da vilde ende ved Midten af det andet Aar- 
hundrede, kom til at omfatte de sadkaldte apostoliske Fædre 
og Justinus Martyr, der vel nærmest maa kunne siges at høre 
til disse, da han som født-i Aarhundredets Begyndelse uden- 
tvivl ikke blot hentede Lærdom af og havde Omgang med 
Aposteldiséiple, men ogsåa, som stammende fra det hellige 
- Land (født ved det gamle Sichem), synes at kunne have truffet 
Øjenvidper.. Vi ville i Valget af disse Vidnesbyrd især fæste 
Blikket paa dén Stilling, som Fædrene give Daaben i Guds 
Frelsesordning, og navnligen paa det Forhold, hvori de sætte 
den til Mennesket og dets Syndighed. | 
-— Af de apostoliske Fædre træffe vi først paa Parada 8 
Brev, og finde deri et vigtigt Vidnesbyrå om Daabens Værd 
og Forhold. - Den hellige Forfatter fremstiller skarpt Forløs- 
ningens Objektivitet, idet han tillige paaviser, hvorledes det 
gamle Testameute peger paa sin egen Undergang og noget 
 .Nyts Opkomst. Jesus Christus er Enden paa det Gamle, og 
dette henviser til ham. Han overgav sit Legeme til Døden, 
forat vi skulle helliggjøres ved Syndernes Forladelse d.e. hans 
Blods Bestænkelse, og anføres herfor Es. 53, 5. 7.  Derefter 
minder Forfatteren om, hvad Ezechiel søger (11; 19. N og viser, 
hvorledes vi i den korsfæstede Christus have Fornyelse ved 
vore Synders Forladelse og ere blevne et helligt Tempel for 
Herren. ,Førend vi troede Gud, var Vort Hjertes Hus for- 
krænkeligt og skrebeligt, som et af Hænder bygget «Tempel; 
thi det var fuldt af Aføudsdyrkelse, var Djævelens Bolig, fordi 
vi gjorde, hvad der var Gud imod; men det skal bygges i 
- Herrens. Navr: til et herligt Tempel* (c. 16) ..Idet han op- 
- kaster Spørgsmåalet, hvorledes? svarer han: ,idet vi mod- 
toge Syndsforladelse og haabede paa Herrens Navn, bleve vi 
fornyede, 'atter forfra skabte*. Som Middel for:denne For- 
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andring fremstilles Daaben, hvorom Forfatteren handler i c. 11. 
Han vil vise, hvorledes Gud i det gamle Testamente drog 
Omsorg for at-aabenbare forud sin Vilje om- Daaben, og det” 
vel imod: Israeliterne, hvorledes disse ikke skulle modtage 
den Daab, som bringer Syndsforladelse*, men skulle selv- 
berede sig en Daab, og anfører hån herfor Jer. 2, 13.,. hvor 
Gad klager over vit - Folk, at de forlodé ham, den levende 
Vandkilde, og grave sig selv Brønde. Han fremstiller Sønnen 
som dem, der: har det rette Vand, priser dem salige, som ned- 
stige deri, og siger derpaa, at ,vi uiedstige i Vandet, fulde af 
Synder og Smuds, og stige op derfra bærende Frugt, idet vi 
have i. Hjertet Frygt og Haab til Jesus i Aanden*. 

I det Verk, som er ophevaret under Navn åf Hermas's 
Pastor, findes paa flere Steder Daaben nævnt og dens Værd 
udhævet. . Saaledes fremstilles Christus under Billedet af en 
Klippe og en Port, og paa Hermas's Spørgsmaal,. hvorfor 
Klippen er gammel at Udseende og Porten ny, svares ham, at 
Guds Sen er ældre end al Skabsing og var virksom ved dens 
Grundlæggelse, derfor er Klippen gammel; men Porten er ny, 
fordi han nu i de sidste Tider (fn novissimis diebus) er aaben- 
baret, for at Alle, som skulle frelses, ved ham kunne indtræde 
i Guds Rige, og derefter bevidnes gjentagne Gange, at kun ᾿ 
ved: ham. — gjennem denné ene Port — er der Adgang til 
Gud og hans Rige. Dette Rige, Guds Kirke, ser Hermas paa 
et andet Sted i Billedet af et Taarn (,turris ædificata super 
| aqvas*), og den forklares at være afbildet paa denne Maade, 
fordi ,vita -vestra per aqvam salva facta est & fiet; fundata 
est enim verbo omnipotentis & honorifici nominis; -continetur 
autem ab invisibili virtute Dei*" I et andet Syn, som var 
givet ham, havde han seet Stene til Taarnet opstige af Dy- 
bet. og passe til Bygningen, og paa hans Spørgsmaal, hvorfor 
dette skede, svarer hans Ledsager: ,Necesse est, ut per aqvam 
-habeant ascendere, ut reqviescaut. Non poterant enim in 
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— regnum dei aliter intrare, qvam ut deponerent mortalitatem 
prioris vitæ. — — Anteqvam homo accipiat nomen. filii Dei, 
morti ΓΕ est; at ubi accipit illud sigillum, liberatur a 
morte & traditur vitæ. Illud autem sigillum aqva est, in qvam 
deséendunt homines morti obligati; — ascendunt. vera vitæ 
assignati*. Hermas 'finder endog Daaben saa forneden, at han 
i. det' nærmest Følgende lærer, at Apostlerne efter deres Død 
have forkyndt. Evangeliet for. de før dem. Døde — udentvivl 
᾿ det: gamle Testamentes. Fromme — og givet dem hint Tegn 
- som nødvendigt til deres Indtrædelse i Guds Rige. Det Forhold, 
hvori Forfatteren stiller. Daaben. til Christi Forløsningsverk, 
viser sig ogsaa deri, at han adskiller premissio  peccatorum* 
fra ,poenitentia* og lærer, at hin alene erholdes ved Danben, 
men” at denne og vel blot som een (,,una poenitentia*) er sat 
af Guds Forbarmelse 'formedelst Menneskenes Svaghed og 
'Djærelens Ondskab, der lægger Snarer for Guds Tjenere.: 

- I de øvrige Skrifter, som ere os efterladte af apostoliske 
Fædre, nemlig Clemens Romanus, Ignatius og Polycarp 
findes Daaben dels ikke omtalt, dels blot i Forbigåaende;fthi de 
Gjenstande, som behandledes, ledede ikke Tanken hen paa den. 
Nævnes den dog, saa ser man ogsaa, hvorledes den vårderes; 
saaledes naar Ignatius i sit Brev 'til Polycarp opmuntrer de 
Christne til at bevise sig som Christi trofaste -Stridsmænd, 
og derpaa formaner. dem til at holde fast ved Daaben som | 
deres Vaaben (το βαπτιόμα ὑμῶν μενετῶ ὡς ὁπλα). Og- 
622 1 Clemens's andet Brev omtales Daaben, idet der advares 
mod at mene, at man kan indtræde i Guds Rige, naar mari 
ikke bevarer sin Daab ren og ukrænket, ligesom den senere 
under den almindelige Benævnelse ὄφραγις sættes som nød» 
vendig til Erholdelsen af et evigt. Liv. - Imidlertid ere ikke 
ugrundedé. Indvendinger . gjorte mod dette Brevs Autenticitet, 
da man holder det for et Brudstykke af en senere forfattet 
Homili, som falskeligen er tillagt Clemens. . ΄΄ - - ,e0n 
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. Vi vende os nu til den vel af græske Forældre,' men dog i 
det hellige Land fødte Justinus Martyrs hvis Skrifter ere 
forfattede omkring Midten af det andet Aarhundréde. Han 
omtaler oftere baade Daaben og dens Ritus, sætter den i 
Forbindelse med Menneskets Syndighed og fremstiller den som ἢ 
et Middel til at hæve ud af-Syndens Stand. I sin større 
Apologi beskriver han Menneskene som uvidende om deres 
første Oprindelse at-avles i en Slågs Naturnødvendighed (κατ᾽ 
avayxnv) og at voxe op i slette -Sæder og ønd Omgjæn- 
gelse; for at de ikke skulle blive i denne Nødvendighedens οὐ 
Uvidenhedens Tilstand, men indtræde i Frihedens og Erkjen- 
dølsens - og erholde i Daaben (ἐν ὕδατι) Tilgivelse for deres 
forhen begangune Synder, saa paakaldes over dem, som ville 
gjenfødes og have gjört Bod, Guds Navn, og derpaa føres de 
til Badet; han lærer, at de døbes i- Faderens, Sønnens og den 
Helligaands Navn, ligeledes at Badet (Aovrpov) kaldes pa- — 
τιόμος, da derved en aandelig Optysning bliver de Under- 
viste tildel (ὡς φωτιδομενῶν τὴν διανοίαν TV ταῦτα 
uavSavoviær). I Dialogen med Tryphon siger han, idet 
han omhandler de jødiske Skikke; navnligen Omskjærelsen og 
Renselserne, at vi have troet ved Bodens og Guds Erkjendelses 
Bad, at Daaben ålene formaar at rense fe Bodfærdige og er 
Livets Vand (ro ὕδωρ της Goms); om hine Skikke derimod 
ytrer han, at de ere som vandløse og unyttige Brønde, og an- 
tyder, at den Christnes Vaskning bestaar deri, at han er ,døbt 
med Aanden*.' Ligesom saaledes Justin angiver, hvem. det 
er, som han tror virksom i Daaben, saa har han ogsas ved de 
andre Benævnelser,: han bruger om-den, tilfulde betegnet, hvad 
han anser: for dens Virkning; har kalder den derfor i sin for- 
nævnte Apologi to ὕπερ ἀφεσεως ἁμαρτιῶν κάι εἷς ἄνα- 
vevynoiv Åevrpov, og erklærer, at den udfordres som nød- 
vendig Betingel:e, førend der tilstedes Nydelsen af Brødet νὰ 
Vinen ἱ Herrens Nandésmaaltid.. SOE FER ΡΣ δὴν 


286 Jörg. Hansen, 


Idet vi nu vende os til det andet Tidsrum, træffe vi der 
først paa Irenæus, som var Polycarps Discipel og led Mar- 
tyrdøden som Biskop i Lyon 202. I hans Hovedverk ,adversut 
hæreses* forekomme ofte Vidpesbyrd om Daaben og dens 
Værd. Han sætter den i nøjeste Forbindelse med Menneskets 
Syndetilstand som det af Gud anordnede Middel til at føre 
ud af denne, aabne Indgang i Christi Rige og give Del. i dets 
Kræfter og Gaver. Mennesket affaldt fra Gud, og Synden 
kom ind i Verden, men i sin Forbarmelse sendte Gud sin 
Sen i Kjeds Lignelse for at frelse de Ulydige ved sin Lydig- 
hed og dé Dødsdømte ved sin Ded Denne Gjenløsning er 
udført og Menneskene friedé — ,,so sangvine redimente nos 
Domino & dante animam suam pro nostra anima & carnem 
suam pro postris carnibus — et firme & vere in adventu suo 
donante nobis incorruptelam* (adv. hær. V. I. $ 1); af denne 
Christi Gjerning er nu. Følgen, at, pYvod perdideramus in 
Adamo — hoc in Christo Jesu recip-remus*". Som Middel 
til at indkomme i denne objektivt satte Frelsesordning frem- 
stiller Irenæus Daaben;' ved den bliver det ny Liv os tildelt 
ved Guds Helligaand, og man kan tillige se, hvorledes hån 
betragter Forholdet, deraf, at han bruger Ordet ,Gjenfødelse* 
istedetfor Daab, ἢ, Ex. i det bekjendte Sted II. 22 & 4, som 
man ialmindelighed anfører som et Bevis paa, at Barnedaab 
dengang var i Brug. I III. 17 forekommer et Sted, som end 
tydeligere lægger hans Mening for Dagen om Daabens Nød- 
vendighed og Værd saavelsom om Guds Aands Forhold til 
den. Han siger først, at Aanden har i Christi Daab person- 
lig nedladt sig paa Guds Søn, som blev Menneskens Sen, og 
- har derved vant sig til at bo i den menneskelige Slægt for at 

forny den fra den gamle Tilstand til Christi Nyhed. Han 
forklarer sin Mening, idet han benytter sig af et Billede. 
pLigesaålidt*, siger han, ,som man uden Vand kan faa Dejg 
eller Brød, saalidt kunne vi Alle blive forenede i Ohristo uden 
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det Vand, somer fra Himmelen, og ligesom "den tørre Jord 
ingen Frugt bærer, naar den ikke modtager nogen Væde, saå 
ville ogsaa vi, som oprindeligt ere tørt Træ, aldrig kunne 
frembringe Livets Frugt uden den frit fra Himmelen kommende 
Regn; men ved Badet have vore Legemer og ved Aanden 
vore Sjæle modtaget hin Forening til Uforkrænkelighed* 
Derfor ere ogsaa. ,begge (Vand og Aand) nødvendige, fordi de 
begge befordre Livet i Gud*. I Daaben er altsaa Guds Aand 
virksom; ,ptil bam har Herren betroet sine forløste Mennesker, 
for at vi ved Aanden skulle besidde Faderens og Sønnens 
Billede og Paaskrift, gjøre den os betroede Penning frugt- 
bringende og give Herren dén fordoblet tilbage". 

Gaa vi tilbage til Orienten, sam finde vi der Clemens 
Alexandrinus, som Jevede omtrent samtidigt med Irenæus. 
Allerede de Benævnelser, som Clemens giver Daaben; give 
tilkjende hans Mening om den og dens Naadegaver. I Pædag. 
Lib. I. c. 6 siger han saaledes, at denné gudstjenstlige Hand- 
ling (ἐργον tovto) kaldes γαριόμα, φωτιῦμος, TEÅEIOVS 
Aovrpov, og derefter forklarer han, hvorfor den bærer disse 
Navne, ,fordi vi ved den blive rensede fra Synden, faa de 
forskjellige Syndestraffe eftergivne, erholde. Syn før. hint hel- 
lige og lyksaliggjørende Lys — Gud, og efter den ikke mere 
have nogen Mangel". Guds Naade meddeler. kun noget Fuld- 
komment, og derfor mener han,. ligger ogsaa déri Alt, hvad 
vi behøve, 'om vi end ikke derved, at vi ere døbte, allerede 
ere komne til Maalet. Vi aflægge i Daaben Synden, som 
formørker vore Øjne, og erholde det fri og klare Aandens Blik 
til at. skue Gud, idet. den Helligaand fra Himmlen nedstrømmer 
til os. Han kalder Daaben βαπτιόμα λογικον og betegner 
den som et heldbringende Lægemiddel til vore Synders. For- 
ladelse. Vi have forhen gjort opmærksom- paa, at Hermas's 
- Pastor gjør en Adskillelse mellem Syndstilgifelse ved Daaben 
og ved Boden; Clemens ytrer noget Lignende i sine Stromata 
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og viser ogsaa derved det høje Værd, han tillægger Daaben: 
I den modtages Tilgivelse for alle før den begangne Synder; 
- for dem, som begåaes derefter, tiltrænges en Renselse gjennem 
Bod (ra μὲν yap προενεργήϑεντα. apeidn, τὰ δὲ ἔπεγε- 
γνομενα Exnaarperar): Fasthøldelsen ved Daabens Naade 
og. Gave bliver. derved desto kraftigere indskjærpet. - 

Hos Clemens's berømte Discipel, Origenes, finde” vi 
Daaben og Guds Naade i den forherliget. -For at forklare sin 
Mening om den benytter han sig af. en Sammenligning med 
Jesu Undere og deres Virkning. Ligesom Christi Undergjer- 
pinger fremstillede den usynlige Kraft hos Logos og tillige 
havde den Nytte forbunden med sig, :at de førte Menneskene 
- til Troen; saaledes -er ogsaa Daabsbadet ef Symbol paa Sjæ- 
lens indre Renselse ved Logos's guddommelige Kraft; Daaben 
er derfor Grund: og Kilde (ἀρχη καὶ πηγὴ) for de. guddom- 
melige  Naadegaver, 3om i den meddeles dem, som. ere mod- 
tagelige. derfor; han henviser til -Act.8, 15 som. δ΄ Vidnesbyrd 
for, at . disse ved Daabens Erholdelse - ret egentligen vorde 
tilberedte for Annaminelsen af den Helligaand. Origenes be- 
tragter Daabes som ét Middel for Guds Aands :Virken og 
sér. i :derine Aandens Tilstedeværelse det. Ejendommelige hos 
den ehristelige Daab,: hvorved den” adskilles fra den johanneiske, 
der var οἱ blot .Symböl, meders den christelige har denny 
Fødsel søm sit Indhold; dog tilstaaes det at bero paa Men- 
peskets Modtågelighed, om den 'skal opnåa sin fornyende 
Hensigt. Den kaldes, siger han, Gjenfødelsens Bad og er for- 
forbunden med -Aandens Fornyelse, hvilken Aand -ogsaa nu, 
efterdi den er af Gud, svæver over Vandet,- men bliver ikke 
Alle tildel 'tilligemed Vandet (— παλιγγενεσιας ἀνομαξο" 
μενον» λουῖρον, μετα- ἀνακαινωσεῶς yevouévor πνευμα-. 
τος, τοῦ καὶ νυν. ἐπιφερομένου, ἐπειδὴ παρα ϑέου “ἐστίν, 
ἐπανῷ τοῦ ὑδατός, ἀλλα οὐ. nad: μετα 10 ὕδωρ ἐγγι- 
᾿ oyevon. Tam.. VI: in Johx -.. . -... «ἦς ἐν ἐν 
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Til disse Vidnesbyrd ville vi ogsaa føje dem, som i den 
nordafrikanske Kirke lyde til os fra Tertullian og Oyprian. 


Af de mangfoldige Steder, > hvor der hos disse tales om Daa- 


ben, og hvori dens Væsen og. Betydning fremstilles og dens 
Kraft beskrives; skulle vi blot anføre nogle af de vigtigste. 
Tertullian handler om:Daaben i et. eget Skrift, ,de baptismo*, 
der ogsaa har et polemisk Øjemed.. Allerede i de første Ord 
kalder han Daaben ,felix' sacramentum, qvo abluti — in vitam 
æternam liberamur*. Han kalder de Christne. ,pisciculi*, siger, 
at: vi fødes i Vandet og kunne alene ved at blive deri frelses. 
Siden anfører han Gen. 1, 2, at. Guds Aand :svævede over 
Vandene, og fremhæver Vandets Vigtighed og store. Kraft ved 
Verdens Indretning, hvorved det blev et ret passende Middel 
ogsan for Guds aandelige Virken, idet han hermed ogsaa har 
isigte Besvarelsen af den Indvending, han forhen hår berørt 
at kunne tages af Midlets Simpelhed og selve Haudlingens 
Fordringsløshed og tarvelige Udseende (— homo in agva de- 
missus & inter pauca verba tinctus non multo vel nihilo mun- 
dior resurgit, e6 inoredibilis existimetur consecutio æternitatis*). 
Han kalder derfor 'Vandet ,antiqva .substantia,- spiritus divini 
sedes, gratior cæteris tunc elementis*. Han finder just i det 
store . Fortrin , Vandet indtog under Verdens Skabelse, en 
naturlig Grund for, at Gud benyttede det i sit Sakramente — 
»qvæ (aqva) vitam terrenam:guberhat, et in coelesti procurat*. 
Paa Grund af : dette oprindelige Fortrin (,pristina ᾿ originis 
prærogativa*) ere ogsaa alle Vande blevne skikkede til at 
bruges: under Guds. Paakaldelse; thi Aanden kommer fra-Him- 
melen og hviler over Vandet, helligende det af: sig, og dette, ἡ 
saaledes helliget, inddrikker Kraft til at helliggjøre (,itå sanc- 
tificatæ (aqvæ) vim sanstifieandi combibun:*). Den' Daab, 
hvormed. Jesu Diseiple døbte tmder. Frelserens jordiske Liv, 
var den-johanneiske; de kunde ikke dengaug give den .ohriste- 
lige, .da. Herren. ikke :var.. herliggjort og: Dåabens. Kraft ikke 
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bragt isjand ved hans. Lidelse og-Opstandelse; thi hverken. 
kunde vor Død ophæves uden hin og ej heller Livet gjéngives 


uden denne (,qvia nec mors nostra dissolvi posset nisi domini 


passione, nec vita restitui sine resurrectione.ipsins*). Ved 
Daaben tilintetgjøres Døden gjetnem Syndens :Aftoen; thi 
pexempto reatu eximitur et poena*,:og Mennesket gjenoprejses 
til sin forrige Lighed med Gud;- han modtager hin Guds Aand, 
som. han dengang havde erholdt- ved Indblæsning,' men derefter 
tabt ved sin Synd. ',Ikke maa mån dog", ytrer han, .,for- 
staa dette saaledes, at vi i Vandet erbolde den Helligaand, 
men rensede i Vandet forberedes. vi for ham*; det er. nemlig 
Tertullians Mening, at Troen er fornøden, og just i- Daaben I 
åen. trøenige Guds Navn finder han et Middel til dens Be- 
fæstelse, da den til sin Styrkelse har-i Faderen, Sønnen og 


. den Helligaand, ved hvis Navn Daaben sker, Vidner, der 


ligesom ståa inde for Gaven. Om end Abraham kan: anføres 
som Bevis for, at Tro kan være uden Daab,: saa er dog den 
Tro nøgen (,nuda*), Daaben. er Troens Beklædning %,,vesti- 
mentumfidei*). I Guds-Ord er dens Nødvendighed betegnet, 


idet Befalingen ,at: døbe* ær given og Formen foreskreven. 


Herfor: anføres Matth. 28,19, og idet han hertil føjer Joh.3, 5, 
viser han, at Herren har knyttet. Daab og. Tro til hinanden 
(,obstrinxit fidem ad baptismi necéssitatem*); den er tillige 
kun en og maa ikke gjentages. Forøvrigt, da Tertullian an- 
tager, åt Sjæl og Legemé forplantes paa samme Maade, ,per 
tradueem*, er ogsaa Synden forplantet saaledes fra Adam paa 
hans Efterkommere; begge, Sjæl som Legeme, ere besmittede, 
men 'renses i Daaben.- En Viljens Frihed antager han ogsaa 
efter Faldet; Sjælens Lys er formørket, ikke udslukt; i de 


- Sletteste er der noget Godt, i de Bedste noget Ondt. Ingen 


Sjæl er uden Brøde, fordi ingen er uden Spire af Godt; der- 
før, ndar :Sjælen, omdannet ved den anden Fødsel af Vand og 
Kraften fraoven og befriet for den forrige Fordærvelses Dække 
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([-anima] reformata per secundam nåtivitatem ex aqva & su- 


perna 'virtute, detracto corruptionis pristinæ aulæo*) kommer 


til Troen, da skuer den sit fulde Lys. Den optages af en 
hellig Aand, ligesom i den første Bede af en urén- -Aand 
(,de anima*. c. 41). 

. Ogsaa Cyprian bruger oftere Udtrykket ,secunda pativi- 
tast om Dasben, og anser den for alt christeligt Livs Be- 
gyndelse. Dette staar ham fast, medens han. derimod paa en 
vis Maade kan siges at løse Aanden og sammes Virken fra 
Daaben, idet han gjør Kirken til Aandens Bolig og Kirkens 
Organer — Bisperne — til dens Bærere; deraf hans Benegtelse 
af Kjætterdaabens Gyldighed. Kun Daaben i Kirken meddeler 
Aanden, som derfor ikke er knyttet til hins egentlige Virken; 
thi-derne betegner nærmest Fødselen ifølge Tit. 3, 5. Ikke 
fødes Nogen, naar han modtager den Helligaand, men i Daa- 
ben, og efter Fødselen erholdes Aanden; saaledes skede det 
med Adam; han blev først skabt og derpaa indblæst Livets 
Aande, men Aanden kan ikke modtages uden forangaaen Daab, 
᾿ da meddeles den ved Hænders. Paalæggelse af Kirkens Fore- 
satte. Han beraaber sig navnligen paa, hvad der fortælles i 
Acta, om at Philip først døbte Samaritanerne, og derpaa sendtes 
tvende. af Åpostlerne, som under Bøn og Hænders Paalæggelse 
meddelte- Aanden til de Døbte. Ogsaa flere andre Vildfarelser 
forledede Cyprians Mening om Kirken ham til, f. Ex. at lade 
Daabens Kraft forendel bero ogsaa paa den Døbende, ja endog 
paa den, som døbtes, fordi alle de Goder, Christus giver, alene 
meddeles gjennem og findes i Kirken, ἃ. 6. i den udvortes, i 


en bestemt ydre Form bestaaende Kirke. Dette er. nå φῇ. 


Særegenhed. hos ham; men hvad ellers angaar Daabens Vig- 
tighed og Betydning, stemmer han fuldkommen med Kirkens 
øvrige Fædre. Han kalder den ,unda genitalis, aQva. vitålis, 
lavacrum vitale*; han siger, at Djævelens Ondskab ,usqve 
- ad agvam salutarem valere, in baptismo vero omne neqvitiæ 


- 
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virus amittere*. Børn bør døbes uden Opsættelse, da Ingen . 
maa afholdes fra Daabsnaaden, og, da Barnet har Del i 
Adams Synd, trænger det til Syndsforladelse og derfor ogsaa 
til Daab. De Breve, som de novatianske Stridigheder nærmest 
' foranledigede, og hvori hans Meninger om Kjætterdaabens 
Gyldighed især foredrages, ere tillige med Hensyn til hans 
Mening om Daaben højst vigtige og belærende, og vise, hvilket 
stort Værd han tillægger den. Saaledes i Brevet til Jubianus 
ἃ 12 siger han angaaende Farligheden i at indrømme Kjætter- 
daabens Gyldighed: ,neqve enim parva res hæreticis & modica 
- eonceditur, qvando ἃ npobis baptisma eorum in acceptum re- 
Æertur, cum -inde incipiat omnis fidei origo & ad spem  vitæ 
æternæ salutaris ingressio et purificandis ac vivifieandis Dei 
servis divina dignatio. Nam si baptizari qvis apud hæretieos 
potait, utiqve. et remissam peccatorum conseqvi potuit: Si re- 
missam peceatorum: cousecutus est, et sanctificatus est. Si 
sanctificatus est, et templum Dei factns est*., I sit Skrift ,ad 
Donatum de gratia dei* taler han om sin egen Daab og hvad 
han. i den har modtaget. - Hans Tale er saadan, at jeg ikke 
kan Andet, end anføre den noget fuldstændigere; klar og fald- 
tonende samstemmer den med :hine øvrige Røster, som lyde 
over: til os fra den christelige Oldtid, fra en Tid, da man ikke 
vidnede i Ord alene, men i Blod om Herligheden af det ny 
Liv, som Gud havde givet i Daab; den vil derfor ogsaa danne 
. em. passende Slatning paå den i de foregaaende Blade givne 
Fremstilling af Vidnesbyrdene om Daaben i den gamle Kirke, 
Han skildrer først sin forrige Stilling og Tænkemaade; han 
lan i Mørke og Blindhed, var et Bytte for Verdenshavets vilde 
Bølger, langtfra. Sandhed og Lys; og, siger han; ,jeg mente 
det ifølge min Livsskik dengang vanskeligt og haardt, hvad 
Guds Naade lovede mig, at, man atter kunde gjenfødes, og 
besjælet til nyt Liv i Daabens Bad, aflægge, hvad man. var, 
. skifte Sjæl og Sind, omendskjønt Legemet vedblev i sin. gamle 
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Skikkelse Jeg mente, at en saadan Foramdring var wmuljg, 
at man ikke saa pludseligt og fuldstændigt kunde afføre sig 
sin medfødte forhærdede Natur eller sine ved Alder og Brug 
indgroede Vaner; de havde .dybe Redder. Naar lærer den til 
Gjæstebud. og ødsle Anretainger Vante Sparsomhed? Naar 
Qulzgger den en: simpel. borgerlig: Dragt, som. har glimret i 
Gald og Purpur? Den, hvem Hejhed og Magt glæder, kan 
ikke finde sig i Savnet. Omgivet af Kliénters Skare, bædret 
ved em tjenstfærdig Hobs hyppige Ledsagelse, anser han det 
for. en: Straf at være alene. —-—-— Sadledes tænkte jeg. efte; 
thi jeg holdtes' indviklet i et foregaående Livs talrige Vild- 
farelser og troede det umuligt at rive mig løs derfra; jeg var 
Lastens Træl og overgav mig ἘΠ΄ dem som Noget, der πὰ 
engang hørte bjemme hos mig, idet jeg mistvivlede om nogen 
Forbedring. Men efterat i. Kraft af. det gjenfødende Vand 
(pauxilio genitalis undæ") det forrige Låws:Besmittelse var af- 
toet, og det klare rene Lys fraoven udgjød sig i mit forsonede 
Bryst,- efterat jeg ved Gjenfødelsen:(,nativitas secunda*) var 
omskabt :til et: nyt Menneske ved den fra Himmelen udgydte 
Aand, — da forsvandt paa en forariderlig'Maade strax al -Tvivl; 
det Tillukkede aabnede eig, i Mørket kom Lys; hvad der før 
syntes vanskeligt, blev fet, hvad der arsases for'umnligt, kunde 
udføres, og det blev erkjendt, δὲ det'havde været 'af Jorden, 
Bon førhen, født af Kjødet, levede i Syndens Tjeneste, og at 
det begyndte at blive Guds, som πὰ den Helligaand besjælede” 

Naar åe. gamle: Kirkefædre forkerlige Daaben og dens 
Kraft, betragte de. den som noget for sig Bestaaende, noget 
rent Objektivt, der berdr paa Gud og existerer, fordi han har 
saaledes sagt. og indrettet det. Dette var Kirkens Anskuelse, 
og det var derfor,.at man kunde forledes til den Misforstaaelse, 
at' betragte den som magisk virkende; herpaa have de gamle 
Fædre været opmærksomme, og vi se dem oftere advare 
mod en saadan Tro 'og'lægge de Christne pan Hjerte, at 
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Daabens Goder. maa annammes og benyttes, da den ellers 
vilde være ikke blot udem. Nytte, men ogsas paaførende et 
desto større Ansvar og en tungere Dom. Imidlertid gjælder 


det dog som en ålmindelig Bemærkning, at saalænge som Men- ᾿ 


- meskets Syndighed og dets deraf fremgaaemde Forhold til Gud 
ikke war opfattet i sin hele Dybde, saalænge man ikke 

kommen til en klar Anskuélse af-Friheden og dens Forheld 
til Guds forlesende. Virksombed, kunde ej heller Daaben sees 
i sin-rette Betydning og i sit Fotalforhold til God som Nas- 
dens (νοῦ eg til Mesnesket som Modtageren; endvidere, 
saalænge den Heligaands Væren og Virken i hans Forhold til 
den hele Prelsesøkonomi ikke klart var opfattet, vilde ogsaa 
fra denne Side en Skygge lægge sig over Daabsbegrebet. Først 
da vilde denne svinde, påar den +:Christi Lære nedlagte Sand» 
hed havde ved Guds Aands. Virksomhed gjennemarbejdet sig 
tål at blive foldt opfaktet:i alle sine Dele: (Guds Ord inde+ 
holder Lys .og Lærdom om alt hans. Raad og saaledes tillige 
den fornødne Oplysning pm hans og Menneskets Forhold, om 


døftes Væsen og Væren å dets dybeste aandelige Retningers 


men der skulde Tid til, indem de Troende ved den Helligaands 
Bistand efterhaanden fik Syn for. Lærdommen og udbyttede 
dens hele fyldige. Indkolds ja, man Καὰ endogsaa sige, at den 
falde Rigdom endnu staar der som Opgave for videre Under» 
søgelse, og at der emdnu er Meget deraf at øse. Hver Tid 
bidrager Sit dertil. Vi bemærke, hvorledes denne Udvikling 
mod en altid folders: Opfattelse pg: Begriben af éen. guddom- 
ει -mebge. Sandhed tog sin Begyndelse fra Kirkens første Dags. 
Oftest foregik den gjennem Øtrid mod Vildfarelser og hæreti» 
- ske Meninger; da bleve de Christne nødte til i: Bøn og Tro 
- at kjæmpe for Sandhedens Bevarelse for sig, idet de søgte at 
gaa. dybere -ind i Guds Ord for at bemægtige sig den, gribe 
og hegribe den. Ogsaa bine Fæfdre, søm vi i det Foregaaende 
have lyttet til, have troligen arbejdet herpaa, og: om de end 
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i Adskilligt kunne have fejlet, da ligger dette i det svage 
jordiske Øje, for hvilket den guddommelige Visdom først lidt 
efter lidt afslører sin Herligheds Fylde. Dog se vi ogsaa her, 
at Sandheden i sine store Hovedomrids blev erkjendt af dem, 
var dem kjær og bevaredes trofast; det aabenbarer sig her 
som altid, at i det, som udfordres til Salighed, er Ordet klart 
nok for Enhver, som' vetteligen 'dermbd ohigaaes: For os, som 
bo i den evangelisk-lutherske Kirkes Skjød, forekomme disse 
Bekjendelser fra de ældste Kirkens Tider at have noget Hjem- 
ligt og derfor desto mere Tiltrækkende ved sig. Vi bekjende 
jo, at til os taler i sin Renhed det samme Guds Otd, som 
lød i de Tider gjennem Menighederne midt imellem 8] den 
Vildfarelses Raab, hvori græsk og jødisk Visdom og Livs- 
anskuelse gjorde sig gjældende og søgte at overdøve og under- 
trykke hin Røst, dér lød som de sågté og stille Loftninger, 
men hvori Gud var. . Vi foralene, at i vor Kirke førtsættår 
såg den gamle, der 'ikke er afbrndt;: aldrig har: ophørt, fordi 
den er. én Guds: Skabning, grundet paa en Guds Gjenieg; den 
var 'vel bleven fordærvet og besmittet: ved Menneskepaafumd 
og Digt, dær udgavés for Guds Samdhed; men dens Livskraft 
var fraoven og brød Døkket, Lyset. åkinnede atter frem og 
drev Løgnen og Falsklieden tilbåge. Derfor sige: vi, at vor 
Kirke. begyndte paa den Dag, da Guds Åand kon i:Lyn og 
Atorm over: de forsamlede Disciple, og: vi Vilegne os biae gamle 
Vidner og glæde os ved deres Røst; the det er gamle be- 
kjendte Stemmer, som vi fomemme, om 'de end lyde med Δ] 
den Forskjel, som Aarhundreders Afstamnd, et andet Kultnrliv, 
andre Skikke, andre Anskuelses- og Udtrykamaader frembringe; 
vi. hilse dem dog som vore; det er :det samine Ord, der ler 
deres Lye, det er der samme Gjernisg, : der er deves Kraft, 
det er den samme Aand, der bor i dein eg driver dem til at 
forherlige den. samme Henre og Gud i Tale som å Live 1 
ee Ὁ ἃ παπαα........ῃ0..." 
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Af oser 


C. P. ESSENDROP, 
᾿ Bognepræst til Melhus, 


αἱ i å ; : ᾿ ΤΙ. 
| τ 88 ἑ 
-Vurderen af. Kirketugtens Velsignelse. 
Er Kirketugts Øvelse en-ligefrem Følge δὲ og en Trang for 
. Christenvæsenet, maa den'ogsaå være til Velsignelse for dette, 
som det Modsatte maa være:til Skade for det christne Liv. Det 
* 'er-da ogsaa for den Troende umiddelbart vist, at den Herre, 
som har befalet Sines Samfund at øve Kirketugt i Sandhed 
og Kjærlighed, ogsaa derved har tænkt paa dem og paa Frel- 
'Bens. Sag i Kjærlighed og til det Godé, var det saa end ikke 
i og for sig vist og klart, at Opfyldelse af Herrens Bud. er 
Velsignelse og til Velsignelse, Overtrædelse og. Forsømmelse 
af. det til Dom og Fordærvelse. Hvad -der saaledes forlods 
mas. være enhver Christen vist og sikkert, skal gaa endnu 
klarere frem ved en nærmere Betragtiing af Sagen. -—- Vende 
vi først. Tanken.til dem, paa hvem Kirketugten øves;, maatte 
wi negte :Sandhedens -Betydning. og Magt, dersom vi-skulde 
-kunpe miskjende, 'at .det er. godt, at Sandheden angaaénde os 
selv :og. vor: aandelige. Tilstand kundgjøres os og gjøres mægtig 
over 08; men Kirketugten  kundgjør just Sandheden for den, 
paå hvem den øves, hvad enten den formaner, advarer eller 


sg 
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straffer. Det er sundt; at den ydmyger; men: enhver alvorlig 
Christen vil bekjende, at det var ham godt, at han blev -yd- 
myget. Som Kirketugten vidner for 'den-Tugtede:-om hans 
Svaghed, hans Snublen eller hans Fald, saa hjælper den 'ham' - 
til skarpt at fæste Blikket paa sit Christenmaal og sin Christen- 
arv, og disse Ting have dog en tillokkendé Magt ved sig; er 
Blikket ret fæstet pas dem, maa vel Hjertet følge med og 
Haanden rækkes-ud derefter. Den sande Kirketugt gaar yder- 
ørere ikke blot i Samdhedens Tjeneste; men, baaren af Kjær- 
lighederis Aand,-øver den Kjærlighedens Tjeneste, og Kjærlighed 
har en syhderlig Magt til δὲ bøje Aander og smelte Hjerter: 
Det var Esras's Kjærlighedssørg over Folkets Ulydighed mod 
Herren, ger samlede. Folket i Klynge om Herrens Alter og 
omsider lagde Bekjendelsen og Løftet i Sechanjas Hjerte og 
paa hans Tunge (Esr. 10, 1—12). -Der ere -Flere-'end. Ken 
opvakte til alvorligere. Bekymring og nidkjærere Arbeide pas 
sin egen Saliggjørelse ved /Erfaringen af, at Andre i Kjærlighed 
vare 'bekymrede for -ham. Derfor :skulle heller ikke de bes 
holde Ret, som sige, at Tugt kun avler Frygt og Trældoms- 
aand, om saa ellers ikke ogsaa Frygten havde sin Betydning 
for Aanden. Men, selv om Tugten ikke virker til Opbyggelse 


paa dét 'TFugtede, har det dog baade for ham, før Menigheden 


og for den udenfor staaende Verden sin Betydning, at en 
Saadan holdes i Ave. Jo mere det Onde i et Menneske frit 
faar røre sig, uhindret af nogen Modstapd, - desto hurtigere og 
desto fuldere' udvikler det sig; jo mere det derimod trykkes 
tilbage, desto sildigere kommer det i Regelen til Modenhed, og 
desto :længere varer Muligbeden af, at dette Onde eéndnu- kan 
overvindes af Nasdens Magt.—Det vil fremdeles gjælde Kirke- 
tugten, hvad der gjælder enhver-'ehristelig .Gjerning, -at dens 


Velsignelse: vender 'tilbage til den,.som øver den i Jesu Nam — 


(smlgn. Matth. 10, 13). Det Troes- og Kjærlighedsliv, den 
Nidkjærhed: for- Herren eg for Brødrene, "der Aandens Sands 
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før Sandhed og: for Hellighed, af. hvilken den. christelige Øvels» 
af Kirketugten fremgaar, vil næres og udvikleg ved denne, og 
Samfundsbahadet 'mæptigen styrkes: til mepen og mangfoldig: 
Velsignelse. Man har hørt: sige, at saadan Tugtom: vil opblæse 
den, s0m aver. den, og da: selvfølgelig. pedbryde Christenlivet. 
En .såadan Indveénding. skulde ikke turde: lade sig høre lige- 
overfor Herrens bestemte Befaling til sin Menighéd om at øvd 
Tugten, som ovarfot den obristelige Kjendsgjersing, at en 
Gjerding kan øves, om end ἃ Skrøbelighed, san dog i Sandked 
og: Oprigtigbed 1. Jesu.Navn. En Fader opblæsøs visselig ikké 
heller "ved at tugte sin Søn; Kjærliglieden vilde; allerede gjøre 
bam: det utnuligt. Hans Hjerte maa tvertimød ydmyges, nad 
det er Ben: af hans Ben. og Kjed af. høns Kjed; som mem 
tgtes; får Syndebs Skyld.-* Søaledes ær det: jo. altid En af sine 
Egne, En, der. deg. er udgangen frå den, at Menigheden: tigter: 
Deg vil aldrig katte glemme det — Hegens.Menighed har 
- Hjertets. aldrig svigtende Hukoomelse — at det. ér-det Onde 
i den, som er kommet til Magt: i dens'enkeke Lem, atdet 
er sg selv, den tugter, haar den tugter sit Lem. I sin Tugted 
efter Hertens Drift man Mesigheden høre: Herrens Rest: ,, Drag 
af: dine Sko; thi det Sted, hvorpan du stkar, er hekligt*, mad 
se 'sig Spöjflet foreholdt; der pas 868. Gang viser det Billedet 
af. Herrens Hellighed,- og af, hvør langt dem selv å:alle :sine 
Lømmer ær fra: det høje Helligheds.: Maal 3). — Bnodehig' den 
fremmede Verden, søm aamdelig, staar udenfor Menigheden (om 
den endå visse Maader.:skålde være. kommen; indenfor dens 
Dør), 'eller 'som- stapr rent udenfor, — for den maa. der deg 
gariske anderledes. i :Aawd' og. Kraft vidnes om. det. ehrisinp 
Vaiseu, hver. Kirketngten - overholdes, ''end: hvot dei for dens 
Øje maa se ud til, åt. + Christi Menighed ferligee Christus med 
Belial, Lys :med. Merke, - Man. maa ber ikkd glemmiy åt til 
μία 1 å FETE ἄρ τὰ ἢ 
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dety for Chtistom endna fremmede Verden høte ikke blet de, 
der i Hjertets frække og trudsige Fothærdelse hæve bortkastet 
fast enhver Sands for Hellighéd; men ogsda mangen. en xl- 
vorligere Mand med én dybere Sands, og hvad der nåindst vil 
savnes hos. disse -Sidste, aa 
Nidkjærhoed for Renhed. 

Hvor bøyt et Værd vi end éykkes os at mantte tilløpge 
en éhristelig Øvelse af éhristelig Kirketugt, hvor klart det opd 
synes 08, åt Velsignelse maa vandre i dens Spot, mangfoldig 
Skade være en nødvendig Folge af debs Forsønmmmelse, sag viser 
imidlertid deg Erfaringen, at bestemte Indvendinger have været 
rejste imod den. Man har endog villet af den helge Skrift 
viade Vidnesbyrd mod den; Det heder: til Kirketugt hører 
em Domimmer; men Herren selv siget i Matth. 7, 1: ,Dømmet 
ikke, åt I ikke skulle dømmes"! Til Kirketugt hører em Ud- 
skillen; men Herren selv siger: ,Lader Kliutem voxe tilsammen 
med Hveden" (Mattk. 13,29). Havdé Herren imidlertid med 
hine Ord i Matth. 7, I forbudt Sme enhver Demmeén, ἀκ havde 
ban hverken strax efter i v. 6 tilføjet;: ,Giver ikke Hundéne 
det Hellige", ej heller dels selv dels ved sime Apostle talt de 
mange tidligere amførte Ord om Tugts Øvelse i Kjærlighed og 
Sandhbed, og derfor ἐγ det ogsaa vist, at heller ikke Herrens 
Lignese om Klinten mellem Hvedem tor udlægges pax deres 
Vis, som deraf ville hente en Berettigelse for Enhver til at 
unddråge sig enhver Dom af Brødre, trods at Kjed og Blod 
tiltales af en saadan Udbeggelse. Der er én Dømmen og 
Udskillen, som øanske vist er mod Herreds Aand; men: der 
er. en anden Dømmen, som er af Hervens Aånd.  Egenret- 
færdighed og  Hovmod staar paa den: ene Side, Sandhed og 
Vdmyghed pa den anden. Hist demmés med selvvalgt Vise 
dom; hvad dør:er skjalt fot Mennesker eg forbehskit Heriens 
egen :Dom; her dømmes efter Heørenb Ord, hvåd der hyget 
aabenbart; för den, der ilike vover åt egte Sabdhedeh. Hin 
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- dømmer for 'at- fordømme, denne for. at. komme tilhjælp - Hin 
Deømmen opgiver den Dømte; denne haaber for den, som 
dømmes.. Derfor kan heller ikke den Indvesting mod Kirke- 
tigtens Værd bestaa, som saa almindekg høres: ',Kirketugt 
lader sig ikke gjennemføre uden en .Skuen ind i Hjerterne; 
som ikke er Mennesker given, og, skulde den indskrænkes 
iden det Omraade, vi paa en Maade kunne beherske, kommer 
man vel mangen Gang til δὲ bortsie Myggen og nedslege Ka- 
mélen*. Det Første i denne Indvending gjælder Kirketugtens 
Uigjennemførlighed, og det er jo ganske vist, δὲ Ingen kån 
lægge en Alen til sin Væxt, ej- heller Christenmenigheden give 
sig Hjertekjenderens skarpe Blik; ja, selv det Lavere, at. kunne 
prøve Aanderne, forudsætteér en overordentlig Naadegave (1 Cor. 
12,10). Men man måa ikke 'herøver- glemme, at til Christen- 
livet hører baade: efter Sagens egen Natur : og: efter Herrens 
udtrykkelige Ord Bekjendelse baade i Ord og i-Gjerning, og 
denne Bekjendelse kan høres og se6s,-prøves og dømmes. Det 
ef. denne . Bekjendelsens : Oprigtighed og Inderlighed, der. er 
skjult før os, og som ialfald kun kan blive Gjenstand for vor 
Anelse; den kunne op skulle vi ikke bedømme. Men, medens 
vi dog kunne chriskelig virke til at befordre og nære: saadan 
Oprigtighed og modarbejde det: modsntte Væsen, kunne vi dog 
ikke, fordi ikke al Gjerming i dette Stykke er-os'given; for 
sømme den Gjerøing,: som er: 08: anvist og: paalagt. *modsat 
Fald vilde eådog al Tale 'om :Opdragelse blive en -utilberlig, 
jalfald forfængelig Ting. Den hele Talé om at-bortsje Myggén 
og: nedsluge. Kdmelen: duer ikke i denne :Sammenhæng.* Man 
tænker vel .ved:at bortsie :Myggem paa at tugte de mindre 
Afvigelser, som -kunne findes ogsaa: los den oprigtige -Christen, 
eg. ved at: nedsluge -Kamelen påa ikke at tugte og ikke at 
udskille Hykleren, der'døg, naar hån er en:Hyklker, er langt 
længere fra Herren end hin! Mön en alvorlig Christén: vil 
dog aldrig kalde en -Afvigelse: fra Herren, lad 'dén: saa end 
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sammenligningsvis være nok saa liden, en Myg. En alvorlig 
Christen kan aldrig Andet end ønske sig tilbageledet fra en- 
hver Afvigelse fra' Herren. Hvad paa den anden Side det 
åpgaar, at Hyklere maa fordrages i Menigheden, svare vi, at 
det kommer an pas, hvad der forstaaes ved en Hykler. Al- 
mindeligvis synes man at kalde med dette Navn dem, som 
vel med Munden bekjende Christum, men fornegte ham i 
Hjerte og Gjerning; men, saaledes forstaaet, skjønne vi ikke, 
med hvad Ret der kan siges, at slig Kamel skal nedsluges. 
Fornegtelsen i Gjerning stiller ham dog ligefrem under den 
straffende Kirketugt. Forstaar man derimod ved en Hykler 
den, som .baade med Munden og i Gjerning bekjender Chri- 
stum, men formegter ham i Hjertet, vil det være klagj, at en 
Saadan er unddragen Menneskers Dom, og nu være det langt- 
fra os at negte, at denne er gruelig ilde faren, og vi mene, 
at det ikke er et lidet Stykke af hans. Dom, at han er und- 
dragen Brødrenes Dom og Hjælp; ej heller ere vi blinde for, 
at: han er en slem Surdejg i Samfundet; men paa den anden 
Söde tør man dog ikke heller ved en Sammenligning mellem, 
hvad Skade denne og Andre kunne volde Sainfundet, under- 
vurdere det, at han i Ord og Gjerning bekjender Herren, og 
iælfald vil ét ohristent Samfund'vide ht bøje'sig under og 
finde sig i, at Herren har forbebøldt Saadanme for sin egen 
Dom, .og den troende Memighed vil :i sin Viden herover føle 
sig dobbelt dreven til at arbejde paa 'sin Renselse for Herreå 
og ved den almindelige Tugt virke ogsaa paa den, hvem den 
ikke kan bjælpe med den spectelle, og endeligen trøste sig 
med, αἱ det' Tunge; som Kirkens Fiende tænkte den til det 
Onde, har Kirkens. Herre 'tænkt den til det Gode, og 868 
Sidste maa beholde Sejren. 

Efter det Udviklede tør vi -saaledes ΕΝ at Kirke- 
'tagten er et anvendeligt, hensigtsmæssigt, ja, vi maatte kalde 
det en Undervufderen af den, dersom man ikke vilde tilføje, et 
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velsigmiet, os af Herren anvist og derfor yderst vigtigt Middel 
fer Bevarelsen og Udviklingen af Christenlivet i Menigheden 
t det Hele som i dens enkelté Lemmer. Dens rette, ridkjære 
og flittige Øvelse vil altid βίδα i et dmekte Forhöld til Cln'- 
stemlivets Inderlighed og Klarhed i Meniglseden, selv pan oen 
Gang en Frugt af denne og tilbagevirkende pas den. Derfor 
vil ogtaa Slaphied og Slevked i Kirketugtem baade være et 
Vidhesbyrd om og en Næring for et slapt og sløvt Christen: 
og Menighedshkv. | 

Er imidlertid Kirketugtén og dens Vigtighed ofte sørgelig 
undervurderet, kan paa dem anden Sade ogsaa en Overvurderer 
ligge næt, savnlig naar alvorlige Chrigtne efter i længere Tid 
at haveggræret blinde for dens Betydningsfuldbed. waapgne til 
Erkjendelse af denne, uden dog endnu at være komme til ret 
Klarhed i Sager, og det mas dog forlods arkjendes, at ogsam 
en Overvurderen er skadelig. Hvad Betydming erd Kirke- 
tugten har for det ekristelige Liv, er det dog kun en Lavs- 
ytring, ikke Livet selv. Dens-Øvelse er en Virksomhed,' en 
Gjerniag, og som al Gjerning forudsætter: den, for at kunse 
være en christelig Gjerning; christelig Tro og christøligt Troes- 
liv. Man vil aldrig med grundet Haab kunne arbeyde paa at 
overbevise den, der ikke selv staar pan christelig Girund, om 
Kirketugts Christelighed, og, om “οὐ Samfund af Navnochristné 
lød sig overtale til at. pnatage sig at ove: en Kirketugt, vilde 
denne dog aldrig kunne blive én ret, sand 'og ægte og derfor 
velsignet Kirketugt. En Aåndens Form, hvorfra Aanden er 
vegen, er ikke Aandens Form. Dette gjælder ikke alene dri 
Kirketugt.'og dens Modsætning,- men ogsaa om Kirketugten i 
dens forskjellige Grader af Udvikling: Barnet. kan ikke øvo 
. Mandens Gjerning, og dén kræves ikke åf det; derfor kommer 
der aklrig nøget Godt ud: af, at et Barn forsøger at årte sig 
sødi. en 'Voxen.  Qgsaå for: den enkelte. ”Troende 'og en: Her» 
yens Menigbeéd givds der en: Barndomis- og om Manddomtilstand, 


-. 
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en forskjellig:Grad af Udvikling af Troeslivet, og derefter er 
det: som, tidligere paapeget, apostolisk Vis δὲ begrændsø 


Kirketugten ?).. Det mas derfor være en Overvirderen; en 


Miskjemden af Kirketupten, haar Nogen findes at mene at have 
vundet Noget ved δὲ indføre en Slags Kirketugt, eden åt dene 
Eorudsætning først er tilstede, eller den Form og Udvikhng 
af: Kirketngt, der foradøætter et fyldigere, mere udviklet Troes+ 
låv, end Stmfamdet enda er naatt frem til. 


ἐ" 89. τι, 
-  Kirketugt i en Statskirke τ 

Man har hørt paastaa, δὲ Kirketugt vår umulig i en 
Statskirke, og denne Paastind søges begrimdet' formentlig 
omtrent saaledes: ,, Til em Ståtskirke hører ikke blot, at dette 
Kirkøsamfund beskyttes i sin Bestadeh og sine kirkelige Rø- 
valser af Staten, ikke blot, at. Staten erkjender dette Kirke» 
samfunds Bekjendelse som sin, - sa at Staten. med alle sine 
fnstitutioner og sit hele Statsjiv ima stat pax dette Kirke- 
samfunds' Trøesgrund, men.-ogsaa at sete Stat har sat sig 
i οὔ saadant: Forhold til denne S$tåtskirke, at, om” den enå 
ikke: vil udelukke af Staten dem, der ikke ere Lemmeér af hin 
Kirkesasmfund, deg de af dens Borgere, der tillige:ere Stats- 
kirkens Lemmer, derved træde i et fuldene, inderligere Borger 
forhold til Staten og skaledes blive delagtige i flere timelige 
ag! børgetlige Godet. Men: heri ligger der en Lokkekse ved 
utilbørlige:Midler til at slutte sig til Statskirken, om saa ikke 
Hjertet driver: Ea dethen, - og saadan Lokkelsa-vil; salige som 
Mesncskine ere, skabeen Masse Nawnchristne, om sæa end 
Staten. tmdlatjer, hvad den ofte ikke har undladt; dirøkte δέ 
twinge Folk ind i Kirken. Jo flere de: Navmchristwe mu: blive 
i pir desto raid vil ak pas ον af 
EE 
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disse, kunne røre sig i et christeligt Liv i det Hele: og saa- 
ledes ikke heller i den christelige Kirketugt, hvilken Tugt 
ydermere Navnchristne ligesaalidt kunne øve pan Andre, som 
de selv. kunne 'være villige til αὖ underkaste sig den; de ville 
ialfald komme til at betragte den som en borgerlig Sag, hvorved 
Kirketugtens Væsen og rette Virksomhed vilde forstyrres. 
Bertil kommer ogsaa, . at Statens Øvrighed bliver Statskirkeris 
Lemmer og staa som såadanne under Kirkens Tugt; men 
Tugten kan ikke anvendes paa disse, uden at den Auktoritet, 
som er dem nødvendig for deres borgerlige Stilling og Gjer- 
ning, lider derved. Kirken maa derfor give efter i sin Tugt 
ligeoverfor Øvrigheden) men derved bliver det igjen umuligt 
for Kirken rettelig at øve sin Tugt paa' noget Lem*. * 

Naar vi nøjere ville prøve Rigtigheden af disse Paastande, 
holde: vi fast paa, at vi her kun'have at: gjere med en Stats- 
kirke i Almindelighed, hverken med den ene eller anden enkelte 
Statskirke, altsaa, heller ikke med nogen Statskirkes indivi- 
duelle Forheld og Kaar. Vi antage ogsaa, at det ovenfor som 
Møærker ved Statskirken Anførte maa findes ved enhver saa- 
dan, og kunne:da heller ikke negte, at de statskirkelige For- 
hold medføre en saadan Lokken til Kirken, som lettelig, 
maaske uundgaaelig fremkalder en Masse Christne.  Derimod 
tykkes det 0, at man for raskt springer fra denne Paastand 
til, at 'Kirketugt er umulig i en Statskirke, Meningen kan jo 
ikke være, åt ægte christeligt Liv, sand christelig Livsrørelse 
alene kan: findes i et saadant Samfund, der kun hår oprigtige 
Medlemmer. Slig selvvalgt Lærdom er forlængst dømt og vil, 
hver Gang: den: igjen monne: ville føfte Hovedet, blive dømt 
af Herrens Ord. Nej, heder det, vi vente 'ikke 1 Forkrænke- 
ligheden en ren Menighed; men, om 'vi indrønime, åt Herrens 
Liv kan røre sig med Sandhed og Kraft i en Menighed, 'om 

nogle af dens Lemmer ikke ere oprigtige for Gud, forholder 
Sagen sig dog-anderledes, naar Taken gjælder en Kirke ellér 


Om ;Kirketugten. II. 6 305 


Menighed, bvori. Massen er Christone kiin af Navn med et 
Kjødets, ikke et Aandens Liv. Tanken vil imidlertid. allerede 
her vise: sig at være dømt,: naar Paastanden :gaar' ud paa 
Umuligheden af Kirketugt i 'en: Statskirke. 'Man betragter 
nemlig disse falske Navnchristne, : pian vejer og erkjende1: diskes 
Udygtighed. til al. christelig Gjerning, .og dreri har. man. Ret; 
men man. har. ikke Ret. deri; at mån kun betragter og vejer 
disse og dette, medens man i-,dénne Sammephæng ikke har 
Øje for, at der i dette samime. Kirkesamfund ogsaa : findes 
sande, oprigtige Christne med et sandt christeligt Liv og deråf 
følgende aandelig'Bygtighed til-christelig:Gjersing. Vilde man 
hertil bemærke, δὲ disse Sidste dog altid ville. blive de Færre, 
kunne vi indrømme dette, bøjende 'os for Herrens:', Mangé ere 
kaldede, men Faa ere udvalgte" 3); men saa. ville vi: ogsaå 
-gtærkt betone, at i Guds Rige, dets Kampe og Bedrifter gjør 
Antallet. ingenlunde Udslaget.: . Herren kan sejre ligesaavist 
ved: Faa, sömm ved Mange; det er jo i det Hele disse Faa, 
som i en vis Forstand bære Verden. Ganske anderledes. vilde 
Sagen stille sig, dersom der: med Grund kunde paastaaes, δὲ 
i en Statskirke kunde der. ingen sande Ghristné findes; meå 
da vilde det. ogsaa være en ligefrem Ugudelighed:endeg kun 
at tale om en Statskirke. For at kunne fremføre. ἐπ saadan 
Paastand, maatte man imidlertid ikke blot lukke.:sine Øjne for 
Historiens og Erfaringens klare Vidnesbyrd, men ;0gsaa -kaste 
dort al christelig Erkjendelse. åf,- hvad det er, som. skåber 
Kirken. og dens Lemmer, ja af :den. ganske Frélse-i-Christo. 
Kirken som Frelsesanstalt- er overalt, hvor de eneste: rette “οὗ 
ægte Naademidler, Ordet og bn epéi Log gjennem 


2) Man glemme imidlertid heller ikke, at deite Ord! gjælder ethvert 
«jordiskt Kirkedamfund og ingenlunde blot Statskirkerne. Lokke 

' disse sidste paå en særegen Matde Navnchristne!til sig, 988 have 
ogsaa andre kirkelige Samfund sine Tillokkelser, der 'ogsaa virke 
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disse virker den Helligaamd- kaldende, oplysende, givende, skar 
bende,- opholdende og helliggjørende paa Euhver, som vil lade 
- den Helligaand faa; gjøre sin Gjerping paa fam, og derudi vil 
et Menneske have Nok til sin Kommen -til,: Bliven i og 'Væxt 
i Christe..- Hvorsomhelst ine Naademidler ere tilstede: med 
den i dem af Gud selv nedlagte Magt, der ville der ogsak 
blive og være :dé, . paa: hvem Naademidlerne :fas. udrette sin 
Gjernigg til-Opbyggelse, altsaa oprigtige Herrens Bekjendére 
med Troens Åand. og Troens. Låv og derved dygtiggjorte til 
"Troens Gjerning. Da det nu wnæligen kan: paastaaes, at Naa- 
demidlerne ikke kunne.vwære uforfalskede ilstede i en State- 
kirke, maa det deraf være vist og klart, at ingensomhelst 
christelig Livsrørelse eller Gjerming og altsaa heller ikke 
Kirketngtens Øvelse er umulig å en Statskirke; fordi den er 
en Statskirke. En anden Sag er det, at en Statskirke. har 
det ved-sig, som vanskeliggjør Kirkebuptens rette Øvelse, og 
det ikke:blet derved, at den paa. en særegen Meade Iokker 
- Navnehristoe til Kirken. .. Men ved- em. saadan -Forandriag i 
Paastanden bliver hele Sagén ganske anderledes stilbet.: å et 
hvilketsomhelst Menighedssamfund . vil Kirketagtens Haand- 
hævelse. have sine Vanskeligheder,. og disse ville. vel blive af 
noget - forskjellig Beskaffenhed 'og forskjellig Grad ved de -for- 
skjellige Samfund; men det turde blive yderst vanskeligt méd 
Sikkerhed at .veje de forskjellige Vanskeligheders relative Grad. 
Er Kirketugten. en Aandens Gjeruing ved de Troeude, vil det 
ogsaa høre til dens Væsen ikke :at vige tilbage for Vanske- 
- Xigheder; ja, der: vil å Vanskelighederne selv : ligge en Magt 
til at kalde hin Aand til Virksomhed. Vi have fretndeles 
tidligere paavist, at det hører til den apostoliske Ordning åf 
Kirketugten, at denne bliver at begrændse efter deres aande- 
lige Kaar; af hvilke og paa hvilke- den skal øver, 'og 'det kan . 
- derfor ikke uden Videre være stridende mod Aanden, om det 

godtgjøres, at en særegen Begrændsning af Kirketugten bliver 
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nødvendig i Statskirken. Er én saadan Begrændsving med- 
vendig, da er den derved bevist at være bifaldt af Herfen, 
saalænge vi tør tro, at Statskirken selv har Herrens Bifald. 
Vi gjentage, at der her kun tales om, hvad Begrændsning der 
maatte findes at være nødvendig, ingenlunde hvad Begrænds- 
ning en utro Statskirke maatte finde for godt at'kalde nød- 
vendig. At det nu idetmindste hidtil har havt Herrens Bifald, 
at. Kirken mangesteds er bleven Statskirké, vil det ikke høre 
hid nøjere at begrinde. Vi ville kun kortelig pege paa Stats» 
kirkernes lange historiske Bestanen, og, er det paa den ene 
Pide let at pegé' paa, hvad Mangler der bave. vist sig ved 
dem, skelde det. paa den amden Side ikke være. vamskeligt δὲ 
pasvise, at. ogsaa Statskirkerne have været velsignede af 
Herren... Vi vide. ikke, om og naar Dagen engang kommer, 
da Προ vil lade sin hele Manighed fremtræde paa ”anden 
Maade end i Statskirker; men indtil. den Stynd tør vi ikke 


Andet end agte og ære Herrens Gjerning ogsaa i.dem. Kunne 


vi saaledes i det Hele og Væsentlige ikke gaa længere end 
til Erkjendelsen af, at Kirketugten er vanskelig at udøve i en 
Statskirke, og at disse Vanskeligheder dels skulle og kunne 
overvindes, dels maa 1 nogen Maade bestemme Begrændsningen 
af Kirketngters Øvelse, vil det af sig selv være: klart, at: vi 
kun kunne lægge liden Vegt paa. den Begrendelse af Kirker 
tagtens Umnlighed i.eb Statskirke, der er hentet fra Stats- 
øvyrighedens. Forheld til:Kirken.: Er en saadan Hensyntagen 
$il Nogens: børgerlige Stilling nødvendig, er den ogsaa- tillmdt; 
ør. den ikke nødvendig, kan beller Intet derfra sluttes. At 
den nu ikke i og for gig er mødvendig, derfor levere Bisko- 
perde Ambrosius i Majland og Vilhelm å Roskilde i'deres 
historiske Gjerming det slaaende Bevis. Saadan kan :vel imid- 
lertid Tilstanden i en Statskirke en Tid være, at en Hensyn- 
tagen som den nævnte paa en Maade kan antages nødve ig; 


men da maa ogsaa Åanden være skare «løvet i: det-såmme 


( 
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Samfund,- og af den Grund vil der i et saadant Samfund ikke 
kunne være Tale om nogen kraftig ang. førend først 
Aanden er gjenvakt.. | 


8. 10. 
τῇδὲ norske kirkelige Lovgivning om 
| Kirketugten*). | 

Kirketugt er lovbestemt i den norske Statskirke, se for- 
nemlig Norske Lovs 2den Bogs 9de Kapitel og: vort Kirke- 
rituals 446 Kapitels 2den Artikel og -7de- Kapitels lste og 
2den Artikel, ligesom den norske Kirke allerede derved har 
udtalt sin Anerkjendelse af Kirketugtens Vigtighed .og sin 
Vilje til at have den haandhævet, at den af sme -Præster 
kræver .edeligt Løfte om ,flittigen at øve: Kirketugten*. 

Vor kirkelige Lovgivning vender sig med sin Tugt og 
Straf hovedsagelig og mest mod uchristeligt Levnet, mødens 
den sjeldnere og- mindre udtrykkekgt peger hen paa falsk 
Lære. Kun om Biskoperne heder det ndtrykkeligt i N. &. 
J—2—11; at de skulle tiltales for Kongens Højesteret, ,om 
de sig i deres Embede förse eller falde i nogen anbenbar syn- 
dig: Last eller. Kjætteri* 5). . Da. Præsterne ' imidlertid ved 
deres Ed ere i deres Forkyndelse af Ordet bundne til -den 
hellige Skrift og vore symbolske Bøger, have Provster..og 
Biskoper Ret og Pligt at vaage over Lærens-Renhed i Prs- 
sternes Mand og have at. handle med dem derefter. Saa 
megst: skarpere og bestemtere retter Lovgivningen Kirketugten 
mod ,Synder og Laster og Alt, hvad Præsten i Guds Ord -er 
befalet at straffe*, i hvilket sidste Tillæg 10. vistdok. :OgSRA 
kan findes en Hentydning til ,Kjætteri*, ja, nævner i en 
detailleret Opregning -mellem Ost, 80m. gjør VERE til Κι» 


9 Smign. Theol. Tidsskr, . å. ἽΝ κ᾿ ΙΝ; 1: (ε. Norsk Kirketid 1856 


5. 58 fgg. 
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kens Tugt, , Afholdelse fra Sakramentet over. 1, J-eller I Aar 
og poverfledig Bekostning*. Til Kirkens Tugt 1 saadan 'Sag 
er ethvert dens Lem hjemfalden uden Persons Anseelse; Tug- 
ten skal øves sasledes; at Præsten: eller hans 'Medhjælper, 
saasnart . nogen af dem erfarer, at Nogen: i. Menigheden er 
falden i Synd, kemmeligen og kjærligen advarer og formaner 
ham.. Bliver saadan Advarsel forgjæves, indkaldes-Synderen 
for-Præst og Medhjælpere; for' paany δὸ, undervises: af Guds 
Ord :om sid Synd og indtrængende åt formanes til Anger og 
Bod. Modstaar Angjældende fremdeles :Sandhedéns Overbe- 
visning, - og vil han ikke :afstaa fra sit forangelige Levnet, 
- bliver Kirketugtens anden. Grad (excommuniéatio minor) at. 
anvende . paa ham, idet der ikke tilstedes ham Adgang til 
Nadveren, føred 'han: viser. Tegn til Böd:og Bedring. Denné 
Kirketugt øves- endou:i: Hemmelighed, -og Præsten har, inden 
han bringer-den i Anvendelse, at inilhente Provsts'og Biskopå 
Raad og Samtykke (Reskript af 13de Jamuir 1749, af 22de 
Maj 1744 samt Camc. Prom. af 6te:o0g 8de Aug. 1791). Virker 
denne Tugt efter sin Heösigt, skal den bodfærdige Synder 
igjen, naar han begjærer det, annammes til Herrens Bord; uden 
at nogen Kundgjørelse for Menigheden finder Sted, medmindre 
Angjældende har begaaet en borgerlig Forbrydélse eller hans 
syndige Væsen i anden Maade har været til. åabenbar og 
offentlig Forargelse, i hvilket Tiffælde ,aabenbare Skrifterhaal 
og Aflasning* først maa finde Sted, idet :Angjældende offentlig 
i Menighedens -Forsamlmg bekjender; sin.. Synd; afbeder den 
Forargelse, han hår voldt [Menigheden; :bevidner sit ohristelige 
Haab. om Syndernes Forjadelse, sit alvorlige F'orsæt: om at 
fly Synden, sin Længsel efter at være i: Menighedens Samfand 
og stedes til Herrens: Bord og derpaa offentlig absolveres. En 
Forordn: :af. 23de Decbr. 1735 tilstear 'dog..under: vissei Be+ 
tingelser Dispensation fra saadant ,aabenbare. Skriftemaal*. 
Viser imidlertid hin anden Grad af Kirketugt sig forgjæves, 
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skal den tredje Grad anvendes, idet Præsten, næst at have 
truet :med. Kirkens Ban,..tre Søndage efter hinanden lyser til 
᾿ Banit'over .den: trodsige 'Synder med :Navns Nævnelse og der» 
efter, naar 'denne: sidste Frist. obsaa er. heptunder uden Frugt;- 
højtidelig og .6fféntlig bansætter ham. ØOysha til: denne Ban- 
.. sættekse:kræves, at Præsten. forud.: har indbentet Provsts og 
Biskops-Raad og Samtykke. Bansættelses-Formularen fipdes 
i vort Kirkerituals 7de Kapitels Iste Artikel.” Den Bansatte 
er derved åldeles udelukket: fra Kirkesamfundet; kan vel fad 
være tilstede. ved Prædikenen”i- Kirken, men skal sidde. paå 
et :eget Sted øg- udledes, sansnart Prædikenen er tilende, maa 
ikke .antages. til. Fadder, ej nyde Jordspaakastelse, ej begraves 
i. Kirke eller. paa Kirkegaard; ja, selv den, der indbyder. en 
Bansat til noget hæderligt Samfund,*:er hjemfalden til Straf. 
Efter den! ældre nu «afskaffede Lovgivning skulde endelig deg 
Bansatte, nær. Aar' og. Dag. var : gaaen, : uden at han havdé 
søgt. ὧς faaet. Afløsning, landsforvises. Imidlertid skal Præsten 
n86m/en ret:Guds Tjener ikke plat overgive:den Bausatté, 
men betænkende, at slig' Bansættelse sker fil Omvendelse:og 
ikke til. Fordærvelse, flittigen søge efter det foriabte. Faat*. 
Tør :det håabes, at den Bansatte ér kommen til en sand Om» 
vendelsé, skal hans aandelige Tilstamd, 'efteråt Annieldelse 
derom :er skeét til Provst og Biskop, prøves af Præsten å 
nogle andre Præsters Overvær; og, tør: man saa tro paa Op- 
rigtigheden .af hans "Anger og Ruelse, lyses.der en Søndag til 
Afløsning af Banmet,- hvorved: den Bansatte selv skal væré 
tilstede og ydermere fremtræde for Menigheden med. Bøn og — 
Bekjendelse; og den følgende Søndåg afløses Bannet paa føre- 
skråven Maade (Rittalets 7de Kap. 2den Art.).. ..᾿-. " 

«Som allérede paiipeget, er Kirketugters Haandhævelte og 
Øvelse lagt i Præstens'0g, forsaavidt der ere flere Præster i 
den: enkelte Menighed; fornemmelig i Sognepræstens Haaud; 
deg sa vi denne henvist paa den ene Side til. sine: Medhjæl- 


f 
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peres Medvirkning, påa «ἀοπί anden Side til sine Koren 
Provsts og Biskops Raad og Samtykke. 

Kaste vi her et Blik tilbage paa Kirketugten, saadan som 
den er etableret af vor Levgivning, for at. prøve, hvorvidt :den: 
karmonerer 'med : Guds: Ords Forskrifter, .maa vi: først frem+ 
hæve, -at vi her Intet hive med saadanne Lovforskrifter at 
gjøre, som dén; hvorefter den Bausatte, som' ikke inden Aan 
og Dag gaardi sig: selv, ved borgerlig: Dom skal:landsforvises; 
og det ikke alene fordi Landkforvisningsstråffen er. ophævet å 
- vor egen: Lovgivning, men 'fordi den hele Sag sbm: rent. bor 
gerlig ikke henhørér underiKirketngten, :hvormheget den bnd er 
tremkommen Wed! et, om end Velment; daa dög' storé Misgreb 
fra Statens Bide under dens Bestræbelse: for. paa. sin Vis at 
komme Kirken tilhjelp. Ni -havé saaledes: her intet at: gjøre 
ed Lovbestemmelser, som-idømme borgerlig:Straf for Helligi 
bøøde, :Natteløberi ὁ. d:,: Muikt: for: Prædikens . Forsömmelsé, 
eller den strenge Skoletugt, : hvorefter den, der: paa Grund: af 
Modvilje ikke ' inden sit 1946. Aar: har: bpnaget den ;til: Kond' 
firmation fornødne Kundtkab; skal iadsættes'i Tugthas, indtil 
Kundskaben er erhwervet. De høre -aHé under den: borgerlige 
Lovgivning, og Kirken kan .om Samdamt: kun: højt vidne,.at 
Ståten ikke for dens Skyld 'skal αἶγα. 'slige Regler: eller: mene, 
at' den deifed' gjør Kirken noget Gava...'Vilde man paastaa, 
at'ogsam sdadanne Besteinmelser :henkøre "ørider: «den. kirkelige 
Lovgivning; maatte vi vistnok dømme dem at værei'hæslige 
Plettéör paa. denne; men man'wilde. da også kunn med et* 
hed påavise; at de ikke staå i bogen organisk Sammenheng 
med: -den' øvrige kirkelige” Lovgivning: og derfor ogsaa kunne 
uden nogen Vanskelighed udskilles: fra dene. :. Denne ρον 
givning — hvåd ΗΝ -og Strad der mu end .xhonne. findes!å ἢ 
den den har: "dog ganske vist mange Kord af det ægte 
Guld ogSølv:' Enhver nøjere Sammenligning af.den med dé 
i, Guds Ord os givne Forskrifter angaaende Kirketugten maa 
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bekjende, at hin er bygget paa disse. Naar man læser i vert 


ægte 'christelige Ritual de mnejere Bestemmelser angaaende 


aabenbar Skriftemaal og Afløsning, Bansættelse.-og Løsning 
af Bannet, maa mån gribes deraf og bekjende, at disse Hand- 
linger, ret: øvede” saaledes, som de der ere foreskrevne, maa 


have megen Magt til at virke til Opbyggelse. Man har vist- | 
nok med Rette bemærket, at det aabenbare Skrifteinaal ikke 


findes udtrykkelig foreskrevet i det aabenbarede Ord; men 
paa den anden: Side maa det let ærkjendes, at det er et lige- 
frem og tro Udtryk af den isandhed bodfærdige Sjøæls Tramg, 
en velsignet Glædesgjerning baade for denne og for den 
levende. Menighed. Enhver Tanke om det Krænkende: og 
Forbitrende, som kunde, ja -maatte ligge i en saadan Hand- 
ling, naar den blev aftvungeh En, hvis Hjértes fri. Begjæring 
den ikke var, maa forsvmde ved en Betragtning af Ritualets 
Fremstilling af den; Naar-Loven .paabyder Præsten at- ind- 
hente Provsts og. Biskops Raad og Samtykke, førend han øver 
Kirketagtens højere Grader, anse 'vi:ogsma dette for ret og 
Viist, dels fordi de Sidstnævnte bør forudgættes at kunne: bi+ 
| staa hin med- deres ofte større Sjælesørgererfaring og mangen 
Gang ville kunse dømme roligere: og mere uhildede end biu; 
dels deres Raad og Samtykke: ofte vil kunne være 'en Støtte 
for Præsten :under hans Kamp for at' overvinde Modstanden 
mod Kirketugten eller:.de bitre Frugter; som skulde ville øp- 
gro, vel og en Støtte for Præsten, om: der senere opkomme 
ængsténde Tvivt i hans Sjæl, om. ogsaa Kirketugten. var, τοῦς 
telig øvet i det konkrete Tilfælde, — dels for at sikre. Menig; 
heden: mod Overlast af en:kjødelig Nidkjærhed eller et-Aands- 
tyranni, og vel ogsaa for at bevare eu Overensstemmelse i de 
Menigheder, der ere nøjere bundne til bibanden. —-Derimød 
sayne vi i Loven en bestemtere og tydeligere Tdtale om 
Medhjælpernes. Førhold til Sagen ligesom om disses:-egentlige 


Φ 

Om Kirketugten. Tl. ᾿ -313 
Væsen. Efter Nogles6) Opfattelse stan 'de ved Præstens Bide 
som Menighédens Repræsentanter, Andre sé i dem kun Præ- 
stens Hjælpere. Ér'den sidste Opfattelse, som finder en Støtté 
i Hensynet til dei historiske Udvikling i vor Landskirke, 'den 
rigtige, savne vi i Lover Bestemmelser, der sikre og ordne 
Menighedens direkte Deltagelsé i Kirketugtens Øvelse. I et- 
hvert Fald maa: indrømmes,' at'Loven,'selv om den' betragter 
Medhjælperne som 'Menighedens Repræsentanter, dog ikke 
bestemt*angivér deres Delagtighed i Dommen, om Kirketugtens 
højere - Grader ' skulle ἈΠΎΒΗΠΘΕ,, end. sige gjør Sagen. ee 
af θρῖον Bifald “ἢ ἐπι 


og τ “Ὶ Lt | Gi 
: Den Fer. faktiske Tilstand. 
Kaste vi her et prøvende Blik ad over Kirketugteris nær- 
værende Tilstaiid i: den norske Landskirkes Menigheder, se 
vi snart, at det er langt fra, 'at'den bestaaende Lovgivning 
om Kirketugten er gjennemført i Livet; ja, det vil vel ikke 
föråndre os saa meget, "naar vi høre Paastan&& om, at disse 
Forskrifter kun bestaa paa Papiret, at al Kirketugt er. død 
mellem 08. 'Der er skrevet Noget og talt Meget i denne 
Retning, og Påastanden er søgt böprundet omtrent saaledes: 
ἘΠ Kirkens Tugt skal være over falsk Lære og ugudeligt 
Levnet. Men — hvor finde vi Læretugtén? Edens Løfte er 
over vore Præster, og dog. høres forskjellige Lærdoms Vejr, 
ja høres stundom paa den ene Side offentlige 'Ytringer omi, at 
man kun vil være bunden af Guds eget Ord i den hellige 
Skrift, det man da vil. forklare efter sit egét Hoved, udlægge 
paa 'sin egén Vis, og paa den anden: Side; hvad der kaldes og 
skulde være preg sg men i hvilke og Jesus 
4) Ponto pp ΡΝ p Collegwuin padorald Christiansand 1850 5,. 444. 


7 Pontop. Coll. past. 8. 446: ;hvilket vel Loven ikke tydelig ut- 
kræver; mer jeg dog vilde raade 'aldrig at forsömnie*. 
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Chføistus mere eller 'mindre anbenbart gaaes forbi. Det vil å 
det Hele snart kunne" erfares, at der almindeligvis føres em 
Jangt møjagtigere og skarpere Kontrol med hver borgerlig 
Gjerniig, som 'det embedsmæssig paaligger vore Præster at 
udføre; end: med den θη. af hans Hovedgjernjuger, at. forkynde 
Guds Ord purt og rent. efter vor. Kirkeafdelings Bekjendelse 
og det: med! al Fiid og Nidkjærhed. .Ej staar det bedre til 
med Kirkens:Tugt..over Løvnet og Vandel. Blikket vender sig 
natorlig '0gsaa her til vor Gejstligked; aldenstund man just 
melleni og paa demme maatte vente. at .5sø Kirkens. Tugt an- 
vendt, ialfald til deres Bortstødelse fra Præstens. hellige Gjer- 
ning, som aabenbarlig havde mærket sig selv som Faldne fra 
Herrer, men det kan ikke regtes, at forskjellige Hensyn i 
dette Stykke- oftere have bvervundet Hensynet til: det først 
Fornødne, medens det paa den anden Side maa bekjendes, at 
der -dog jøynderligbed: af: Gejstligheden man kræves Mere, end 
at: den ikke er mærket med aabenbar- Ugudelighed, -Gaa vi 
videre og'se ud: qver, vor ganske Christenskare,- denne store 
Masse, med . høilken: der ofte :uden *Videre : handles, som om 
alle dens Leminer: vare levende Lemmer. paa - Christi: hellige 
Læegemeé, ' og "der tælles «dog mellem dem Mænd, om. hvem 
Ingén i. deres Kxeds kas :tvivle paa, at de ere "vitterlige:Løg+ 
nere, Bedragere, Tyve, Bagtalere, Drukkenbolte og "hvad de 
- kaldes, 'alle disse Mørkets Affødniuger. Hvemsomhelst i, Me+ 
pigheden. taged til Fadiler. ved Daaben og hilses med de Audre 
med: Tiltalen: I gode Christne! Hvemsomhelst tør stille: sig 
og trænge sig frem til at høre Syndernes Ferladelse udtalt til 
sig og over sig, tør nærme: sig. ag bøje desværre: ofte aaben- 
hart vanhellige Knæ for Herrens Alter. og tage Herrens dyreste 
Gave gruelig forfængelig. . Kunde .det være: muligt uden e 
dybt Forfald af Kirketugten, hvad der saa ofte er sørgelig alt- 
for virkeligt mellém 08, at vor Tygdor fører et løst Liv, at 
vor Kirkes hellige. Dage -vanhelliges ved. alehaande. Kjødets 
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- Bedrift, “αἱ det :ægteskabelige: Samliv begyndes, førend Æpgte- 
skabet er: sluttet, og de mange andre Skainpletter paa vore ' 
Menighedets Liv og Levnet.. Det Antydede finder ikke alens 
Sted, men: de, som øve: det, forueidres ofte, naar Nogen derfor 
ihke: anser idem-:'uden * Videre som gode Ohristne,''og de; 
mellem: hyem dissé Vederstyggeligheder øves; aa de “56 der» 
paa, fintle — Sagen. i: sin Orden! Er det ikke, :som'om dét 
var. for vort Folk en : uhørt Dristighed; : en skammelig Ære- 
krænkelse; om. man. vover:at;tvivle. paa Nogens Christelighed, 
"hvordan . han: enå monne være? Det 'tåales vel, åt der over | 
en Grav siges; at ikke Alle blive.balige;: fen: det tåales ikke 
godt,  o8i- dende: evigé Såndhed: amvewtes :paa: Nogen af 'deni, 
som: sænkes. i Graten.: 'Man vil nok: høre. :Christendommens 
Sandheder prædikede saaledes (ben 'ovér: Alles Hoveder; men 
man vil ikke have dem personligt amvendte pam den Eskelte, 
og detté et- dog Grömdtanken i-al Kirketugt. :Qgsaa-det:ed val ᾿ 
et Bevis påa: Kjrketugtens :Forfald mellem 'es,' åt saa Mange 
af den nærværende Slægt synes ikke:.at kunne. tænke sig 
- Kirketugt - uden som et nå Væsen, - somh * et ee 
ne DEG ee ι 
- Saadan ΠΝ af den: ET Tilstand mellem 08 
med den Klage, den føder, er. hørt Åf.fleré 'end' een alvorlig 
Mund; men vi: vilde, ikke-være historisk: tro, vilde ikke påa- 
skjønte i: Taknenilighed. Herrens Naades: Lanpmodighed. 'og 
Taålmodigheds- Rigdom, (fra hvis milde og. mægtige Haand 
ogsan Smaler /ére:-Rrød, dersom vi Intet :havde at føje til 
denne Skildring. - Vi ville: gjerne tro, “δῦ der: er: Nidkjærhed 
for Herren ὦ denne Tale og Klage; -men der er. dog ikke ren 
- og hel Sandbed i: den. Tilstanden mellem:os kan væré mørk, 
mørkere i en Egan end: iten anden: og vel intetsteds lys: og 
. tilfredsstillende; -men.er der; ingkn Juyspunkter?-+en det kud 
Ikabod. Altsammen? ti Haabet tør dog leve, åt Herren: endnu 
har: Sine. ogsaa mellem η8, Sine, som af Hans Naade have 
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Aandens Gave og derfor ogsaa leye i Aanden og øve Aan- 
deps Gjerning. Denne Tro og dette Haab vil ogsaa give os 
Syn til at se, at det. dog ikke er blot Jammer og Elendighed 
Alt. Naar der. siges, at al Kirketugt er -ded eg borte mellem 
og, maa. der herimod sættes en bestemt Benegtelse. Hvem 
kan vide, hvad Tugt der øves i Løndom, hvormangt et tug- 
tende -Brøderord der velsignes af Herren egsaa mellem os? 
Og henvises vi herved. til det, som vi ikke kjende eller kunne 
kjende, og som vi dog maatte kjende, dersom vi i fold Sand- 
druhed skabde kun»e fælde Dom i dette Stykke; og som måaské 
gjemmer Mere af Herrens Lys og Liv, end vi i- vore forsagte 
Tvivl vove: at tro. (måm-glemme idet Hele ikke i sin Døm- 
men over Præster, at mangen Gaig den bedste Del af deres 
Virksomhed ét øvet.i:Løndom),- saa er der dog ogsaa Lys- 
punkter, der ere aabenbare selv for os. Det er sørgelig vist, 
åt Lærdomswejrene 'ogsaa i disse Dage blæse forskjelligt, og 
dog δὲ det vist, at Herrem miskundeligen har vist'denne Slægt 
den Naade, at: Guds gode Evangelium ganske anderledes præ- 
dikes almindefigt. blasdt. os, énd det forundtes' vore nærmeste 
Fædre at høre det. Guds Ord er dog ikke længere, som. det 
engang var, dyrt indén vore Eneniærker,-. og, vil Nogen sige, 
"at det er ikke nok, 'at Evangeliet prædikes efter Ordet, men 
det 'skal forkyndes med nye Tunger og med levende Røst, 
erkjende visselig ale «rette Prædikadter. dette” nied Blussel; 
men dog pege:vi'ogsaå da paa Fvångeliets Prædiken mellem 
Ὁ8 og mene at have, vundet et nyt Vidnesbyrd for, at Fug- 
tens Aand maa 'være vaagnet i Kirken over Læren, som høres 
i den. - Vi.tør: ikke. megte, at. der: kån og'maa sukkes: over 
denr;: der have" annammet Embedets' Lød:og dog: aåbenbarlig 
leve i Kjødet; men: os tykkes det: ikke Rei hverken: mod 
Herrenk naadige' Gjerning eller mod Brødrene, som bære Ein- 
bedet; om vi ville løkke Øjnene for, åt ikke vor Tid fremfor ὺ 
andøe Tider har Grund til at klage over Præsteskabets Uchri- 


Nå 
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stelighed. Allerede det, at det nu synderlig springer i Øjnene, 
naar en Præst brændemærker sig selv, er jo et Vidnesbyrd 
om, Αἱ 'Hellighedens og Tugtens Aand ikke er. død: mellem os, 
ligesem det er vitterligt, at vort Lands Kirkestyrelåe just 'nu 
har 'Blikket: henvendt ogsax paa denne Sag. Ogsaa hvad den 
stpte -Masso apgaar, kunne vi sige: det dæmrer dog, om det 
end. maa viere sam, at de dybésté Dale endnu ligge ganske i 
Skyggen og Mørket. ' Klagen: över den manglende Kirketugt 
vidner 'ållerede : om, at Frången, til at «Kirken skal øve sin 
Gjérning i dette Stykke fyldere, end det “γὰ sker, gaar gjénneri 
Mange, om de maaske end endnu kun-hos Nogle ér vakt til 
Bevidsthed. Selv den skarpe, tildels bitre Modstand, som 
stundöm- møder ethvert Forsøg paa at oplivé Kirketugten, er 
for os et bestemt Fingerpeg paa; at Sagen ED at gjøre 
sig gjældende for Hjerterme. εὐ ᾿ 
Hvad' Sandt der er i disse- -Hentydbinger, ᾿ er-os givet. af 
Herren, 'og skulde vi hellere ville have, at det var idel Merke? 
Men, hvad Herren giver, gjælder-det at bruge saaledus, som - 
Herren vil have det brugt; — her visselig til taknemdig Glisde, 
til mild Trest, men ogsaa til Pormaåing og Paamindelæ. - Han 
viser os ikke Lysglimt, for at vi skulle glemme eller negte 
Mørket; 'det ér tvertimod Lysets Qrden, at den gryende Dag 
dobbelt! viser os Mørkets Merke 'og Fælhed.<* Som han fører 
Lyset: frem, saa viser har os det, ikke for'at vi skulle: slag 
os til:Ro med, at ikke Alt endnu er rent førlorent, men for 
at vi skulle konne arbejde som ide, der have Haab. Det er 
dog: vist, 'at' det -shalangtfra at: være mellem os, som det burde, 
mieget' mere med Tilstanden i. det Hele-for Øje i denne Sag 
maa bekjendes, at-den rette. Kirketogt slet ikke er ret levende 
mellem 108. τὰς, ὁπ FG GE οἱ ET 


r * r εἰ : 
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po νν 8515,» or å 

Ἵ Betragtning af. denne Tilstand. -. : .... 
. «Er den særværende Tilstand mellem os, trods hvad: Lya- 
punkter «Troens og Haabetk Øje kan: finde .1 den, 1 mangd 
Maadler: tung og mørk, da indeholder: den : Amstar,: Dom : og 
Doms Trudsel over, Dagene, som komære.-. Men. hvis :eér An- 
svaret? eller med andre. Qrd> Hvad har gjørt, at Kirkekugten 
har kunnet svinde. saalpdes hen: mellem os? Mange?) have 
njent at finde Svaret i- det statskirkelige Væsen: Have vi 
ikke havt Uret i;- hvad der: er antydet'i “ἃ 9, ville vi ikke 
kunn» finde dette: Svar. tilfredsatillénde. Ej beller ere. vi istand 
til 1 det, som hører. til «dett norske 'Statskirkes ejendommelige 
Præg, at finde; hvåd. der skulde, vel ikke: i somme. Mader 
vanskeliggjøre og; modificere, men. umaliggjøre al .Kirketugt: 
Stiller Spørgsmaalet sig sapledes igjen: frem: Hvad er.:det, som 
bar gjert; at vor Ståtskirké isaaniegét, som: .skret. er; har tabt 
Kirkelis Tugt?. hvis er Skylden;til dette? —--sad- ville Nagles 
Tanker. lådes ben: til. «Kirkens Øyrighed, der-just skulde lede 
Kirkens: Tegt, spå: den -efter -$in Stilling :en syhderlig kaldet 
til.at overholde Kirkems Lov :og Orden. Det vilde værelet 56 
paavise, ' hvad - velsignet Virksomhed. en: Jeveride Øyrighed : i 
Kirken kan udfolde; hvor. sløvende bg ødeleggende Lunkenhef, 
Ligegyldighed; aardelig Død hos One maa være for :den 
ganske Christenrmenighed,: søm, vi. jo heller ikke kunne:være 
blindeifor, at .den norske Kirkes -Histotiö har, Vidnesbyrd at 

aflægge mød. dem, . der. vars 'dens jordiske: Øvrighed.: :Men vi 
kunde til Svar paa- vort Spørgsmaal ikke: have” Nok, ὦ denne 
Henpegen'-påa Øvrigheden; uden: at-vi: efter vort Skjør masste 


8) Motzfeldt, Norsk Kirkeret δ vit: "Den strenge Kirketugt eller 
den ,store Myndighed mod de Ubodfærdiget, som υσνρ σόα 
tillagde Kirken, er lidt efter lidt, uetop under Sammensmeltningen 
af Kirke, og Stat eller af Kirkens og Statens Regimente, "aldeles 
forsvunden af Virkeligheden, og den vil aøppe ken 'komme til- 
live igjen*. 
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aldeles overvurdere den jordiske. Øvrigheds Betydning for Livet 
og Livets Gjerning i Kirken. Man: peger paa Gejstligheden. .og 
vil: lægge alt. Ansvaret som al Brøden . paa dens Skuldre, og 

ingen Gejstlig vil kunne negte det, at han ogspai dette i 
synderlig: trænger til den, Herres Trofasthed, der: gjerne. vil 
låde (Naade. gaa for Ret;. men :heller ikke i dette. Svar have 
vi:Nok.: Præsten skal), virke pan sin Menighed, og det er da 
selvfølgeligt, at, hans Virkspmbed. betinges af hams: Aand. og 
Kaar; men paa den anden Side kan! det : ikke ;være anderlede», 


epd. 88. den; Menighed, i.-hvis Midte .hari. staar,t virker paa ham 


efter sin Aapd og Kaar . Præsten skal bære sin. Menighed, 


men ogsaa Menigheden: mas, bære. ham. .Et Lands Gejstligheds 
aandelige Tilstand, i det Støre og Hele. betragtet, vil altid 
være 'afhængig (af Landets Menigheders: aandelige Tilstaud; 
de Gejstlige ere 10. selv fremsprungne af:pg opfostrede.i disse 
Menigheder.:; Det tør fremdeles være. vist, αἱ, hvad. :af Kirke- 
tugt der endnu. øves mellem osy just er. bevaret ved Gejstlig- 


. hedens: Virksomhed: i og for denne Sag, ligesom vel Enhver 


skriver sig formentlig navnlig fra, Midten. af forrige: Aarhunr 


vil kunne fremfinde, Exempel Paa: hvorledes en Menighed «har 
staaet sin: Præst. imod i dette Stykke... Vi maa derfor til de 
givne Svar φαβθνοιι Spørgsmaal; lægge: Det ex Menighedernes, 


Landstugnighederne, vores Alles, Hvers.og Ens. Brøde'og Skyld! 
Vi have. ogsaa. tidligere paavist, hvorledes baade Øvrighed. og 
Præst og Menighed bar sin Åpdel i Kirketugtens Øyelse; er 


da denne hensygnet mellem, 98, saa maa alle: Tre have SÅR 
Andel.i Brødén, pg i Ansvaret. . pt .,.-.- 
Den Slaphed:i: Kirketngten, ; hvorever ΠΗ Du. klages 


drede, da. Vantroens Aand ret: kom til Gjennembrud, frækt 
løftede, Hovedet 98: gjennempidskede Landene, ' og; hvor Vanr- 


troen faar raade,- dør Troens, Gjerning: . Af den, Å ADA, Virk+ 


somhed bærer ogsa denne Slægt maage. Spor, og hvem af 
os tar sige, at den i ham er ganske oyeryvunden? , Vi gjentags, 
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'at Troens Åand maa være der, førend Troens Gjerning- kan 
gaa ud. Det tør og det skal med Tak til Herren og Glæde 
i ham bekjendes; at der dog.seés Spor af, at'der kommer Liv 
. igjen ide døde Ben, at Gud vil addelé, 'som  Hån til 'Nogle 
allerede har wddelt, Troens Naadégave, saa vi vel Kunde vente 
at se Troens Gjerning bryde frem: - Meu selv med al Fast- 
holden af, hvad vi ovenfor 'have antydet, αὖ det vaagnende 
Savn δῇ Kirketugt' jo er δὲ saadant Spor, med Viden om, at 
Kirketugt dog i nogle Menighedet øves.- idetmindste: faldere, 
end det skede' fer ikke "lang Tid siden, vilte dog Matige finde 
Fremadskridningen mod og i Troens Gjerning svagere, end We 
havde ventet. dén, om 'de såa end ikke havde glemt, 'at det 
jo dog endnu'kun' ere forholdsvis Enkelte i den støre Mærnrgde, 
der synes vakte: tif ret alvorlig Nidkjærhed, 'og ”at' Kirketug- 
tens Troesgjerning 'alleredé derfor ikke kan være kommen til 
ret Freinbrud: .Vi- mene, at dette for δὴ stor Del maa for- 
klares af,;'at Samfundsbevidstheden endiiu er saa lidet udviklet 
mellem os, en Kjendagjerning, Vi: mene træder umiskjendelig 
frem i de separatistiske Tendentser, som méd Bestemthed havé 
aabenbaret sig: paå flere Steder, Tfigesom i den Lethed, hvor- 
med Somme syiles at: skulle Kunne skille gli det' Samfund, 
som dog har baarét 'og 'næret dem. Vi kunne" tærikeos, 'at''en 
- suadan Bortgaaet kan for Nogen blive.en Sarnvittighedssåg; 
nen vi kunne ikke tænké os, åt man kan gaa bort. uden med 


- — blødende Hjertér, dersom" Samfubdstanden er levende, 


Brøden er vores Alles; derfor skulle Vi ogsaa Allé bøje 


— os under Doknmmen, lide, hvåd Naadeå i' Naade tilskikker os 


ogt åtbéjde "efter . Merrehs "Vink, .at Dommei, som truer'maå 
borttages fra os. Det ér Doimmei, 'som er over '05, at vi 
savne den aandelige Velsignelse, som Samfandet og ålle: dets 
Lemtner skulde havt af én'levéndé Kirketugt mellem os, lige- 
som det, αἱ Kirketugtens fuldére Gjenopvækkélse og Gjen- 
- indførelse' nu- har ganske andre og'imiegtigere Hindringer at 
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overvinde, end dens Bevarelsé og Brug vilde havt, dersom den 
stedse havde kunnet: være levende blandt, os.  Ogsaa: det er 


en Dom, som hører med til Følgerne af Kirketugtens Forfald, 


at .just denne Sag ogsaa udsætter vort Kirkesamfund for sam 
megen Foragt og Haan af Sekterere, ja vel endog for fleré 
end een alvorlig: Sjæl ret er en stor Anstødssten. Det er 
Dommen, som truer, at den Aand,: hvis Frugt er Kirketugtens 
Forfald, skal vedblive i sit Herredømme og. udbrede det saa 
vidt, «at vi blive aldeles udygtige .til. nogen Troens Gjerning, 
vi ikke pe ville. eller kunne: MOE Troens Aand. ᾿ 


Kia Kirketugten ret JR og raafeld 
2 , hvorledes?, | ᾿ 
- Naar der. ΒΓ saadant Ansvar. og saadan Dom i ”Kirke- : 
tugtens Tilstand mellem Ὁ5; og Dommen yderligen truer, kunde 
det tigge ehristelig Iver nær heftigt at spørge:, Men. hvorfor ' 
sætter man da ikke Kirketugten i fold Udøvelse, og det 588- 
meget. ΕἼΣ og hurtigere, - som ὙἹ dog. éndnu have det Gode, 
at Kirkediseipljnen i i vort Statskirkesamfund er lovlig og lovlig 
orgapiseret?. Der kan være Iver og Nidkjærhed, men der er 
ikke Visdom i dense: Tanke. : En ubetinget og ubesindig 
Indførelse :og Gjennemførelse. ἀξ Kirketugt kunde.lettelig føre 
til Nedrivelse istedetfor. Opbyggelse 'og med, Bestemthed være 
njodsat en :christelig: Betragtniug af Kirketugtens hele Sag, 
Allerede Spener 9), hvem dug Ingen. vil beskylde for mang» 
lende. Iver og aandelig Nidkjærhed ,. -apfører. med Bifald en 
Ytring af en ehristelig Ven, at ,det var en hellig Tilskikkelse, 
at Hænderne. vare bundne. paa Præsteembedet, hvad Kirke- 
diseiplinen angik; .tbi' de fleste Præster vilde” ikke bruge :den 
til Sjælenes Bedste*, - og, naar Spener kræver en Fornyelse 


N 


r å ἔ 


- ἢ Rudelbach, Den evangeliske Kirkeforfatving 5. 127. er 
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af den sande evangeliske Kirkedisciplin, tilføjer han, ,forsaa- 
vidt Tidens og Menighetens Forhold tillade det". Gross- 
gebauer ?) ytrer; at ,det jo vel var saa, at, hvor der iagen 
Tugt 'er, dér er der heller ikke nogen Ære, 'at vi bekjende 
en hellig almindelig Kirke og glemme, hvad der nødvendigt 
følger efter: de Helliges' Samfund, men at al Kirketegt mas 
grånde sig paa den broderlige Kjærlighed og Kirkesamfundet; 
gjorde 'den ikke det, var den ikke værd at -réjsd sig op for”, 
Det gavner Lådet at skrive nye Love om Kirketugten pas 
Papiret eller give Befaling til at overholde -Lovene, naar 
Kirketugtens Aand ikke lever i Hjerterne og er vakt til le- 
vende Bevidsthed. Derfor, førend Dommen: ,Kirketugten skal 
fuldt og helt udøves*, kommer Spørgsmaalet: ,Kan Kirketugten 
sættes 1 fuld Udøvelse mellem os, saadan som vor Lands- 
- menigheds andelige Tilstand for Nærværende mas pe 
åt være? ὑ- ᾿ 
«Pænke vi ved dette ΣΕ ΕΤῚ først påa te i 
dens hele Omfang i alle dens Grader, «maa vi; selv'med al 
Opgiven af at forlange en ideal Udowelse af den, svare et 
bestemt Nej! Vi mene, atrdét er imdlysende, at det store 
Ban for Nærværende er ubregbart. Em lang Tids Erfaring 
vidfier herfør: Det -skal, siden vort Kirkeritual udkom, kun 
være anvendt éen Gang. Til Kirketngtens Udøvelse fordres, 
naar der ikke skal være 'Tyranni' og Lovens Død i den, naar 
den skal kunne 'anvendes til Velsignelse og ikke ἢ} Nedu 
brydefee, at baade de, som skulle tugtes, ville -lade- sig tugté, 
og at de, som skulle tugte, kunne :tugte. Ved 'Betragtninger 
af dén første Betimgölse kan det ikke 'blive afgjørende, 28 der 
findes 'en. Masse Enkelte, af hvetn. man allerede har seet Nok 
til at kunne 'vide, αἵ de ville sætte enhver dem mulig Mod- 
standskraft i Bevægelse for at hindre Kirketugtens folde Gjen- 
indførelse; men vi kunne ligesaa lidet anse Sagen afgjort 
dermed, at::der fremstilles en Masse Enkelté, der begjære 
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Kirketugt og det ikke som 'en-Ting; de alene ville udøve; men 
søm Nogét, der skal øves paa dem. Det ligger i οὐ Samfunds 
Væsen, 'at en Samfundshandliøg ikke:kan udgaa. som saadan 
fra 'en' Del 'af Samfundet: Vende vi 'Øjet- ἢ! det store Hele 
forékommer: det 68! iøjtefaldende klart, at vor Iandsmenighed 
altfor lidet er gjerinemtrængt:af Ydmyghedens Aahd; åf Christi 
Erhjöndelses-Storhed, af Blik-paa Samfundets store Betydning; 
med eet:Ord δῇ -ægte Christensind -og - Christenliv, tl at: man 
ned nogen Grad: af tillidsfuldt: Haab kunde vente; at den å 
sin: Helhed vilde beje sig under en' alvorlig Kirketugt: Detté 
forskonimer'os sab-klart, at det ikke vilde forundre 65' at. sé 
Kirkeregimbutet mellem 'os lægge" Hindringer: ivejen for be» 
stemte Forsøg påa: åt udøve: en fuldere.. Kirketagt, : idet det 
nåtarligen :maa. -frygte för, at det vilde blive en Drivhusplante 
uden-dybere og stærkere Livskraft; "πρὶ οὐ Forsøg i Utide vil 
hindte οἱ seneré Forsøg i Tide.: Anderledes kuhde Forholdéne 
synes: at stille :sig, naar. det gjelder en: ehkelt Lokalienighed 
Der. kunde maaske: findes: nogen . evkelt Mesighed her i Lan 
det,: hvor. ålleréde na Forholdene øre saaddnne, “δι᾽ dör Jikke 
skulde være nogen væsentlig' Hiådring for Kirkeétugtens Ud- 
pvelse: fra Betragtningen: åf,; hvorvidt Memigheden vil lade sig 
tugte, og det er klært, at de første direkte praktiske Skride 
ogsaa maa gjøres i- en saadan Menighed; men nogen Gjennem» 
førelse og fald. Udvikling. af Kirketugten vil end -ikke i en. 
saadan kunne ventes velsignet, . naar denne Menighed staar i 
Sagen adskilt: fra «de øvrige Menighseder, af hvis hele Organisme 
den. ἀόρ er et Led: "Ἐπ saadah.Menighed kar og :ber gad 


foran å den: ἐὰν ὡς eking; ' men den vil ikke kunne gaå 


langt foran. alene. å AG ør EE θη ες 
Spørge' vi detmiest; om: de- baptedde Å Kræftér. ere: 'tilstedd 
mellem os. hos Redskabexns før Kirketugtens. Ørrelse,: have. νὲ 
vel atter Grund til at klage over Israels Brøst. Kirkeregimentet 
og- dets Indehavere. skulle -være udenfor: dende i Betragtoirtg, | 


På 
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aldenstand disse Blade ere udgaaede fra en Fade der 


Intet havde. med Kirkeregimentet at gjøre. Kun det ville vi 


her gjøre. opmærksom -paå, at Kirkeregimentet umulig - kam 
bave den rette Kraft til fuldt at øve sin Ande) i Kirketugten, 
saalænge det ikke har og ikke kad have Tillid til, at Kirke» 
tugtens Aand er-vakt og virksom i Gejstligheden og Menigr. 
hederpe. - Hvorvidt vor Gejstlighed i det Hele har naset den 
for. den falde Kirketupts Udøvelse nødvendige Udvikling, derom 
kunne vi ikke have udgen bestemtere, Mening; men er det 


ikke aldeles urigtigt det Indtryk,. vi; som" ovenfor antydet, 


have. faset af den norske Menigheds Tilstand: i det Hele, inaa 


det være vist, at denne for Nærværende eller endnu ikké ét - 


skikket til ag øve en fuldere Kirketugt til Opbyggelse. Der 


er jo Syn. før Sagen, at feré.:Menigheder ikke engang ville 


det. , Den, 'der-blev rammet.:af Kirkens Tugt; vilde hos Mange 
blive Gjenstand. for Foragt og. Haan; ' bog; Mange: for en falsk 
Medlidenhed, og, i begge TiMælde war: Tugten -berte,. og de 
Samme dømte som de; der ikke engang havde-nogét: Begreb 
om Kirketngtens. Væsen, send -sige, at :de skölde : kunne VÆTE 
med at øve den .i Herrens Aand:: - ’- τι 

:4- Skulle vi.-da- her. slutte Betragtningen, gjøre EN 


ovenanførte : Ytring til For, erklære ål Kirketugt mellem øs for 
. en Umalighed og: sætte os hen med Esras at græde over. vor 


og Brødrenes, Jammer? Der. vilde være Velsignelse ogsaa-i en 
saadan Graad; men vi kunne.dog. ikke skjønne, at. Udsigterne 


- allenede ere :blevne ὅ88 mørke. :Angustin mente heller neppe 


hint Ord, som om al Kirketugt.var en Umulighed.. Den:er 


det. heller ikke. mellem os: Men kundé fast snarere vente, at 


Nogen vilde paastaa, at kun det store Ban. behøver at ude+ 
lukkes indtil: Videré, medens: Kirketugten i dens. øvrige Grader 
strax pe kunne ee å Poet 19), - Vi maa dog 


4 q ) δι ἐν Ἃ 
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antage, at end ikke dertil ere. vore Kaat gode nok.: Hvad 
- den første Grad, den hemmelige Paamindelse og Formaning, 
angaar, er det jö vistnok iøjnefaldende, at naar Præsten vil 


og kan øve denné Tugt, er. den stedse i .0g for. sig mulig; SOM 


den da vist ogsaa øves langt*mere, énd den mismodigé Tvivler 
kan tro, og man kan :ikke mod dens. Udførlighed indvende, 
at der muligens ere .de Præster, .der hverken ville: eller. have 
Aandens Magt til at kunne øve, denne Gjerping; thi detté 
kunde ikke: med :nogen Ret just ker lade sig sige, dersom man 
ikke tør-bpaastar, αὖ just "vort nærværende. Præsteskak ud- 
mærkér sig ved aandelig Udygtighed til Formanirigens Gjer- 
ning: Men en andeh og virkelig Vanskelighed ved -denne Sag 
findes der, at mangen en Menighed er spredt: ud over ét saa 
stort Areal, at det vilde falde Præsten vanskeligt, stundom 


rent ud-umuligt at have det personlige Bekjendtskab til hver. 


Enkelt i den ham betroede Menighed, som var nedvendigt, 
for at han skulde kunne øve hin Gjerning i dens hele Omfang. 
En anden ofte end større; Om end gjennem en "Udvikling lettere 
fjernelig -Vanskelighed, som.vi' vide finder Stéd idetmindste i 


adskillige Menigheder, er, at det ansees for en Skam at blive 


Gjenstand for personlig Formaning af Præsten, åt ' Fordhaningen 
betragtes som en" frettesættelse; 'kun- som en Btraf, og: det'-er 
let at 86, hvor. fordærveligt. dette er for det hele Sag, Den 


sidstnævnte Vanskelighed finder. selvfølgelig ogsaa Sted ved 
Anvendelser "afi'den 'anden Grad af Kirketugt: -Indkaldelse for 


Præsten i Medhjælperses Overvær. Der bliver ingen ret. evap- 
gelisk Velsignelse i den hele Handling; naar de Angjældende 


ikke kunne betragte' den 4' evangelisk Aarid. Man svare ikke, 


at, dersom dette sørgeligen ogsaa gjælder Medhjælperne, - vil 


det selvfølgelig staa i Præstens Magt .at faå dem entledigede ᾿ 
- og nye 'ansatie i'deres Sted. 'Saadan er dog endnu Tilstanden 


paa ådskillige Steder; at man ikke formaar i den Kreds, af 
hvilken Medhjælperne - - påar Grund af deres - borgerlige Forhold 


Tidsskr. f. den, pveng, -lutherske Kirke. III Bd. 2H. 52 
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ene kan tages, at paavise en Eneste, hos hvem man kan vente 
at finde en anden Betragtning af Sagen, et andet aandeligt 
Standpunkt. Vi finde det Samme igjen ved Kirketugtens tredje 
Grad, det mindre Ban, hvortil endnu kommer, at, en Følge 
af det Ovenberørte, det vel i Virkeligheden vilde blive saa, 
at knn de groveste Overtrædelser af Guds Bud blev Gjenstand 
for Kirketugtens Anvendelse, og dette kunde snarligen virke 
ligesaa. meget til Hindring for et ret Blik paa Christendommens 
Væsen, som Anvendelsen af Kirkétugt tilsigtede. det Modsatte. 
Det springer atter i Øijnene, hvad vi saa ofte i disse Linjer 
have antydet, at Troens and maa være vakt, inden Troens 
Gjerning kan øves. | 
Paa den anden Side tør man heller ikke overvurdere 
.  Vanskelighederne. Det gjælder dog ganske. vist ogsaa i denne 
Sag, at man ikke har Lov til at opgive en Gjerning, fordi 
-— den .medfører adskillige Vanskeligheder, eller at undlade at 
| begyade paa Gjerningen, fordi det sees,-at det endnu er. langt 
fra Begyndelsen til Fuldendelsen. Nogen detailleret Regel om, 
hvor Meget af Kirketugten der for Nærværende kan og derfor 


οὐ bør øves, kan vistnok ikke gives. Man faar holde sig til Ὁ 


Speners Tanke: sa Meget, »S0M Menighedernes. Forhold og 
Omstændigheder tillade". At ialfald den første og tildels og- 
- saa den anden og tredje Grad af: Kirketugt efter fattig Lej- 
lighed kan bruges og.søges bragt i Anvendelse, tør ikke slippes. 
påstedetfor at opholde sig ved Klagemaal over Mangel paa en 
ønskeligere Kirketugt*, siger Pontoppidan, per det Tid at 
| spørge, hvad vi endnu have, som kan tjene til at. nag Øje- 
-mærket efter Mulighed, og deraf at benytte sig, hver i sin 
betroede Menighed, med sand Nidkjærhed og udem mindste 
᾿ Skin af pavelig Myndighed*. 

Hvorledes skal man da arbejde til, at, hvad.der kan ske, 
-— sker, og, da det, som i bedste Fald:nu er iverksætteligt, dog 
ingenlunde tilfredsstiller Troens Krav, hvorledes skal man 
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arbejde til, at Indførelsen af en fælles Kirketugt bliver mulig 


og da virkelig? .,Vi kunue:umnpligen miskjende, at Sagen er 
Herrens, ogsaa i den Forstand, at Herren selv ved sin egen 
Gjerning. maa føre den frem og føre den ud. Det. Hele er jo 
afhængigt af, at Troens. Naadegaie bliver os skjenket, at 


Troens Aand bliver levende, at Troens Syn paa denne. Sag. 


bliver 08 skjedket, at Troens, Hjerte til at lyde Gud, ære 
Herren og elske Børnene bliver. vor Del. Gud og Gud alene 
kan gjøre Kirkeregimentet andeligt livsdygtigt - mellem 08, 

kan gjøre vore Præster. og vore Menigheder levende i Herren, 
| plante Herrens Tugt ind i Hjerterne,. Familierne og saaledes 


ogsaa ind i Menighedslivet. - Men, som det er Herren alene, ' 


der ugretter, det Alt, saa er det Hans Vis at bruge Sine til 
sine Redskaber, .og: hvorledes vil Han da. vel, at vi skulle 
være Redskaber i dette Stykke? Vi mene, at det her, som 
overalt, først gjælder, at vi bøje os under og lide Hans Dom. 
Ere Kirkens Kaar. mellem . os tunge, sam vil Herren, at dø 
- skulle være tunge til Ydmygelse for os, at den første Kjær- 
lighed igjen kan optændes i os. Saa skal denne Sag da vis- 
.selig heller ikke være unddragen fra den store Forjettelse, 
som lyser over al Elendighed i Christnes Kaar: ,Beder, og 
Eder skal gives!* Der tales Adskilligt i disse Dage. om Kirke- 
tugt — mon der ogsaa bedes meget og inderligt og 1 Jesu 
Navn? Saa hedder det, at være stille for Herren og bie påa 
Ham! Herren elsker ikké kjødelig ἔν: I, ikke selvvalgt og selv- 
vis. N idkjærhed, ikke denne verdslige. Travlhed, som ikke kan 
med Maria sidde stille ved Jesu Fod! Men' der er ogsaa Kraft, 
Bennens Kraft og. Åandens - Længsel i ' denne Stilhed for 
Herren; der: er christen Daad'i denne Bien paa Herren. 'Saa- 
ledes .er det jo klart, at, er Præsten end i Kirketugtens 
Øvelse bundet og indskrænket. af Menighedens lave aandelige 
Standpunkt, er han det dog ikke saaledes i sin Undervisning 
.22* 


΄ 
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om Kirketugt?'). Som Præsten kunne og skulle ogsaa de, son 
have faaet Syn og Nidkjærhed for Sagen, vidne om den for 
Brødrene og holde ud med dette Vidnesbyrd, i' Sagtmodighed 
og Taalmodighed overbevisende dem, som sige imod. Den 
Dag, Menighederne selv i aandelig Nidkjærhed for Christus og 
Christenlivet begjære fuld Kirketugt, baade kan og vil den 
igjen blive vakt til Liv hos-os. Men Formaningens og Paa- 
mindelsens, Trostens og 'Opmuntringens Ord kunne vi jo og 
Alle gaa. stille og tro, hver 1 sin. Kreds, villigen igjen: ladende 
OS paaminde og trøste af Brødrene, og Herren skal velsigne 
den vinge ἐν νου »ἶ Guds ee gjør. nd Vid 


tr ἐπ & 14. 
| | Slutningsbemærkninger. 


Ν 


Hvad vi have seet, har vist 08, at den mellem os her- 
”skende Tilstand i mange Maader -er- langt fra at svare til, 
hvad et Christenhjerte maatte ønske og begjære, at dét, men-= 
neskelig talt, kan have lange. Udsigter med at faa den rette 
og fulde Orden. levende mellem os, om vi. énd givé aldeles 
- Afkald paa nogensinde i den stridende Kirke at kunne rense 
Ageren fra Klinte. ᾿ Men: vi have. ogsaa i Betragthingen af 
Kurketugten, i dens Forhold: til Sep og: Made. 


") Vi -agte det ogsåa som eiet. og. anbnende: ἐς en fortrinlig. An- 
ledning for Præsten til at öve Sjælesörgervirksomhed,. at man- 
“τ skjærper og overholder det Lovbud, der indeholdes i Reskr. af 
17de Jan. 1741 $:3, efter hvilket de, som ville gaa til Guds-Bord;- 
paa Landet skulle lade: sig antegne Söndagen forud eller idet- 
mindste 3 å 4 Dage tilforn, at man saa arbejder.til efter Mulighed 
: at faa Antegnelsen af Kommunikander overflyttet fra Kirkesångeréu 
til Præsten, og at Kommunikanderne personlig skulde. fremstillé 
-— sig ved Antegningen. Man vil vel strax pege paa: Umuligheden 
heraf, siden Menighederne ere saa store; men :dels arbejdes der 
jo nu stærkt paa at dele de större. Menigheder, dels vilde ogsua 
Ἵ denne Henseende saare Meget kunne vindes strax, naar det 
ellers ogsaa Utilbörlige, at Nædvergangen indskr ænkes til Vaar og 
i Hest, forandredes. p ; 
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lerne, ὦ Læren om den apostoliske Begrændsning af Kirke- 
tugten, som i Kirkens Historie og i de Naadeglimt, som just 
nu ogsaa i denne Sag blinke over os i vor Nat, fandet Trøst 
til Forvisning om, åt Herren endnu er for os og vil gjøre vor 
, Sag til βίη, Vi kunde slutte her, vel i mange Maader med 
tungt. Hjerte, men dog med saamegen Frimodighed, som vi 
maatte finde Naade til at gribe og bevare. Men vi vide, at 
der ere de, i hvis Hoveder en Tanke er kommen, om ikke 
-hele Sagen vilde stille sig anderledes, naar man skilte sig fra 
denne Masse af dem, der kun ved ydre Baand og ved Vanens 
Magt holdes sammen i vor Landsmenighed, 'og derimod sluttede 
sig sammen til en fri, ene af Christi Tro og Kjærlighed bun- 
den, og sammenbundan Menighed, og i hvis Hjerter ængstende - 
Tvivl derved ere. vakte; Forsaavidt Blikket paa Kirketugten 
her er en. Hovedsag, ville vi indremme, - ai det i.en”zaadan 
Frimenighed kunde falde lettere og snarere at indføre og øve 
saadan Tugt, Noget, hvorom ogsaa "kirkehistorisk Erfaring 
vidner; men den samme Erfaring vidner ogsaa, at der ikke 
haves nogen Sikkerhed for Tugtens Bevaring gjennem Tiderne. 
- Som oftest er det ogsaa i dette Stykke en enkelt Personlighed, 
der bærer Sagen; denne Personlighed borttages Å sin Tid, og 
Sagen falder sammen. Dernægt gjælder det, som tidligere an- 
tydet, jo dog ikke blot om en Kirketugt; — ja, hvad er denne. 
dersom Christus tabes? Men os nærliggende Erfaringer pege jo 
hen paå, hvorledes man begynder at overskjære Baandet mellem 
sig og den Menighed, hvori man vår født og bragt til Chri- 
stum, fordi man ikke finder Herrens Orden tilbørlig agtet og 
øvet i denne Menighed, og ender med at lide 'Skibbrud paa 
de end vigtigerø Klenodier, man dog endnu havde, Herrens. 
rene Ord og rene Sakramenter. Det: er Herrens eget Mærke- 
tegn paa, at ham mishager det separatistiske Væsen, om det 
saa end 'i nogle Stykker har Gudfrygtigheds Præg. Ogma det 
tør vi ikke overse, at Herrens Kirke trænger i sin stridende 
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Tilstand til en Organisation, som kan bestaa under Tiderøes 
Tryk, eg der sfmes at være megen Grund til at antage, at 
nogen såadan Organisåtlon hos os, faMald for Nærværende, 
ikke vil være mulig uden å Statskirkens Form. Det er under 
Herrens historiske Styrelse, at Statskirken er bleven til og 
har bestaaet gjennem Aarhundreder. Maaske Herren vil, at 
denne Form engang skal afløses af en anden; miaaske den Tid 
allerede er i sin Opgang; men; naar Herren vil, .at Formen 
skal afløses af en anden, vil Han upaatvivlelig paa anden 
Made og yderligere, epd det endnu er skeet, give os det til- 
kjende. Det gjælder først*og fremst i det Aandelige, at det 
er langt lettere at nedbryde end at opbygge. Det vilde være 
forfærdeligt at have det paa sin Samvittighed, at have for- 
virret og forvildet Nogen f håns Samvittighedssag, og, sket 
det nogensinde med Nogen af os, og han engang fast δὲ, at 
det er skeet, da vil han -ikke kunne slag sig til Ro med: Jeg 
- mente det ikke sailedes! Truet Synet. af den store Masse 
Navnchristne å Statskirken med at blive os til Forargelse, 
bør det os pas den ene Side at vogte og for at forsøge påa 
at være nidkjærére end Herren, og paa den anden Side dog 
ogsaa glæde 'os ved, at ogsaa disse eré blevåd trukne nær til; 
at ogsam disse vindé den Søg, hvis Navn de bære. 

Enhver ålvorlig og oprigtig Christen er en Surdejg fra 
Herren. Jo mere -saadat Surdejg voxer i Masse og syrende 
Kraft, desto mere tør vi haabe, at vort Kirkesamfunds For- 
smiæædelse skal blive borttagen, og ogsaa paa dette opfyldes 
Herrens store Forjettelse hos Es. 54; 1: ,Syng med Fryd, du 
Ufrugtbare, di som ikke fødte! 'Raab med Frydesang, ja raab 
hejt du, som ikke var i-Fødselsnød! Thi den, som var. øde, 
hendes Børn éve flere end hendes, som ert Medan sagde 


Herren*! 
ΠῚ 


- 


Den Daabsacten umiddelbart forangaaende Complex af den 
. nyere græske Kirkes liturgiske Katechumenatsacter. 

(Euchologium Græcorum ed. Goar p. 334—39; smi. Murawieff, 
Briefe -iber den Gottesdienst det morgenlåndischen Kirche, 


aus dem Russischen. bersetzt und aus dem Griecbischen 
: erlåutert, von Dr. Edw. v. Muralt S. 154—57). 


 Bön for at 105 til Kötechumen | 

Præsten løser dens Bælte, der skal dåbes, afförer ham . 
hans Overklæder og hans Sko og stiller ham mod Öst å 
å Underklædning, med Bælie, uden Hovedbedækning, barbenet, 
med. nedsænkede Hænder. . Derpaa blæser han tre (ange pad- 
hans Ansigt, betegner tre Gange hans Pande og hans Bryst 
med Korsets Tegn og lægger sin Haand paa hans Hoped, 
édet han siger: | 

I dit Navn, Herre, Sandhedens «οἷ. og i din eenbaarne 
Søns' og i din Helligaands Navn lægger jeg: min Haand paa 
denne din Tjener, som er bleven værdiget at fly til dit hellige 
Navn og at bevares under dine Vingers Skygge. Fjern fra 
- ham hin gamle Vildfarelse og fyld ham med Troen paa dig på 
og med .Haab og Kjærlighed, at han maa erkjende, at du er i 
alene sand Gud og din eenbaarne Søn, vor Herre Jesus Chri- 
-stus, og din Helligaand. Giv ham at vandre i alle dine Bud 
og at tage vare paa dine Love, idet. Mennesket, naar han gjer 
dem, lever ved demi. Indskriv ham i din Livsensbog; foren 
hani med din Arvs Hjord; ἘΠΕΊΠΕΡ paa ham dit hellige Navn 
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og din elskede Søns, vor Herres Jesu Christi, og din levende- 


gjørende Aands Navn. Dine Øjne være bestandig fæstede paa 
ham i Forbarmelse og dine Øren (mærke paa ham), for at 
høre hans " Begjærings Røst. Glæd ham i hans Hænders 
Gjerning og i hele hans Slægt, for at han maa takke dig, 
idet han tilbeder og priser dit store, ophøjede Navn og lover 


dig bestandig igjénnem alle sine Livs Dage. :Thi dig lovsynge 
" alle; Himmeleus Kræfter, og din er Herligheden, «Fagerens og 


Sønnens og den Helligaands, nu og stedse 96 til Mgedee 
Evigheder. Amen. 


Förste Besv orglet. 


Fie og bede Herren! 7 | 

Herren skjelder dig, Djævel, han, i som kom i Verdtn og 
boede iblandt Menneskene for at forstyrre dit Tyranni og rive 
Menneskene ud af. dét,' hau; som paa Træet førte dé fiendtlige 
Magter i Triumph, medens Sölen blev formørket. og: Jorden 
skjalv og Gravene oplodes” og de. Helliges Legemer opstode, 
han, som. ved. Døden tilintetgjorde Dødén og gjerde den mag- 
tesløs, som: havde Dødens Vælde, det er dig, Djævelen. Jeg 
besværger dig ved Gud, som. viste Livets Træ og :beskikkede 
Cheruberne og det lygnde Sværd, som vender sig hid og did, 
for at bevogte det. Vord skjeldt!:'Ved hin besværger: jeg dig 
altsaa, som vandrede paa Havets Ryg som påa det tørre Land, 
som skjeldte Hvirvelvinden, for hvis Blik Vanddyb udtørres 
og for hvis Trudöel Bjerge hensmelte; thi han befaler dig og- 
888 NU gjennem: os: Frygt dig! far ud og vig bort fra denne 
Skabning! og at du ikke vender tilbage eller. sniger dig ind i 


-— den eller møder den eller virker påa den, hverken om Natten 


eller om Dagen eller i Morgenstunden eller om Middagen, men 
gak til dit eget Helvede indtil den store Dommedag, som er 
dig beredt! Frygt Gud, .som * sidder: paa Gheruberne og:'ser. 
paa 'Afgrundené, for hvem Englene bære, Erkéenglene, Thro- 


mm" αν. 


fr 
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uerne, Herredømmerne, Fyrstendømmerne, Magterne, Kræfterne, 
de mangeejede Cheruber og sexvingede Serapher, for hvem 
Himmelen og Jorden bæver, Havet og Alt hvad der er i dem. 
Far ud og vig bort fra denne med Korsets Tegn beseglede ny- 
valgte Christi, vor Guds, Stridsmand! thi ved hin besværger jeg 
dig, som vaadrer paa Vindenes Vinger, som gjør. sine Ængle 
til luende Ild; far ud og vig fra denne Skabping med al din 
Magt og alle dine Engle! thi herliggjort er Faderens.og Søn- 
mens og den - Helligaands Navn nu ve altid og til Evigheders 
er Amen. 


Anden Besværgelse. 


Lader 08 bede Herren! 

Den hellige, forfærdelige og herlige Gud, som i alle s sine 
Gjerninger og sin Kraft er ubegribelig og- urandsagelig,' han, 
der forudbestemte dig, Djævel, den evige Tugtelses Straf, 
befaler dig og alle dise Hjælpere gjennem -os, hans unyttige 
Tjenere, at du fjerner dig fra den nylig i vor Herres. Jesu 
Christi, den samde Guds, Navn med Korset Betegned. ' Jeg 
besværger altsaa dig, den hel opde og urene. og ryggesløse 
og afskyelige og fremmede ÅAand, ved Jesu Christi Kraft, 
som har al Magt i Himmelen og :paa Jorden, som sagde til 
den stumme og maalløse Djævel: Far ud af dette Menneske, 


og at :dy farer ikke herefter ind i ham! — vig! erkjend, at 


din Kråft, som ikke engang har /Magt over Svin, er Intet; 
kom den.ihu, der befalede dig efter din egen Begjæring at 
fare å Svinehjørden; frygt Gud, ved hvis Befaling Jorden blev 
befæstet” over Vande, 'som skabte Himmelen dg ordnede 
 Bjergene med . Vegtén * og . Dalene med Vegtskaalen og satte 
Sand til Havets -Grændse og en sikker Sti i stærke 'Vande, 
søm rører ved Bjergene og de ryge, som indhyller sig i: Lys - 

som i et Klædebon, som udspænder Himmelen som et Dække, ὁ 
som bygger i Vandeue sine høje Sale, som grundfæster. J or- 


334 Den Daabsacter umiddelbart foranganende Complex af 


- den paa dens. sikre Grundvolde, den skal ikke- rokkes i Evig- 
heders Evighed, som kalder paa Havets Vand og udgyder det 
over hele Jordens Overflade. Far ud og vig bort fra den, som 
forberedes til den. hellige Daab ! : Jeg Des værger dig ved vor — 
Herres Jesu Christi frelsende Lidelse og hans kostbare Legeme 
og Blod og .ved hans forfærdelige Tilkommelse. Thi han skål 
komme og ikke ἴον, dømmende hele Jorden, og han skal, 
stråffe dig og kaste dig og den i Helvedes Ild, idet han hen- 
giver dig til det yderste Mørke, hvor den Orm er, der aldrig . 
sover, og hvor Ilden ikke slukkes. Thi Christo vor Gud til- 
hører Magten med Faderen og den Helligaand, nu og altid og 
til Evigheders Evigheder. Amen. ὁ ; 


: Tredje dt 


Lader os bede Herren! 

Herre, Hærskarers, - Iaraels Gud, du, som helbreder al 
Sygdom og al Skrøbelighed, sku ned paa din Tjener! Grandsk; 
randsag og'fordriv fra ham Alt, hvad Djævelen har virket i 
ham! Skjeld dé urene Aander og forfølg dem! Rens dine Hæn- ᾿ 
ders Gjeruinger og knus smart med din vældige Daadskraft 
Satak under hans Fødder! Giv ham Sejr paa Sejr over Djæ- 
velen og hans urene Aander, for at han maa vorde delagtig 
i din Forbarmelse og værdiges .diae udødelige og himmelske 
Hemmeligheder og sende Pris op til Faderen og Sønnen og 
den Helligaand nu og altid og til Evigheders korken 

Lader os bede Herren! 1) * | 

> Hetsker, Herre! du, som har gjort Mennesket efter dit 
Billede og Lignelse og givet ham Magt til at opnaa det evige 
Liv og derefter, da han var falden ved Synden, ikke bar 
forkastet ham, mén ved din Christi Menneskevorden har for- 
anstaltet Verdens Frelse, forløs ogsaa denne din Skabping fra 


1) Alle Manuskripter betegne den fölgende Bön sem > Bön for at gjöre 
- den, der shal döbes αὶ samme Time, til Kateohnnen*. 


 ér én Barbar eller et Barn, og siger: 
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Fiendens Trældom og optag den i dit himmelske Rige! Aabne 
hans Forstands Øjne, for at dit Evangeliums Lys maa straale 
ind i ham! Giv hans Liv en Ledsager i en Lysets Engel, som 
redder ham fra alle Modstanderens Efterstræbelser, fra ond 
Hændelse, fra Middagsdjævelen (Ps. 91, G 0, fra onde 
Phantomer! * 

Og Præstén blæser 3) paa fe Mund, paa hans Pande 
og paa hans Bryst, idet han siger: EN 

Driv ud af ham hver ond og uren Aanpd, som skjuler og 
gjemmer sig i hans Hjerte (og dette siger han tre Gange): 
Vildfarelsens Aand, Ondskabenå Aand, Afguderiets og al 
Gjerrigheds Aand,' Løgnens og al den Urenheds Aand, som 
virkes formedelst Djævelens Lære, og gjør bam til et aande- 
ligt Faar i din Christi hellige Hjord, til et dyrebart Lem af 
din Kirke, til en Søn og en Arving af dit Rige, for at han 
maa vandre efter dine Bud og bevare Seglet ubrudt og Kjor- 
telen ubesmittet og saaledes blive delagtig i dine Helliges 
Salighed i dit -Rige (Höjt) ved din enbaarne Søns Naade og 
Forbarmelse og Menneskekjærlighed; red ham være ἀμ lovet 
tilligemed din højhellige og gode og levendegjørende Aand nu 
og altid og til Evigheders Evigheder. Amen. | 

Og efterat Baptisomenen 3) har affört sig sine Klæder 
og Sko, vender Præsten ham*) mod Ke sad ham holde 
Hænderne ἡ Vejret og siger: . . 

Forsager du Djævelen, og alle hans Geiger og alle 
hans Engle, og al hans Tjeneste og alt hans Væsen? 
| Og, dette siges tre Gange, og paa hvert Spörgsmaal 

svarer Katechumenen eller hans Fadder, naar dei 


KER 


- 


3) Et Par Manuskripter tilföje ,fre Ganger ὭΣ 
8) De samme to Mauuskripter tilföje ,ofter Ordet rd 5 
4) Et dit tilføjer ynaar han er vonen*. 


4 
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Jeg forsagér 5). KE ΦῊ τἀ ωο 
Og naar han hår sagt det tre Gange, spörger Præsten 
3 Er igjen: EG 
- Har du forsaget Djævelen 8}8 
Og Katechumenen eller Fadderen svarer: J eg I har for 
saget ham 7). — 
. Og naar han har sagt det tre em siger Præsten: ; 
Saa blæs og spyt paa ham! ᾿ 8 
: Og. efterat han har gjort. dette, vender Præsten kam 
mod Öst åg lader ham -hölde Hænderne nedsænkede, og 
Præsten siger til ham tre Gange: | 
- Forbinder du dig med Christo? 
-+Og :Katechumenen. eller Fadderen svdrer og siger: , 
Jeg forbinder mig (tre: -Gunge). ἢ By ΕΣ 
: + Derefter siger. Præsten. igjen; til AS ᾿ς 
Har du forbundet" dig. med. Christo? pa 


- 


Og han svarer: . -. ed 
τ Jeg ee. : x Gad dg 


Og han siger igjen: >. 
Og tror du.:paa ham?- øvd sr 


& ΄-- 


Og han siger: 
«Jeg tror paa ham som Κουρος Gad. * 


Ἶ 


Og han. siger: ** > JET 
: Jeg tror paa een Gud ὁ. 8. Υ͂. (Nie-Const) 8), : 


å) Et Manuskript har: ,09 Fadderne svare: Han fotsiger. 

4) Det samme Manuskript har: Har han forsaget Djævelen*?' Spörga» 
 maulet er her rettet til Fadderne. I et andet, der har en Fljerbed 
af Katechumenher for Öje, hedder det: ,Havé ] forsaget Djævelen*? 

ΙΔ) Det forste åf de to i den. frégsende. Note. anförte Manuskripter. 
har: , Han har Org ham* 3 fet andet: p0g. En 9f dém svarer: 
Vi have forsaget ham*. ; 

Det samme Manuskript har derefter: »Blæser, paa ham"! og 
»0g han vender dem mer Θεό, rene nog τος mangle i et 
Haandskrift. ve Å 

å [ det i den side Note ee knudret heddet det 

efter Ordéne: ,Jeg bar forbundet mig": |,Og hdar han tre Gange' 


c 
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Og naar han har fuldstændig frömsagt det de Sym-. 
bol, siger han igjen til ham tre Ganye: 

. Har du forbumdet dig"med Christo? ὁ. 5. 0. 

— Efterat Katechumienen eller Fadderen hver Gang har 
svaret, som anfört, idet han spörges tre GQange og tre 
Gange fremsiger det hellige ὍΡΟΙ, mr han er 
ham) tre Gange: . ι 

Har du forbundet dig med Christo? 

Og han svarer: 

, Jeg har forbundet mig 9). 

Og Præsten siger: 

Saa kast dig ned og tilbed ham! 

Og han kaster sig ned og tilbeder ham, idet han ἡ δες 

Jeg -tilbeder Fåderen, Sønnen, og den Helligaand, den i 
Væsen jævnlige og udelelige Treenighed. 

Derefter siger Præsten: 

Lovet -være Gud, som vil, at alle Mennesker skulle blive 
salige og komme til Sandhedéns Erkjendelse, nu og altid % 
til Pvghedere Evigheder|-Amen. - 

- Derefter: siger han denne Bön: * ee 

(Lader os bede Herren: å | 


Hersker, Herre vor Gud, kald denne din Tjener til din 


hellige Oplysning, og værdige ham denne din hellige Daabs' 


har sagt (disse Ord), siger Præsten:: Kast dig ned for ham og til- 


bed bam! Og saaledes beder han derpaa ag siger: Herskero.s. v.*.. 


9) I to Manuskripter læses der istedetfor Alt, hvad der staar imellem . 
Ordene: ,og Præsten siger lil ham bre Gange: Forbinder du dig 
med Clristo?* og Ordene: ,0g naar han har fuldstændigt frem- 
sagi* fölgende Ord: ,0g han (Præsten) siger tre Gange: Og jeg 


forbinder .mig med Christo, og jeg tror paa een almægtig Gud 


(Nic. Const.), idet Katechumenen eljer Fadderen svarer, som sagt* 
(af Præsten, siger hans Ord efter). I eet af disse to Manuskripter 
heder det efter Ordene: ,soöm sagt": Og naar han tre Gange har 
fuldstændig fremsagt (Ordene: ',Jeg forbinder mig med Christo og 
tror '0. 8.-V.), spörger Præsten Baptisoménen igjen tre Gunge: Har 
du forbundet dig? Og han svarer: Jeg har forbundet mig*. 


πῶ, 


» 
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store Naade! Affør ham det gamle Væsen og foruy ham til 
det evige Liv og opfyld ham med din Helligaands Kraft til 
Forening med din Christus, pas det at han ikke mere maa 
være et Syndens Barn, men dit Riges Barn, ved din -eenbaarne" 
Søns Velbehag og Naade, med hvem du er lovet tillige med 


din højhellige og gode og levendegjørende Aand nu og aktid - 


og til pe Evigheder. Amen. ᾿ - 


΄ 


- Daabsacten i den græske Kirke. 


(Euchologium Græcorum' ed. Guar. p. 350—56; sm. Briele 
öber' den Gottesdienst der morgenlåndischen Kirche 
| cv 8. (57-- 163). 


Den hellige Daabs Orden. ὑ. 

Præsten gaar nd, og efterat han har sfört sig den 
hvide Præsteklædning og Armbindene, og alle Vozlys ere 
antændte, tager han Rögelsekarrét, begiver sig hen til Döbe- 
bassinet og röger trindt omkring det. Efterat han derpaa 
har - afleveret Rögelsekarret, tilbeder han. Derefier siger 
Diakonen: δε | | 

. Velsign, Herre! 

Og Præsten siger (höjt): Ne 

Lovet. være Faderens og Sønnens og den Helligaands 
Kongedømme, nu og altid og til Evigheders Evigheder. Amen.' 

Diak.: I Fred lader os bede Herren! Folket: Herre, for- 
barme dig! 

Diak.: For Freden fra oven. Folk. Η. ἢ ἃ! 

Diak.: For almindelig Fred. Folk.: Ἡ, αὶ ἀ.! 

Diak;: For dette hellige Hus. Folk.: H.f. di! - 

Diak.: For Erkebiskopen. Folk.: H. f. å.! 

Diak.: For at dette Vand mas vorde helliget ved den 
 Helligaands Kraft og mægtige Virksomhed - og Komme å det, 
lader os bedé Herren! Folk.: H. f. dt 

Diak.: For 'at Forløsningens Naade, Jordans Velsignelse, 
maa vorde sendt i samme, lader os bede Herren! Folk.: H.f. d.! 


< 
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Diak.: For at den overvæsentlige Treenigheds rensende 
Kraft maa gaa ned i disse Vande, I. ο..Ὁ. H.! Folk.: H. f. d.! 
Diak.: For at vi (ved samme) maa vorde oplyste med 
Erkjendelsens og Gudfrygtighedens Oplysning formedelst den 
Helligaands Komme, 1. o. b. ΒΕ! Folk.: H. fød! . | 
Diak.: Forat det maa vises som et Middel til at af- 
vende alle synlige og usynlige Fienders Efterstræbelser, Lo.b. 
H.! Falk.: H. f. ἀ.! re - ὡς ἡ 
Diak.: For at den, der skal döbes 1 samme, maa virde 
det. uforgjængelige Rige værdig, L o.>b. H.! Folk.: H. £ d.! 
Diak.: For, den, der nu kommer til den hellige Oplysning 
og for hans Frelse, I. 9. Ὁ. H. Folk: H.ta! > >> 
Diak.: For at hån maa vises som en Lysets Søn, og én 
Arving af det evige Liv, L o. b. H.! Folk: H. få! ᾿ 
Diak.: For at han maå vorde forenet med og delagtig i 
Christi, vor Guds, Død og Opstandelse, 1. 0. Ὁ. H.! Folk :- Ἡ. f. di! 
-— Diak.: For at Daabens'Klædebon og Aandens Pånt”-måg 
bevares ham ubesmittet .og ustråffet paa Christi :vor Gude 
forfærdelige Dag, 1. ὃ. Ὁ. H.! Folk: H. fi ἀ.} - 
Diak.: For 'at dette Vand mas vorde for ham οὐ Gjen- 
. fødelsens Bad til Syndernés Forladelse og οἵ Udødelighedens 


Klædebon, I. o. b.-H! Folk: E få 
| Diak::-For at Herren'vor Gud, maå høre vor Bøns :Røst, 
l. ο, b. H.!. Folk: Hit! na τ Ν 


— Diak.: :For at han og vi maa Vvorde reddede ra al 
Trængsel, Vrede og Angest, Lo. Ὁ. BH! Folk: Ἢ: frå 

Antag dig, frels, forbarm dig! --- bee den * hellig ube- 
smittede 0.8. ν᾿. å 

Og medens Biakonen: siger dette, siger Prisstn hos sig | 
selv denne tause Bön: hr GE å ἐπ 
| Barmhjertige og forbarmende: Gud! Du, $0m ikke 
Hjerter og Nyrer, og βοΐ alene ved -Menneskenes skjulte 
Idrætter, 'thi Intet er usynligt for dit -Aasyn, men alle Ting 


N 
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ere blottede og: udspææedte for dit Øje; du, som en hvad 
der er hos mig, forkast mig ikke og vend ikke dit Ansigt 
bort fra mig, men overse mine Overtrædelser i denne Time, 
du som overser Menneskenes Synder, for at de maa gjøre 
Bod, og afto mit Legemes. Smuds og min Sjæls Besmittelse 
og hellige mig hel, ganske og aldeles ved din usynlige Kraft 
og din aandélige Højre, for at jeg ikke maa forkynde Frihe- 
den for Andre og frmbyde den ved Troen paa . din. uudsige- 
lige Menneskekjærlighed, og som en Syndens Træl selv blive 
forskudt! Maatte du dog, Herfe, du ene gode og menneske- 
kjærlige, ikke vende dig bort fra mig og jeg saa vorde. be- 
skjæmmet; men send mig Kraft fra det Høje og styrk mig til 
din nærværende Hemmeligheds, den 'stores og himmelskes, 
Tjeneste, og lad din Christus visde Skikkelse i ham, der skal 
gjenfødes ved min Elendighed, og opbyg ham paa dine Apøst- 
lers og Propheters Grundvold; og riv ham ikke ned, men * 
plant ham som. en Sandhedens Plante i din hellige katholske 
og apostolske Kirke, og ryk ham ikke op, paå det at han 
maa forfremmes i Gudsfrygt,- og saa dit, Faderens og Senneds 
og den Helligaands højhellige Navn maa vorde Pre vil 
altid og indtil Evigheders Evigheder.- Amen. 

(Man maa vide, at han [Præsten i den Ki 
Ben] tåke udtaler Faogetsombels Ord] håjt, men siger Amen 
hos sig sele). | 

Derefter siger åå med bas Röst- -fölgende Bøn: 

+ Stor er du, Herre, og vidunderlige ere dine Gjerninger, 
og ingen Tale formaar tilstrækkelig δὲ loyprise dine Undere. 
(Dette, siger ham tre Gange). Thi. efterat du. wed din Vilje 
har frembragt alle Ting af Intet, holder du Skabpingen sam- 
men ved din Kraft, og styrer du Verden ved dit Forsyn. Du 
har harmonisk sammenføjet Skabningen af fire Elementer, du 
har kronet Aarets Kredsløb.med firé Aaxstider, fot dig bæve 
de.aapdelige Magten allesaminen, dig. lovpriser Solen, dig fer- 
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i herliger Maanen, - for dig møde Stjerserne, dig er Lyset ie 
for dig aitre Vanddybene, dig tjene Kilderne. Du har ud- 
spænåt Himmelen som et Dække, du har befæstet- Jorden paa 
-Vandene, du har ømmuret Havet med Sand, du har udgydt 
Luften til Indaanding. Englemagter tjene dig,  Erkegnglenes 
Chor tilbede dig; de  mangesjede Cheruber og de sexvingede 
- Serapher,. som staa omkring og omflyve dig, bedække .sig af 
Frygt for din utilgjængelige Herlighed.' Thi.du, en ubegribelig, 
begyndelsesløs og. uudsigelig Gud, kom til. Jorden, idet du tog 
en ,Tjeners Skikkeise .paa og blev Mennesker lig; thi du ud- 


- holdt ikke, Herre, 'formedelst din inderlige Barmhjertighed 
åt 86, hvorledes Menneskeslægten blev tyranniseret af Djæ- 


velen,. men du kom 'og frelste os; vi bekjende Naaden, vi for- 
 kynde Forbarmelsen, vi dølge ikke Velgjerningen; vor Naturs 
Afkom har du befriet, idet .du helligede det jomfruelige Mo- 
derliv ved din Fødsel; hele Skabningen sang dig en Lovsang, 
: da du aabenbarede dig. Thi du,- vor Gud, viste dig. paa Jor- 
den og vandrede med Menneskene. 'Men du har ogsaa helliget 
:de jordaniske Strømme, idet du sendte din Helligaand ned fra 
Himmelen. og sønderknuste de der. skjulte Dragers Hoveder 
(Ps. 14, 13 LXX). Som den samme, 0 menueskekjærlige 
Konge! vær derfor ogsaa nu tilstede ved din Helligzands -Be- 


søgelse og hellige dette Vand (tre Gange), og giv det For- 


løsningens Naade, Jordans Velsignelse. Gjør, 'at det maa være 
et Udødelighedens Væld, ed Helliggjørelses Gave, et Middel 
til at løse fra Synder, et Lægemiddel mod Sygdemme, for- 
 «dærveligt for Dæmonerne, 'utilgjængeligt for de fiendtlige 
Magter, . opfyldt med Englekraft; lad fly fra. det. den, der 
efterstræber din Skabnirig! Thi dit Navn, ;Herre, har jeg 
paakaldt, det de og herlige og for -Modstandere for- 
færdelige. Ἂ 

Og han. betegner Vandei med Korsets Tegn, idet han 
tre Gange blæser” poa dei, og han beder tillige og siger: 


I 
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Alle fiendtlige Magter vorde sønderknuste ved Betegnelsen 
med dit Korses Billede (tre Gange); alle i Luften boende 
og usynlige Skikkelser vige, og ingen mørk Dæmon skjule sig 
i dette Vand; vi bede dig, lad ingen ond, Tankeformørkelse 
og. Sindsforvirring paaførende Aand stige ned med den Døbte, 


løsningens Vand, et Helliggjørelsens Vand, en Kjødets og 
Aandens Renselse, en Løsning fra Baand, en Forladelse for 
Overtrædelser, en Sjælenes Oplysning, et Gjenfødelsesbad, en 
Fornyelse «ved Aapdep, Sønnekaarets Naadegave, en Udøde- 
lighedens Klædning, et Livets Væld. ΤῊ] du sagde, Herre: 
Toer Eder og vorder rene, tager de onde Gjerninger bort fra 
Eders Sjæle (Jes. 1, 16 LXX)! Du har skjenket os Gjen- 
fødelsen fra oven ved Vand og Aand.  Aabenbar dig, Herre, 
ogsaa for dette (Vand) og giv, at: den i samme Døbte bliver 
forvandlet, 888 at han aflægger det gamle Menpeske, der er 
fordærvet formedelst -Forførelsens Lyster, og ”ifører sig det 
ny, efter hans Billede fornyede, der skabte det, for at han, 
formedelst Daaben forenet med (ham) ved Lighed med: hans 
Død, maa ogsaa vorde delågtig i Opstaidelsen og, efter at 
have Derare din -Helligaands Gave og forøget den Naade, 


som var ham betroet, modtage det Klenodie, som hører til 


Guds Kald herovenfra, og tælles med til de Førstefødte, som 
ere opskrevne i Himmelen; dig, vor Gud og Herre Jesus 
Christus, være tilligemed din evige Fader og din højbellige og 
gode og levendegjerende:Aand Ære og ἕν nu og altid og 
til Evigheders. Evigheder. Amen... | | 
Fred være med Alle! ἐς ἢ Ε " 
Ῥίακ.: Bøjer Eders Hoveder for Herren! På 


Og Præstén blæser tre Gange å Oljekarret og ER 


samme tre Gange med Korsets Tegn, nemlig dén Olje, som 
Diakonen bærer, og efterat denne har sagt: 


Lader. os bede Herren! 
23* 


men du, alle Tings Herre, vis dette (Vand) at- være et For- * 
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vor siger Præsten fölgende Bön: - Ok 

Hersker, Herre, vore Fædres Gud, :du, som. i: Noahs Ark 
mådsendte Duen. med et Oljeblad i Munden, ᾿ἢ 'Sindbilledet for 
| Forséningen og; Frelsen fra Syndfloden, og derved opstillede: 
et: Forbilledé paa Naadens Hemimelighed, og som har skjenket 
᾿ Oljetræets Frugt til dine hellige Mysteriers Fuldbringelse, som: 
ved samme ogsaa fyldte Dem under Loven med den Hellig- 
'aand og fuldender Dem under Nåaden: velsigu du selv denne 
Olje ved din Helligaands "Kraft : og -mægtige - Virksomhed og 
ον Komme, saa at det maa vorde en: Udvdelighedens Salvolse, et 
Retfærdighedens Vaaben, en Sjælens og Legemets Fornyelse, et 
- Middel til at afvende al djævelsk Virksomhed, til Fordrivelse 
af alle Onder for demi, som salves i Troen eller' ogsaa an- 
name noget. af samme, 'til din og din dnbaarne Søns og din 
højhellige og gode og levendegjørende Annde ER nu 98 altid 
, og til Evigheders Εν θη θεν å 
| Øhorets: Amen. ser 

᾿ Biak. : Lader os give Age! 

" Præsten: 'syngen : tre (ange Hallelujah: med: Folket. og 
"μὲ tre Gange Korsets Me auk πω er % re 
: ee raaber :han> | | 

Lovet: være Gud, «som. oplyser. og betligsjr å ΠΝ Men- 
neske, * der kommer til Verden, nu og rå og til alle: ripa 
hedets Evigheder! Sr SEE πὶ ai 

'Økhar: "Amen: τ le ἊΨ ΝΣ 

Derpaa' frembiætres den, der skal døbes, og: : Præsten 
tager af Oljen og tegner Figuren af: et: Körs pua Panden 
og Brystet og Ryggen, idet han sigér» 

Guds Tjener:N.:N. salved med: Glade οἵ i Fuderens 
og: Søndens: op ded ER pe nu:og altid μὰ til Evig- 
heders: Kvighedek:: en Gent ETTE EE 

Chor: Amen... Ἢ 6. KA MG | 


i den græske Nirke. 345 


Og han betegner hans Bryst og hans Ryg med Korsets 
| Tegn, idet han med Hensyn til Brystet siger: 
Til Sjælens og Legemets Helbredelse. 

Med Hensyn til Örene: på 

Til Troens Lydighed.. | | “ 
ι Med Hensyn til Pödderne: 

For at dine Skridt maa vatidre. 

Med Hensyn til Hænderne: 

Dine :Hænder have gjort mig og dannet mig.  - 

Og naar hele Legemnt er salvat, döber Præsten ham, 
idet han holder ham oprejst og med Blikket vendt mod So- 
- bena, Opyang og siger: 

Guds Tjener N.N. døbes i Faderens og ein og den 
Helligåands Nann, nu og altid og til er Evigheder. 
Amen. 

Detta gjör han 300, αἱ han pod. høert Naen EE v- 
ned og drager ham op. Og efter Dåbelsen toer Præsten 
sig, idet han synger med Folket: 

++ «Salige ere de, hvis Misgjerninger ere forladte, og hvis 
Synder ere skjulte. . Salig 'er den Mand og Resten af Psalmen. 

Og idet han indsvöber ham i hans Svöb, siger han: 

Guds Tjener, N, N., indavøbes i Retfærdighedens Kl|æde- 
ben i Navnet Faderens og Sennens: eg den: Helligaands, nu 
og altid. og til Evigheders Evigheder.. Amen. | | 

* Og 'der: synges et Troparium å den fjerde. Tone: | 

Giv mig en lysende Kjortel, du, som ifører dig: Lys som 
et. Kkedeboa, barmhjertigate Christus, vor Gud. 

Og efterat han har paaklædt an beder Præsten, idet 
han siger denne Bön: τ. : 

- Lader os bede Herren: . ς- 

Lovet er du, Herre: Gud, EN Gedernes Kilde, 
Reifærdighedens Sol, som. er gaaen op for dem, der vare i 
Mørket, ved din enbaamge Søns og vor Guds. Aabenbarelse 


᾿ 846. ἘΝ ᾿Βακβοδοῖοη"". 


og har- skjenket OS Uværdige den i fenselse i det hellige 
Vand og den guddommelige. Helliggjørelse i den levende- 
gjørende Salvelse, du, som Osa nu har behaget at gjenføde 
din Tjener, den nylig oplyste, ved Vand"og Aand, idet du 

Gå jenkede ham. baade hans frivillige og ufrivillige Synders 
- Forladelse. Du, den samme Herre, Korige- -over alle Ting, 
Barmhjertige! skjenk ham din hellige og almægtige og til- 
bedelsesværdige Åands Gaves Segl og Delagtigheden i din 
Christi hellige Legeme og kostbare Blod. Bevar ham å din ΄ 
Helliggjørelse, befæst ham i-den orthodoxe Tro; frels ham fra 
dén Onde 'og "fra. alle hans Rænker og bevar ved din gåvnlige 
Frygt håns Sjel i Renhed og Retfærdighed, for'at han i al - 
Gjerning 'og! Ord mag behage. dig og aa vorde en Søn og 
Arving 'af dit himmelske Rige. (Höjn Thi du er vor Gud, 
den Gud, der forbarmer sig og frelser, og til dig sende vi Pris 
op, Faderen og Sønnen og den HeHigaand, nu Å altid τε til 
Evigheders' Evigheder. Amen. PE 

Og efter denne Bön salver han FG Döbte med den 
hellige Salvolje, idet han gjör Korsets Figur paa Panden og 
Öjnene og Næsen οὐ Munden og begge Örene og Bryde og | 
Hændérne og Födderne og siger: 

Den Helligaands Gaves Segl: Amen. 

Derefter gaar Præsten' med. Faddere og Barnet een 
Gang rundt. Og- vi synge: 

Alle I, som ere døbte til Ohistas, 1 have iført Båer Chri- 
stus; Halleluja! * == 

Og dette Ἡ ΕΣ: tre Gang ἈΠΕ følger da Fore- 
skrevne. -᾿ 

- Herren ér mit hå (Pa 27, D. 

Herren”er mit Livs Forsvarer (p:s. St). 

Lectionen af Pauli Brev til Romérne: - | 

Brødre, saa mange som ere døbte til Christum Jan 
ere døbte til hans Død, Vi ere. altsaa begravne med ham 


Gat 
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ved Daaben til Døden, paa det at, ligesom Christus er op- 

rejst fra de Døde formedelst Faderens Herlighed, saa skulle 
og vi vandre i et nyt Levnet. Thi dersom vi ere blevne 
forenede med (ham) ved Lfzhed med hans Død, da skulle vi 
og være (ham lige) i hans Opstandelse; thi vi vide detææ, 

at. vort gamle Menneske er korsfæstet med ham, paa det at 
det Syndens Legeme skal blive tilintetgjort, saa at Vi ikke 
fremdeles skulle” tjene Synden; thi hvo, som er død, er ret- 
færdiggjort fra Synden.-, Men. dersom vi ere døde med Chri- 
sto, da tro vi, at vi og skulle leve med ham; efterdi vi vide, 
at Christus, efterat han er oprejst fra de Døde, dør ikke 
mere; Døden hersker ikke mere over ham. Thi det, at han 
døde, døde han eengang for Synden, men det, at han lever, 


* det lever han for Gud. — Saaledes anser ogsaa I Eder selv 


som døde for Synden, men som levende for Gud i Christo 


"Jesu vor Herre (Rom. 6, ED 


Evangeliet efter Matthæus : το ἃ 

Paa hin Tid gik de elleve Disciple til ΓΝ til det 
Bjerg, hvor Jesus havde bestilt dem. Og der de saa ham, 
tilbade de ham ; men Nogle tvivlede. Og Jesus traadte frem, 
talede med dem og sagde: Mig er given al Magt i Himmelen 
og paa Jorden. Gaar derfor hen og døber dem i Navnet 


Faderens og Sønnens og den Helligaands, og lærer. dem at 


holde alt det, som jeg haver béfalet Eder; og se, jeg er med 
Eder alle Dage indtil Verdens Ende. Amen. 
Derefter fölger en lang -Bön, og Bereghoden sendes 


hjem. 


AG D 
᾿ Å 
kj ΄ 


΄ 


Læsefrugter. 


— (Fortsættelse fra B. II. H. 4 8. 635 f.). | 


Die: canonischen Båcher des A. T. bilden ein zusammenbhångendes 
- Ganzes. Je tiefer wir iasie éindringen, desto :mehr gewahren- wir, 
dass sie Glieder eines Organismus sind. Dié heiligen Geschichtsbåcher 
hången zusammen wie Ringe einer Kette. * In ununterbrachener Folge 
béschreiben sie die heilige Geschichte von der Schöpfung der Welt bis 
zu der Wirksamkeit des Nehemias. Die vorkommenden Licken sind 
nur scheinbare, sie betreffen. qur Zeiten,. die får die heilige Geschichte 
. keine Ausbeute gewåhren, ruhen also mit der Thatsache, dass die canoni- 
8086 Geschichtschreibung des-A: T. seit der Wirksamkeit des Nehemins 
anz aufhört, auf demselben Grunde. Als Ergånzung treten den Gbrigen 
chef noch zuletzt die Båcher der Chronik zår Sette, vum priester- 
lichen Gesichtspunkte aus dieselben Zeitem behandelnd, die in den 
fråheren Darstellungen vom prophetischen Standpunkte aus betrachtet 
Worden-waren, und werthvolle Beitråge gebead zur Geschichte des 
Cultus unter dem Å. T. Ebenso tragen die Sammlungen der Weissa- 
ungen der Prepheten einéb kettenartigen Character: Alle knåpfen am 
die Båcher Mose's an, der Nachfolger sieht stets auf den Vorgånger 
zurck; bei den spåteren Propheten, wie Jeremias, ist es ein Haupt- 
geschåft der Auslegung, die reiche Fålle tiefsinniger Beriehunger avf 
die Weissagungen der. ålteren Gottesmånneér zu erkennen. Dass wir ein 
planmåssig angelegtes Ganzes vor-uns halen, des giebt sich auch darin 
zu erkennen, dass die historischen Beziehungen, wie sie in den Weis- 
sagungen der Propheten und in den Psalmen vorkemmeén, öberall aus 
den historischen Båchera Licht erhalten, so verborgen auch oft die 
'Htlfe ist, dass Gberhaupt får jede Schwierigkeit in dem'einen oder dem 
anderen Buche deg Canons die Lösung gegeben ist, zur Erleuchtung jedes 
Dunkels sich irgendwo Licht vorfindet, in einer Weise, die dem Forscher 
stets van. Neuem Verwunderung und Bewunderung abnöthigt. Mit den 
Propheten gehen die Psalmen vielfach Hand in Hand. Ps. 91—100 z. B. 
stehen in inniger Beziehung auf -den zweiten Theil des Jesnias und 
sind als der lyrische Wiederhall desselben zu betrachten. Ps. 75 ist der 
lyrische Begleiter der. Weissagungen, welche Jesaias im ÅÄngesichte dés 
von den Assyrern drohenden Untergangs sprach. In Worten der Psal- 
men dankt Jonas dem Herrn nach seiner Errettung. Habakuk enflehnt 
in C. 3 aus den Psalmen die Ubersebrift und das Selah, und spielt aaf 
mehrere- einzelne Stellen derselben an. Nach allen Seiten ferner genågt 
der: Canon dem: Bedårfaisse der Gememde des Å. T. Mit der Lehre 
geht die Geschichte Hand i Hand, mit dem objectiven Gottesworte, wie 
es in Gesetz und Propheten niedergelegt ist, das Ausschåtten der 'Seefe 
- vor Gott, wie es in den Psalmen ein heiliges Vorbild hat. Mit dem 
Ausströmen der Empfindung die ruhige, lehrende, bis in die gewöhn- 
lichen Verhåltnisse des Lebens hinabsteigende Darlegung der Weisheit. 
In der Entwickelung der Lehre zeigt sich åberall Plan, Zusammenhang, 
Fortschritt. Welch ein wunderbares Schauspiel ist z. B. der. Fortschritt 
der messianistchen Hoffrung im Laufe der Geschichte. Wie giebt sich 
da jeder Zug, jede einzelne Verkåndigung bei allem Såheine der Zu- 
fålligkeit als ein Theil eines planmåssigen Ganzen zu erkennen. (Heng- 
stenberg, Der Apokryphenstreit, Ev. Kirchenz. 1853 S. 556 f.). ; 


! 
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Kg $ KE. £. B. HORN, å 
Oand. theol. og Lærer ved Askers Skolglærerseminarium. 


Vare Bekjendalsesskrifter wåtale sig ilike med 'den samme 
dogmatiske Skarplied om Gjenfødelsens Væsen og Pornvidling; 
som de udtale sg om andre Punkkter' i det. dogavatiske Lee 
begreb. Men hvis men pas Reformativmtiden og 1 des 


- rærmeste Eftertid især drøftede dem objektive Side af Frelser- 


verket, saa kunde des af flere Frisk synesj.som om vi nu befandt 
os i Begyudklsen til en: ny Wssologisk. Kismptid, hvor det 
gjælder Fielseus subjektive Side. Alle dimej vibtsok ondnd 
tildels beinmelig overdadiske Stridigheder om Daab, om Guds 
εὐοδοῖ, om. der er to eller et: Gjenfodelvmsniiddel, Jøber. ἀὸριὺ 


. Grunden. ud paa. ost" og det øimnie Spørgsmank:! Hvorledes 


hør :det sig egentlig med! Gjuntødelsen'? Ethvert: Indlæg'i  dehøe 
Jag maa, lvie det. skal: bidøage Noget til Sageus Losnimgz og 
ikke blot! fieinkalde storfe Forvirring, hvile: pna det Bestrad: 
belse at late: Skriftens egne: Ord og: Ant ydbinger fax sik falde 
Rat,» sos δὺ men giver Slip pas egne. forudfittele Tanker; 
hvor plausitile de end kunne. øyhes!at være; og: ae mas 
and af: forskjellige Grunde kan høve faset denn. : π᾿ 

Naar: man sigen, αὖ. Gjemfødelsen: er on: py ὑπ Ὁ} Κυκῇ, 
Prinvipet før et nyt, hölligt Liv, + Noget, som: Skviften. paa 
utallige: Steder dele udtaker, dels' forudsætter, — saa vil en. 
omhyggelikere; Analyse: af den Panke; søm ligger udtalt! heri; 
lede til Opdageisen af to forskjellige Have dinomw eå0er . å 


OJ —Q 2000 rn 
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Gjenfødelsens Væsen. Ved en aandelig Kraft kan naturligvis 
kun forstanes en saadan, der for en væsentlig Del vedkommer 
Aanden, altsaa Bevidstheden. Det heder jo ogsaa, at den 
Gjenfødte har den Helligaands Vidnesbyrd;- han har faaet en 
god Samvittighed, en indre Fred og Glædø istedetfor den 
gamle onde Samvittighed og Ufred. Og denne ny gode Sam- 
vittighed er det, som igjen gjver ham Frimodighed og Kraft 


- til at vandre i et helligt Levnet.. Det er altsaa Samvittig- 


heden, Bevidstheden, som her er det væsentlige Objekt 
for Guds gjenfødende Virksomhed. Vi sige jo ogsaa, δὲ Troen 
er Grundvolden for Menneskéts sædelige Liv. Det er væsent- 
ligt. Bevidstheden, : som er gjenfødt. Men lad os nu nærmere 
betragte dette. En Bevidsthed:  Bevidsthed om: Noget, 

som er en Gjenstand, forskjellig fra. det bevidste e Subjekt 
selv. Det er jo er jo ikke muligt, at det, jeg er mig bevidst, alt- alt- 
SAA, som : har gjort saadant Indtryk paå mig, at jeg klart har 
fornemmet det, kan. være identisk med mit eget bevidste Selv. 

Nu er det imidlertid saa, at den Gjenfødtes'Bevidsthed tillige 
er en Selvbevidsthed og er dette i en væsentlig Grad, 
medandre Ord: Troen hos ham er ikke blot en Qverbevisning. 
om, at. Frelsen ganske i Almindelighed | har, fondet Sted, men 
at han 'ogsan selv har Del i den, at han selv er frelst. -- Den 
Troende er: altsaa selv Gjenstand. for sin Tro, idet han i Kraft 
af Guds Ord : Forjettelser. tror, at * har frelst ham. 
Dette Jette hans (eget Selv : som han i Troen" ser frelst fra Guds 
Dom, maa j jo for .at kunne 3005 sahledes være i en vis Hen-. 
seénde noget fra det (seende Subjekt )Forskjelligt; ellers 


var det jo ikke muligt, at det. kunde sees, ligesaalidt som et 
- Menneske kan se sine egne Øjenstene. Og dog er det vistnok 
paa den anden Side: det; selvsamme Subjekt, som er frelst. — 


Det kan vel være, at dette er et Paradox for vor. Forstand, 
men det er da ikke rimeligere; end. mange andre Ting, som 
vi støde paa i sen Vi ve opa snart 86; bygrledeg 
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Skriften temmelig skarpt paa flere Steder dels' udtaler, dels 


antyder, at Gjenfødelsen har disse to væsentlige Hovedsider, 
der vistnok in facto overordentlig vanskelig kunne skjelnes fr: 


hinanden. Heller ikke er denne Besynderlighed 'ejendommelig 
for den -Gjenfødtes Tro og Selvbevidsthed. Det ligger med 
Nødvendighed i Selvbevidsthedens egen Natur som saadan. 
For imidlertid at kunne opdape, hvorledes Skriften lærer om 
detté Punkt, er det klart, at vi ikke maa vente nogen viden- 
skabelig Redåktion af den samme. Tanke hps de hellige For: - 
fattere. Det er i-en populær, pråktisk Form, at den træder 
os imøde, men det vil ikke være vanskelige: at kjende den 
igjen. 

Man vil have lagt N Mærke til, at Skriften og da natur- 


ligvis fornemmelig det Ny Testamente bestemmer den Gjeri- 


fødtes Gådsforhold paa te Maader, 4618 saaledes, at Gud, 
Herren er optagen n-TGen Troendes I Bevidsthed, at Gud gjennem 
sin Aand opfylder hans Sind, saa at han. lader ham se og 
føle Glæden og Frimodigheden i at være ke (dels saa- 


ledes, at den Gjenfødte. ser sig selv optagen i Kad ve ved sig 


indforlivet i ham, som et Lem paa Herrens Legeme, som en 'Gren 
paa ham, der er Vintræet, sör sig med sit Liv, sin Existents 
skjult i Gud. Man sammenligne Rom. 8, 9. 10.11. 14. 15. 16. 
I -Cor. 2, 12. 3, 16. Gal. 5, 16 ἢ Eph. 1, 13 1. 3, 17.. Avt. 
10, 44. 19, 6. 1 Joh. 1, 10. 2, δ. 24. 27. 3, 9. 15: 24. 4, 4. 
0: 8. V. påa den ene Side med Joh. 15, 6. Rom. 12, 5. 1 Cor. 


13, 12 ἢ. Gal. 3, 27. .Eph. 4, 15. Col. 3, 3.'0. 8. v.'paa den 
anden Side. Steder, som Joh. 6, 56.:15,-4. 1 Joh. 4, 12.15, 
stille begge disse Momenter op ved Siden af hinanden for at 
Vise deres irderlige Sammenhæng, og atdet -ene ikke vel kan. 
- tænkes udén det andet. Men vi se tillige, at Skriften ikke 
vil have diske to Sider af Gjenfødelsens Væsen opfattede som 
theoretisk identiske; om de end vistnok i Praxis altid ville 
falde sammen. Bliver det nu ikke ved-nærmere Betragtning: ᾿ 


24* 


På 


852 ᾿ E. F.B, Worn, ᾿ 


klart, at Skriften ved disse to temmelig bestemt fremhævede 
Hovedmomenter i Gjenfødelsen populært bar 'udtakt -det Samme, 
som en simpel logisk Analyse af Gjenfødelsens Væsen vil 
opdage, at der finder Sted? Naar Skriften siger; at Guds 
Aand eller Christus bor, er optagen i den Gjenfødte og lever,. 
taler, aander gjennem ΑΙ τὴν κι 888 skildres jo derved den Troende 
som nyt t Subjekt, men nøaar det. saa igjen heder, at den 
Gjenfødte -er optagen i Guds Samfund, som Lem paa Christi 
Legeme 6. 1. da ser jo her den Troenda sig selv som Selv- 
. bevidsthedens, Gjenstand i den Omgivelse, i de ny Rela- 
tioner, som stemme overens med havs ny indre Tilværelse. 
Den praktiske Interesse ved at holde disse to Momenter 
ud. fra hinanden vil snart vire sig, maar vi for et Øjeblik an- 
tage, at der ingen Forskjel var; at det Selv, som er Troes- 
bevidsthedens Gjenstand, slet ikke var dets. Gjenstand,.slet 
ikke var noget Andet, end det bevidste Jeg: Hvilken for 
færdelig, om jeg saa vil sige, aandelig Sprødhed vilde da ikke 
paafolge! Jeg maatte altsaa i alle Momenter i mik Liv lade 
denne. Selvbevidsthed være i Virksomhed. Jeg maatte altid 
hengive mig med udelukkendé Tankevirksomhed i denne mim 
Bevidsthed, Ikke et Øjeblik maatte jeg tænke paa andre 
Ting, Hvorledes skulde -jeg da kunne udføre mine jordiske 
Kaldspligter, bestyre mit Håsvæsen? Thi jeg kunde jo ikke 
altid gjøre det i mekanisk Distractign, saaledes at min Tanke 
deg alligevel kun dvælede ved, det Himmelske. Det heder 
rigtignok: »Beder uden Afladelse* ; men hvilken anden, krassseta 
Betydning vilde. ikke dette Skriftsted faa i det nævate Til- 
fælde? Jeg maa altsaa have en aandelig Existents, der vel 
paa det Inderligste er forbunden med min Troesbevidsthed 
— som saadan, men som dog ikke er ganske abstrakt identisk 
med dénpe, — en Existents, hvori mit asadelige Selv kan hvile, 
være i god Behold, saalænge -jep — paa Grund af min Stilling: 
å Livet forresten — er forpligtet til at henvende Tankerne paa. 
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sådre Ting end nétop min egen Salighed. Dennoé Existents 
er netop denne anden Side af mit Aandsliv, ifølge hvilken ikke 
sahmeget Guds Aand bor i inig, som stårere jeg bor 
Gud, er optagen i hans Samfund, er skjult i ham og saaledes 
bevaret méd aandelig Fare. 98 vi kunne vel sige; at den 
Troende aldrig kunde driste sig til f. Ex. at nyde legemlig 
βγη, dersom ikke saa var, at hass Selv, hans aandelige 
Persönlighed har disse to Sider; saa at naar den ene er udé 
af Virksomhed, nemlig her Selvbevidsthedeb, vg følgelig ikkeé 
påa. Post niod Synden og Djævelen, — dog den ånden Sidé 
og derved visthok i Grundeh den hele Personlighed kar væré 
bevaret,: idet Gud selv, uafhængig af. Menneskets egen Be- 
vidsthed, beskytter den: Bndmere- nødvendigt bliver det at 
antage én--saadan Débbelthed, namr vi tænke paa dé Skrøbe- 
lighedssynder, som den 'Troende: daglig begaar uden dog derfor 
at falde ud af Naadestanden og miste sin Gjenfødelse. Thi 
hvis dog disse virkelig vare Synder, saa har. ben jo i Synds- 
- momentet selv stillet sig udover, løsrevet sig frå Gtdsforholdet, 
og hvorledes kunde da dette ålligevel bevares; hvid ikke den 
ander, Side af samme besad et Liv og en Reproduktionskraft, 
der var nogét forskjellig fra det Liv, som ytrede sig i Over- 
trædelsens Øjeblik gjennem Synderens Bevidsthed? Man mærke, 
at jeg siger Bevidsthed og ikke Seélvbevidstlied; thi hvis han 
i den Forstånd synder med Bevidsthed, dt han ved, det er 
Synd, altsåa syndet med velberaåd Hu, sam har han tilligé 
krænket sit Selv, staledes som det er Gjenstand for hans 
gjenfødte Bevidsthed, og då maa han ogsåa antåges at være. 
— falden ud ἀξ Gjenfødelsesforholdet. Vi-vidé jo ogsåa, at Mén- — 
nesket til alle Tider har Frihed til at forskyde Nåadet, 
medens paa den anden Side Οὐδ der, hvor Mennesket ikke 
forskyder den, selv kun skjenke Naåden og bévate den, 
hvor den'er given: Hersf følger for det Førstö; åt de fejle, 
som tro, “δὲ en vitterlig Synd ikke bergver Syndefeh Gjen- 


88Ξ. € E. F.B: Horn, 
fødelsens Naade, og for det : Andet, at de godes vilde fe, 


. S08 maa 


| virkspmi.-til Naadens. Bevarelse, hvoraf πῆς følge, at den 


Troende aldrig kunde f. Ex. seve eller befatte sig med. timelige 


Anliggender. Vi maa vel sige, at disse tvende Momenter i 


Gjenfødelsens Væsen ikke saameget ere tvende Dele af den 


- Gjenfødtes aandelige Natur, en Forestilling, som vilde stride 


mod Aandens  udelelige Art" og Charakter og tillige lede til 


højst. forkastelige Konsekventser. Der: har vistnok været dem, 
— som have vist Tilbejelighed til .at antage to forskjellige Dele 


af. den Gjenfødtes Personlighed, hvilket næsten maatte blive 


to Personer, 888’ δὲ had, om ban ved vitterlig Syad. for- 
. g$pildte den ene Del, s4a havde han den anden Del eller Person 


i Reserve. Men man overfører her pas Aahdens immaterielle, 
udelbare Felt ÅAnalogier fra den fysiske Verden, hvor -Ud- 
strækningen hersker. Man: slutter f. Ex,, at. ligesom 'en Plantes 
Stængel kan visne og dog atter skyde frem af den ubeskadigede 
Rod, saa kan noget Lignende finde Sted med. dén Gjenfødte: 
Men det tør man ikke iantage, og om end Skriften bruger 


 Liguelsen, berettiger den, os ikke til at udføre dens Analogier 
videre, end den, selv benytter dem eller: ved Antydninger viser. 


os, hvor vidt vi kunne gaa. — Snarere. synes det, som om de 


to..Momenter maatte kunne 'opfattes sot. tvende modsatte | 


Poler, der indbyrdes. holde. binanden ilive, om de end synes. 
at være Strømnpinger eller Retninger i indbyrdes Modsætning. 


Her nemlig Gud optagen i. Mennesket, hist Mennesket optaget 
ἶνας, Men overhovedet ere. saadanne Naturanalogier gjerne 
mere er end virkelige. mod og de: δ pe ΤΈΡΕΝ 


med Varsombed. 
τ Vende vii 05 nu fra å pptraginiog af Gjenfodelsone 


de til sammes Formidling, saa paatvinger: strax det: 


Spørgsmaa|, sign. om Skriften lærer noget Bestemt om, :hvor- 
ledes Gjenfødelsen. formidles; 'og. fremdeles om, hvorvidt begge 


| 
| 
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de nævnte Momeuter i i samme formidles paa samme Maade, 
eller paa en forskjellig Maade efter disse Momenters Beskaf- 
fenhed. Her ville nu flere vistnok dunkle og spredte, -men 
dog ved en gjensidig Suppleren og Sammenligning meget: in- 
straktive Antydninger i det Ny Testamente give os det Svar, 
åt Skriften ej alene lærer tvende Gjenfedelsesmidler, men ogsåd 
sætter hvert af disse Midler i forherskende Rapport til et 
bestemt enkelt af. Gjenfødelsens Momenter. Lad os blot noget 
nærmere betragte disse Momenters egen indbyrdes forskjellige 
Beskaffenhed, for at vi kunne stillé os Spørgsmaalet selv klarere 
for Øje. For det-Første bestod jo Gjenfødelsen i den ny, 
forandréde Bevidsthed, der igjen efter Skriftens Ord foregik 
paa den Maade, at Guds Aand fæstede Bolig i Menneskets 
Hjerte. Dette er imidlertid endnu, forsaavidt Formidlingen 
angaar; en dunkel Tale. Men allerede Joh. 15, 7, sammenlignet 
med 15, 4, viser; at Formidlingen her foregaar ved Guds 
Ord *), idet nemlig Frelseren paa det Tydeligste identificerer 
sin Iboen i den Troende med hans Ords Iboen eller ialfald 
sætter "det Sidste som det adækvate Middel, hvorved det 
Første -vil kunne'ske. Eh ligefrem Betragtning af Sagens égen 
- Natur maa jo ogsaa sige os, at sasfremt Gjenfødelsen, fra 
denne Side betragtet, er en ligefrem Paavirkning og Forvand- 


ling af. Menneskets Bevidsthed, Samvittighed, saa kan jo intet Ὁ 


andet Middel her komme til Anvendelse, end netop Ordet, 
som jo er den ene bevidsté Personligheds eneste pk 


! 


5) Jeg maa her erklære mig uenig med Pastor Hansen i hans Af- 
handling Théol. Tidsskr. Il, 5. 613, hvor han siger, at. { Guds 
Agnds Iboen formidles ved Daabest, Dette modsiges af såadanne 

+* Steder som Hebr. 3, 6. Joh. 14, 23. Eph. 3, 17. 1 Joh: 4, 12. 15. 
Rom.-8,9. Af disse Steder sees, at Guds Aands Iboen altid be- 
'linges af Bod, Tro, Kjærlighed; I hvilke netop formidles ved 
"Guds Ord. Man: mærke Conj. eixep, davxep. En anden Sag er 
det, at hos den Bodfærdige Daaben kan gjöre. Sit til, at Guds 
Væren i ham netop bliver en Boen 9: en varig, ikke flygtig, om- 

. skiftelig Væren i hans Indre. 


åndens bevidste Selv. Overalt, hvor der saa- 
ledes 1 Skriften tales om Troem, der jo kum er et andet 
Udtryk for flen ny RBevidsthed, der sættes denne som en 
 Jigefrem . Virkning. af Guds Ord. pas den villige. Tilhører 


Hjerte (Rom..10,-17; Joh. 17,20 0. 5; V.). — Gjenfødelsen or 
jo Meddelelsen af en ny Kraft; et nyt Liv, men som blek 


- meddelt er denne ny Kralt engna ikke i den fuldkomne Til» 
stand, : hvortil den engang skal komme. Skriften lærer 888 
ledes. paa mange. Ateder, at Gjemfadelsen kun er det førate 
Skridt; Derefter kommer Helliggjørelsens lange Udviklingstid, 
Den lærer pm en Væxt, en Fremskriden fra Barndom til 


Mands Modenhed: (Eph. 4, 13 8, Ebr. 6, 12 ff. 1 Cor. 3,2. 


) -Pet..2, 2). i Vi. kunne altsaa efter djase Skriftens Ord anse 


denne; ny Bevidsthed - "mere .som. et Princip, eller hvad det i 


Ny Frstamente selv 'kalder. em. Spire, en Sæd; hvoraf det 
bele. : y,, bellige. Aandaliv udvikler sig. Qgsaa her vidner 
Skriften, at Ordet. er et Gjenfødalsesmiddel, forsaavidt det ved 
34 meddele. den ny Bevidsthed: eller ialfald,. idet: det. forsøger 
- Sagdant, nedlægger on Spire, en Sæd, som vil voxe, stafremt 
Mennesket ikke forskyder den. Re Matth. 13; 1 1 Pet. Ἡ, 2 
Jak. 1, 18... Paa andre. Steder omtaler Skriften ogsaa en 
saadan Sæd- eller Apiremeddelelsø, hvorved Gjepfødelsen fore- 
gagr, uden. just at sige, at det sker. ved Ordet, men vi kunne 
efter de nævnfe Steder sjutte, hvad der i det. Hele taget er 
Skriftens. Tanke (1 408. 3, 9. Joh. 1, 13; paa det sidste, Sted 
viser Samstillingen: med ,Mands Vilje*, at der maa tænkes 
paa en Avlting, en Sædmeddelelse). Som Spire betragfét 
besidder” dette ny Princip i Mennesket en Drift, em Retping 
indenfra udad, fra Centrum til Peripheri.: Dette viser sig 
praktisk der, at Broen" besidder en indre Drift til at frem- 
træde udad i gode Gjerninger. ++ Dette var nuden ene Side, 


om 'tnan vil, den ene Pol af den Gjenfødtes Tilværeke. Om 


Ordets Gjenfødelseskraft se forøvrigt ogsaa. Rom. L 16. 
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Ville vi sparge, naar et Menneskes fysiske Tilværelse 


| egentlig begynder, om i det Øjeblik, da det avles, da den 


ny Spire: nedlægges i det dunkle Modersliv, eller i det Øje- 
blik, da det i egentlig Forstand fødes til Verden, da kunne 


vi: komme i nogen Forlegenhed med Svaret. Sagen er dog 
den, at hverken det ene eller andet Tidspunkt for sig alene . 


er det rette. Thi om det end maa siges, 'at Mennesket som 


Spire allerede er blevet til efter, Undfangelsen, sam er det 


dog heller ikke blevet til, før. det er kommet, hvad vi kalde; 
til Verden, det .vil sige, før det .er sat under umiddelbar 
Paavirkning åf de for dets Tilværelse som person- 
ligt Væsen adæk vate Betingelser. Saalænge Barnet er 
i Moders Liv, er det endnu ikke” blevet selvstændigt person- 
ligt Væsen.  Bgentlig er : det. Moderen, 50m lever, og Barnet 
staar kun: gjennem Moderen aldeles middelbart i. Forbindelse 
med den Verden, hvertil dets. Tilværelse er. knyttet. Noget 


“ἢ 


Lignende viser-:Skriften, at Ger finder Sted med Mennesket | | 


før Troen i Forhold til Tilstanden efter Troen.. I Heden- 
skabet og. tildels i Jødedommen levede Mennésket som aan- 


deligt Væsen - kun 1, et: middelbart Forhold til sin rette 
gandelige Omgivelse, Lyset og. Livet, som wudgaar fra Gud og ᾿ 


omstraaler ham, var endnu i det Højeste kun gaadefuldt, 


- symbolsk, under Engles Formidling (Gal. 3, 19.-Etr. 1 og 2) 


blevet Mepmeskene tildel. De levede i Sandselighed og Natur- 
lighed 2), som i et dunkelt Moderskjød, og. endskjønt Gud dog 
var den, der: gjennem denne Naturlighed paavirkede dem, saa 


vedkom det endnu ikke Menneskene aandeligt, ialfald endnu 


meget ufuldkomment. Ved Christendømmen brister. den Skils- 


misae, det Dække, som adskiller Menneskets aandelige Existentø 


fra, dens, xette Omgivalse Fra det mørke 9. Moderskjød vett | 


᾽) Naturligheden er ikke i og for sig det Onde eller Syndige, men 
hvis Menneskets Aand tader og heberske af ante da er 
. 408 Synd. - ἑ 
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Mennesket ved en ny Fødsel ind i Lysets, det aandelige Lys's 
og Livs Verden, og fra nu af hviler der en Forpligtelse paa 


det, et Krav til alle Mennesker at tilegne sig dette Lys, ikke - 


at søge hen i Natuofligheden igjen (Jud. v. 19). Derfor heder 
det Joh. 3, 19f£.: ,Denne er Dommen, at Lyset er kommet 
til Verden". Dette Lys er tillige paa det Nøjeste førenet med 
Livet (Joh.'1,4). At denne her'nævnte Side af Gjenfødelsen; 
ved hvilken Mennesket optåges i Samfundet med Gud, kommer 
i aandelig Rapport til ham; kan hvile i ham, netop charak- 
teriserer sig ved en Umiddelbarhed i Modsætning til det 
gamle Gudsforhold, viser Skriften paa mange. Steder og i 
mangé Udtryk og ikke" mindst deri, at den Christne vel er 
den Eneste, som ret frimodigt kan bede til Gud. Vise ogsaa 
Umiddelbarheden i det Ord ἐπερωτήμα 1 Petr. 3, 21, der 


betegner en hidtil ukjendt-ligefrem Tiltale' til Menneskets 


Inderste med Gjensvar fra dette til Gud. ᾿ | 
Spørge vi nu, hvad 'Skriften vidner om Maaden, hvorpaa 
denne Side af Gjenfødelsen formidles, saa maa vi her, fer Vi 
svare, skjelne mellem to forskjellige Opfattelser af et sandant 
Spørgsmaal. Vil man vide, Hvorledes denne Side af Gjen- 
' fødelsen i sin hele Fuldstændighed kan foregaa, saa er det 
klart, at Ordet, der nedlagde Troens Spire i Hjertet og 
skjenkede Mennesket den ny Frimodighed, paa samme Tid 
i-Grunden ogsaa har sat Menneskets aandelige Natur i det 
rette Forhold til den treenige Gud. Men da denne anden 
Side af Gjenfødelsen dog skal være noget Forskjelligt fra 
den første, saa kunde vi let ἃ priori tænke os, at Ordet-her 
maatte vidne om noget Andet end -det selv og henvise fil eh 
Formidling, der vel ikke kunde gjennemtrænges af Menneskets 
Tanke og Bevidsthed, men dog stod klar og bestemt som 
Gjenstand for det bevidste, troende Subjekt. Dette Middel 
er da intet Andet end Daaben. Daaben er netop Midlet her, 
forsaavidt Trangen er der til, at der ved den anden Side af 
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Gjenfødelsen - skal tilvejebringes noget fra den første Side 
kvalitativt: Forskjelligt, om end vistnok ellers begge disse 
Siders væsentlige Enhed aldrig kan Andet end haandhæves. 
Daaben kan i anden Forstand ikke være nødvendig. : For det 
Første se vi alteaa, at Daaben dånner et forstærkende Supple- 
ment til Ordet; idet ved :denne Akt den Troendes Bevidsthed 
faar en bestemt, fast Gjenstand, hvortil den kan knytte sin 
- Tro paa at være gjenfødt, og för :det Andet viser ogsaa 
Skriften, at Daaben er et Mediam for en reel, om end. hem- 


melighedsfuld Naadestilstrømning fra-Gud til Mennesket; den 


damer et hemmelighedsfaldt Moment, analogt med det Øjeblik, 
hvor Mennesket efter sin fysiske Natur forlader det dunkle 
' Moderaliv og 'træder ind i. den - -omgivende Lysets Verden. 
Sanledes bliver Mennesket efter. sin aandelige: Natur ved 
Daaben udfriet fra Naturlighedens Overmagt og indsat i den 
sandelige Sphære, hvor det har sit rette og -egentlige Hjem, 


saa at det fra nu af bliver eller kan blive en stadig Gjen-' 


stand -for Naadens- og Livets: guddommelige Paavirkninger: — 
Medens hin: Sædmeddelelse; som ᾿ formidledes-vod. Ordet, dan- 
nede. nede. Begyndelsen. til en Virksomhed indenfra udad, fra Men- 
neskets Hjerte til Menneskets hele ydre Liv og Vandel, saa 
- dariner. "Daaben omvendt det begyndende Moment, for en. Række 
af F Virksemheder fra Gud paa Mennesket, altsaa ἃ -udenfra ἃ indad, 
atialogt med den stadige ; Tilstrømning af Solskin, Luft og 
Ernæring, som er nødvendig for organiske Væsners Tilværelsé. 

Hvorledes Daaben kan virke dette, , hvorledes Vandet 


kan udrette saa store Ting*, bliver et Spørgsmaal, som vi 


kunne afvise allefede af den Grund, som vi før have antydet, 
at den netop er og altid skal blive en Gjenstand for vor 
Tro, noget fra vor Bevidsthed Forskjelligt. Derimod kunne 
vi vel altid Uvæle lidt ved Daabens symbolske Side saavél 
hvad Benyttelsen af Vandet angaår, som hvad den hele 
Daab sritus vedkommmer. . For det Første. er det nu af den 


ςἼ 


N 
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hele Daabaritns klart, at nær mån undertiden har tillagt 


τ Daaben de .samme.sæd- eller spiremeddelende Funktion, som 


den, vi før i denne Af handling - har paavist tilbører Ordet, 
Evangeliets Forkyndelse, saa er dette. vistnok ikke saa. Thi, 
- bortseet' fra blle: andre Qmstændigheder, saa vilde det deg 
være en Besyhderlighed, om Skriften ved δέ forordne en Ned» 
dyppelse å Vand skulde havé villet symboølisk anskueliggjøre 
 Meddelelsén δὲ en Spire. Billers pléjer den jo δ vælge sym- 
bolske Former, der ret adækvat minde om det tilsvarende 
reelle Tadhold. Foruden Nadveren vil jeg: endnu blot nævne 
Joh. 20, 22 og Act. 2,2 f. En adækvåt Form vilde det isasfald 
have været, om Vandet var blevet drukket. I Joh, 4, 14 
smågn. 7, 37.” Apoc. 22, 17.- omtales noget Saadant, men nar 
ser let, at. her ikke er Tale om Dasben ΩΝ Ganske anden 
Betydning legger Skriften i Daabsskikken, næar den enten. 
som i Rom 6, 4 knytter dertil Forestillingen om en: Be» 
-gravelse, en Drukhélse og Dødelse af det gamle Menneske; 
eller som i Tit: 3, 5 kalder den et Gjenfødelseris-Bad; smign. 
Heb. 10, 22. Hist tagés fornemmelig Hensyn til den totale 
Fordærvelsé af Menneskets Natur 4), som Synden liar bevirket, 
san at det gamle Væseri maa ganske gaa tilgrunde; her frem- 
hæves især det, δὲ Syhden,- hvor faldstændig den end hat 
besmittet hele. Merineskets Natur, dog derfør ikke: er- blevén 
dets Substants, dets «egentlige Væsen, men dog *kun' er en 
Aecidens og hos- det, der i Hjertet har. vendt sig bort fra 
-Synden, kan som enhver Smitte aftoes, bortskylles. Det ne- 
-gative Moment et altsaa det E ga af ie 


- 


» Snarere maa PE vål henspilte p paa Vinen i 'Nadveren. Se 1 Cor. 
12, 13, hvor Daaben netop i i dette Punkt modsættes det at drikke. 
af Kalkeri. 

4) L-nær Ferbindelse med dønnø Beméærkelsé af : 'Badben' btanr vist 

| nSmertesdaaben, Tiddaaben*, der netop EN aa en hendige 
gjénnemgribende Renselsé. Se Mal. 3, På , 10. pe 

-V.6 eg Vi 12. an ἃ : 
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hemmende, onde Naturlighed. Baptizanden fordyber sig i 
Vandets dunkle Skjød for at vise, at han engæng tilhørte 
demne Naturlighed, mn han hæver sig atter til Lysets og 
Klarhedens Verden, remset og aftoet: Jesu Daab, der rime- 
ligvis. kun foregik, for at opfylde den Tanke, som ligger til 
Grund for Hebr. 2, 17, bekræfter, især'hvad det positive Moment 


sngaar, det før Bemærkede om.Daaben, idet netop i samme 


Øjeblik, som han var. støgen op af: Vandet, Guds Tiltale 
til ham lød, efterat Himlene havde aabnet sig. Ogsaa for 
Herrens Vedkommende synes Daaben altsas at have været 
en Overgang fra Middelbarheden, hvori han som Tammer- 
manden Josephs Plejesen havde vist sine Forældre Lydighed 
og forgemmelig gaaet dem tilhaande, til Umiddelbarheden,- 
da han fra nu af optræder som den, han væsentligt er, Guds 
Søn — indviet til Frelsergjemingen: κ΄ 

” For at den Froende skal blive Gjenstand for Guds gjen» 
nem Daaben formidlede Naadesvirksomhed, er det ogsaa for 
uden det negative Skridt, at den onde Naturlighed bortskaffes, 
nødvendigt, at Mennesket henføres til Gud. Dette er det 
andet Moment i Daabsakten, hvilket anskueliggjores ved Op» 
- stigningen af. Vandet. Paa den Maade ville vi, ofm vi 
 udtrykke os med dogmatisk Bestemthed, faa tre 
Led i denne Side af Gjenfødelsen. Først det negative, 
Begravelsen i Vandet, Aftoelgen , hvorved den hemmende 
Natorlighed bortskaffes, for det Andet Baptizandens Hen- 
førelse til Gud, for det Tredje - Guds fre nu af stadige 
Daadesmeddelelse til Baptizanden. I Jesu Daab: se vi klart 
alle tre Led, Begravelsen i Vandet, Opstigningen af samme 
og tilsidst Guds Tiltale: ,Denne er min Sen, den Elskelige, 
i. hvem jeg har Velbehag*.. Det-andet. Led udtrykkes i Skrif= 
ten ved Anvendelse af Præp. εἰς Matth. 28, 19. 1 Petr. 3, 21. 
Fremdeles fremtræder det påx alle de Steder, hvor den Gjen». 
fødte skildres som optagen ἱ et Samfoad med Gud. Han er 


“ιν 


Ἦν ων 
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bleven en Giren paa Vintræet. Se ogsaa Rom. 11, 17. Han 
er bleven et Lem paa Legemet. Han er overført fra Mør- 
kets-Magt til Sønnens Rige Col.1, 13. 0g at der ved denne 
Optagelse, Qverførelse, Indpodning netop fortrinligen sigtes til 
Daabsakten, viser foruden Analogien med Matth. 28, 19 og 
I Petr. 3, 21 ogsaa klart den i det Ny Testamente og gjennem 
bele Kirken fremtrædende Anskuelse af -Daaben, at den er 
Midlet "for den Troendes. Indførelse i Kirken.. Se som et 
Hovedsted 1 Cor.-12, 13.- Ogsaa Gal. 3, 27 stadfæster det 
Ovenanførte. Det nemlig at være iført Christam kan .natur- 
ligvis ikke betyde det, at Christus er optagen i den Døbte, . 
men 1etop omvendt, at- den Døbte er optagen i Christo, at 
Christus er ligésom en ny Klædning, en ny Omgivelse, i hvil- 
-ken den Troende er ført ind; og hvori han fra nu af skal leve 
som i sit rette Element. — Det tredje: Led, Guds paafolgetide 
-Naades- og Livsmeddelelse - til Baptizanden, antydes ogsåa 
mange Steder i Skriften, dels. ligefrem, dels under Billedet af 
den Saft, som strømmer ind iden indpodede Gren fra Vin- 
træet, af det Liv, som tiløyder hvert af Femmerne: fra Le- 
| gemet eller dets Hoved. ᾿" -. 
Hvis Ordets Prædiken virker som det did Livs 
Fader, 528. kan man sige, at Daaben især virker som det 
aandelige Livs Moder, hvem' Fødselen i strengere Forstand 
tilhører. Herem vidner ogsaa Joh. 3,3 fr. I Vers δ. opstiller 
Frelseren - Fødselen af Vand og Aand som den modsatte 
Parallel til Nikodemus's Mening, at Gjenfødelsen: maatte være 
en fysisk Fødsel:af Modeérs Liv. Tøvrigt staar vistnok yevvad 
å det Ny Testaniente iflæng brugt baade οπὶ den faderlige 
Avling og den moderlige Fødsel. Smigo. Matth: 1, 1—16. 
I Joh. 5, 1. Act. 13, 33. Hebr. 1, 5, 0. 8, v. med Joh. 9, 2. 
16, 21. Matth. 19, 12. . Ordet yevvac kan altsas: i og for 
sig Intet-bevise, men det maa af Kontexten udledes, hvorledes 
de hellige Forfattere have: tænkt sig Sagen. Paa den anden 
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Side er dan svævende Ubestemthnd i Been af κενναῷ 
forsaavidt betydningsfuld. nok, som. nemlig den faderlige Avlidg 
eller Sædmeddelelse ved Ordet og den moderlige Fødsel-eller 
Indførelse af den Troepde i den guddommelige Lysets og Naa- 
dens Verden, ordentligvis formidlet ved Daaben, i. Praxis ' 
ikke, som i Theorien, kunne adskilles, men maa betragtes som 


-eet Moment. Her træder nemlig atter Forskjellen frem mellem 


den fysiske Verden og Aandens Verdem.: Hist raader nemlig 
Udstrækninger i Rum og Tid, som her ikke altid lade sig 
paavise, navnlig hvor det gjælder Guds frelsende Virksomhed.. 
Ligesom Evangeliets Ord ved at 'henwige til Daaben paa en 


. saa eftertrykkelig Maade gjør sig selv. med Hensyn: til Ind- 


trædelsen af den fulde salige Virkning "hos den Troende af- 
hængigt af Daaben, saa at Noget mangler, hvor denne endnu 
ikke. er modtagen (Act. 19, 1 ff.), saa viser ialfald et Sted 
som Matth. 28, 19, at Daaben alene ikke er istand til at 
meddele. den fuldstændige Gjenfødelse; thi for at blive δὰ 
Herrens Discipel udfordres en Delagtighed saavel i » Lærdom* 
som i -Daab. Hvis man betragter. Barnedaaben sem en Und- 
tagelse fra denne Regel, saa kan dette overfladisk betragtet 
nok være 588; men man vil dog snart se, at ,exceptio* ogsaa | 
her ,confirmat regulam*. Netop den Omstændighed, at en Daab 
uden Evangeliets Ord kun lader sig anvende paa spæde Børn, 
der mangle udviklet Selvbevidsthed, stadfæster Sandheden 8 
det Anførte, hvorefter jo. begge. Midler vare nødvendige til at 
frembringe en fuldstændig Gjenfødelse, der naturligvis kun 
er mulig der, hvor Aandigheden er tilstrækkelig udviklet. 
Barnedaaben kan under enhver Omstændighed kun. være en, 
relativ fuldstændig. Gjenfødelse, relativ til. den Debtes Mod- 
tagelighed for en Gjenfødelse. Men det er ogsaa klart af 
Ovenstaaende, at hvor det ene Middel er kommet til held» 
bringende Virksemhed, der er ogsaa. det. andet Moment ,in nuce* 


tilstede; ellers maatte jo de to Grundmomenter i Gjenfødelsen,: 
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- hvorom vi talte i Afhandlingens Begyndelse og som have ligget 


til Grund for alt det Følgende, være saaledes grundforskjellige, 


'at deres væsentlige Enhed blev borte. Men det kunne 


vi ikke antage. Vi maa altsaa tro, at næar et spædt Barn 


- bliver gjenfødt ved Daaben, saa er tillige dets slumrende 
-- Sölvbevidsthed, dets Vilje, dets Saimvittighed ,in nuce" frelst, 


paa samme Tid som omvendt en Voxen, der allerede ved 


Evangeliets Ord ér gjerfødt, tillige ,in nuee* eller til em 


vis Grad er i Besiddelse af de Naadegaver, som en paafølgende 


'Daab faldstændig vil kunne skjenke. Dette er nemlig det 


Ejendommelige ved den aandige Sphære, hvorpaa vi befinde 


. 08; og heraf kunne vi forklare dét, at fra et guddommekgt- 


Synspunkt begge Momenter i Gjenfødelsen vise si — 
og udtrykkes ved samme Ord. - - 

Komme vi saaledes; navnlig hvad Daaben angaar, (ἢ av 
stadfæste de gamle Dogmatikeres Sats; at den som Gjenfødelses- 
middel har en ,necessifas ordinata, sed non absofuta*, sæ have 
vi jo vistnok stillet os i tilsyneladende Medsætning til det 
Sted, der af. Modpartiet, Porfegterne: før Daabens absokute 
Nødvendighed, hyppigst paaleraabes, semlig Job. 3, 5. Vilde 
vi forsøge ved exegetiske Udflugter at slippe bort fra dette 
Sted, som om vi helst i vort αὐ Sind ønskede,-at det ikke 
stod der, eller at Ordene ' havde lydt anderledes, da kom. vi 


vistnok i sørgelig Strid med vor, Undersøgelses Priurip, det 


at lade Skriftens egne Ord selv besvare. vore Spørgsmaal; mön 
heldigvis stas -vi'ikke i Fare for Saadant. Kun maa vi fore- 


løbig gjøre Pladser lidt ryddelig: for vor Undersøgelse. . Naar 


det indrømmes, δὲ et Sted tiløyneladende har denne eller 
hin Betydning, saa maa man ikke forvexle dette Ord med 


indlysende, som om enhver andén Fortolkning' var at- gjore 


Vold paa Ordenes simple; - ligefremme, isjnefåldende Mening: 
Tingen: er den, at vi saa ofte ved Vanen gjøre: og fortrolige 
med én vis gjængs pel at enhver anden, som maatte 
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komme tilorde, let ved et optisk Bedrag vil opfattes som et 
Brud pas .selve Objektets Rettighed til δὲ tale for sig, istedet- 


for at det dog kun er vor egen hævdede Dom om Gjenstanden, 
- som: bliver betvivlet.. Vi ville altsaa saavidt muligt frigjøre 


os for Forudsætninger og sætte og saa levende som muligt 
ind i den Forestilling, at vi selv ere Nikodemus, δοίη nu for 
første Gang hører disse Ord af Frelseren, idet. vi dog med 
anderledes klare" Øjne. betragte dem, vel vidende, hvem Frel- 
seren er, og γα Stilliag lan indtager til det ny Rige, han 
skulde stifte. Vi. betragte Daahén som Kjemdsgjerning, som 
nogst Givet, sltsan væsentligt udenfra, 'og det ær os kun til+ 
ladt at skimte lidt: itidenfor " Mystérieks Forhæng.. Det- Sand-) 


selipe, ige, Synlige ved Daaber bar derfor for- på en særdeler) 
Auktoritet, som. ikke. maa rokkés, som 'kan' betragtes son 


noget Absolut. Anderledes maatte Herren selv: bettagte 
Daaberi. Vandtt,: Neddyppelsen. den hele våre, synbare Råtns 
kan ikk ikke for: ham staa, med den bindende Anktoritet; meget 
mere er det klart, at han fornemmelig dvæler' ed :den 
indre, hemimnelighedsfolde, :aandelige Side af Daaben, Ykd. dene 
τ materia coelestis*, ved. dens ,,vis siva priagipiut: formans*, 
ifølge hvilken dens indre Idé selv vælger: sin Form, Skke ved 
pærateriå formata*, men dette : pr en. Side: af Daaben, som er 
utilgjængelig for: vore 'Blikke:: Det ær οἱ. lignende overlegent 
Standpmikt som det, der bevirker deb sa hyppige og stere 


Unsjagtighed i: Citaterne-af det Gamle Tøstamente.:. Fra-et ὁ 


sandant overlegent, -alvidende og Alt: beberskende Standpunkt 


høtragter, ja vi kunme sigé, former, skaher Herren -selv. her i 
Daaben.: Han lader den fremgas medingre Nødvendighed af 


Evighedens hemmelighedsfulde. Dyb.: Efter denne sip indre 
1dé, «hvis mest: adækvate Udtryknetopier Vandetsog Aanr 
dens samtidige Virksomhed, er, Daaben alisolnt nødvendig, 
om end dens sysbare Form, den' ydre, rituelle. Udførelse αἵ 
Mennøsker paa Grutd af. den Umulighed, som det er for 


Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. ΠῚ Bd. 3 H. 25 
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Mennesker fildstændigt at virkeliggjøre Guddommens Ideer, 
aldrig ganske vil. komgruere med åette dens Indhold, denne 
dens Idé, og følgelig denne ydre Udførelse aldrig vil kunne 
opåaa Andet end en ,uecessitas ordinata*. Vi kunne derfor 
autage,: åt Daaben, Gjenfødelsen af Vand og: Aand, saaledes 
söm Frelseren betragter den i Joh. 3,5, tilnød vil kunne finde 
Sted ogsa der, hvor den menneskelige Udførelse af Daabs- 
idéen ikke naar hen. Gud er ikke bunden til Daabens Form, 
 igesaalidt som han er bunden til den éngang givne Redåktion 
af sine. :Ord i det Gamle Testamente. Men vi ere buedne i 
begge: Tilfælde. Matth. 3, 11 kan: ogsaa -her anføres til Stad- 
fæstelse af den guddommelige. Frihed i. Valget af den Form, 
hvorved Daaben formidles. Ligeoverfor en Nikodemus, der 
kunde 'beskyldes for et vist pelagiansk Blik: paa Gudsfor- 
- holdet;! var- det mest adækvat at fremtæve Vandet, det:i 
sig: selv: saa ufrugtbare Element; men. kun ved Guds 
Kraft:  frugtbaré aandelige Moderskjød; ”hvoraf: det: ny 
Menneske skal udgaa, saa at altsaa'Vandet har Betydningen 
af en Protest: mod ga εν ved Fødselen mod- 
met sædelige Drifter. “. τ PP 

” Aldeles paa samme Maade, som med Joh. 3, 5, forholder 
«det sig med Joh. 6, 51 f. Man siger, at her ikke ligefrem 
or Taléom Nudveren, iblandt Andet fordi her ståar ,Kjed* 
og ikke s Legene. Dette kån vel saa være, 'og det rer: vel | 
ogsaa det-Rette. Her omtales Nadveren fra samme Syispunkt, 
'som' hist Daaben: Det er nemlig :Nadveren som endmu-uformet 
Slof, som +en tilblivende ,materia coelestis*;' det er endnu 
"ikke det. rituelt indstiflede Maaltid.: Derfor: stadr der netop 
ikké yEegeme* som er det allerede formede Kjød, men 
etöp kun ,Kjød*; det Stof, som: senere formes 2 det vil du 
sige iddelt, ikke: historisk sénere — til et' Légeme:': At Nad» 
'veren "1 Jöh.:6; 61 fr. ifølge den hele Kontext man tages i 
videre Betydning, end den besterfte: Form af samme, som 
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EE i Kirken, er jö. ogsaa almindelig de Baade 


Paåben 1 Joh. 3, 5 og Nadveren i Joh.'6, 51 fr. havg endnu 
ikke modtaget sin rituelle: Iklædning; de;  fremtræde ᾿ nu. for 
første Gang af det mystiske Dyb, hvor de haye.; været op 
bevarede: i den. guddommelige Raadslutning. δ)... 

ες Til-nærmere Stadfæstelse. og Belysning af. Dventsend: 
- vil jeg gjøre. opmærksom paa. følgende interessante Tpæk; i 
N. T., hvor Daabshandlinger: omtales. .Forholder det sig nemne 


lig saa, 'at Daaben.i 'Jøh.:3, 5 især: betragtes. fra: dens indre, 


genetiske Side, 528. mag, det være klart, "86, feng Nødvendig 
heds Grad, hvad. dens ydre: Form Angaar, å staar 1 et. om 


vendt Forhold, til de. Mænds Auktoritet ορ: Myndighed, som. af. 


Gud ere sendte til at formidle en, aåndelig Gjenfadelse blandt 
Menneskene; Vi ville ogsaa finde dette bekræftet: i Skriften, 
Han, som ve den. absolute gaddommelige Myndighed. PB 


| Auktoritet, hvis Ord besad Aanden nden, Maal; og. Indskranke — 


sång, som altsaa intet Supplement tiltrængte, forrettede derfor 
selv aldrig nogen. -udvortes Daab. (ph. 4,-2).:: Hvad. ny 
Apostlerne; angaa,' hvem jo. Aanden og Myndigheden var, bleven 
tildel i.en: mere begrændset: Form, 544; finde..vi nok, .at. de 


døbe, men mærkeligt. er det dog, atf..Ex. Paulus i 1 Cor, LIT 
synes: at hetragte Daaben i dens rituelle. Form: s som Noget» 
der, i: Vigtiphed ikke kunde komme, op; inrod. hans egen. For»: 


kyndelse af. Ordet. Betragter, man dette Sted og: det nærmest 
Foregaaende Åpolqret, saa, skulde. man fristes. HV af 05042 
han å i det Helg lagde Jiden Vegt. paa Daaben.r.. . De tfe er, πᾷ: 
turligvis ikke Tilfældet, Endvidere maa;vi lægge Mærke til 
den. -Omstændighed, at f Ex. i Act. 8, 17. 19, 6 ve SPAT 
meget. Daaben, men netop Haandspaalpggelsen, den, personlige 
Auctoritetsimpyls fra Arpostlerne, var, det» som maatte til før 


————— 


” Denne ideale Side i Mn or netop ham cjendommelig, 


οὐ Mmedebk 'Synbptikerne ἀνά ved Sakramegternesik7storiske Side. 
ον δα 38, 26 I. Marc. 14, 22 ff. Lug. 22, 17 ff. Matth. 28, 19, Marc: 16,86. 
25 * 
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at sætte Kronén paå Verket. Dette er nu Noget, som ikke 
$ mindste Maade skal mistænkeliggjøre Daabens høje Vigtighed. 
Men vi maa gaa lidt dybere ind: i Er for at komme paa 
Vet Rene: her. 
—* Daaben er, som vi havs vest, 'en Bårtryddelse af de 
Skranker, som Kjødet stiller imellem Gud og Menneskesjælen, 
en Ophævelse af Middelbarheden. Det er altsaa klart, at 
Christus ikke- havde nødigt at døbe Nogen; thi ham vår jo 
selv Gud, der stod sin Omgivelse umiddelbart. nær. Der exi- 
sterede ingen Skranker: Da han var dragen bort, virkede 
hans Aand endau paa en saa frisk, umiddelbar Maade gjen- 
hem Apostlerne, -at- relativt -til de følgende Tider en långt 
større Accent, en langt større Kraft maatte ligge å Evangeliets 
mindtlig forkynåte Ord, saa at om end Daaben' forrettes, dog 
Opmærksomheden endnu paa Apostlernes Tid kunde være 
forherskende optagen af deres Ords gjenfødende Magt, der netop, 
Åordi Apostlernes synbare, personlige Nærværblse kom til, 
å og for sig maatte: forøgeå og ligesom optage i sig Nöget δὲ 
de Virkeevne, som ellers kun vilde tilhøre. Daaben: Br dét 
nemlig sså, 'at 'Dåabem symbolsk betragtet er' et Støttepunkt 
for min Tro, «et fast Mærke, et Pant, som ved sin Auktoritet 
skal 'værne mod subjektivé Skråpler og :Anfeptélser, saa maa 
det ogsaa være rimeligt, at: de højt anseede Apostler, der vare 
udvalgte af Herren selv, havde modtaget guddommelig Inspira- 
tion og sog ' saadanne -nøde en 'usvækket Tillid, kunde være 
istand' til at afléde 'dé Troendes' Bk noget bort 'fra Dagben 
selv og hen paa sig. Alt dette gjælder dog kun Daanbens 
symbolske Side; dens mystiske Gehalt maatte naturligvis 
vedligeholde 'sig usvækket, hvad - enten: Apostlerne med - sin 
Hhandspanlæggelsé traadte de Troende nær, tiller dette ikke 
. Var Tilfældet. Da Apostlerne vare dragne: bort og Jnspira- 
tionena Tid: ar ταὶ, var.. det. psyshologisk. rimeligt, at de 
Christnes' Opmærksomhed i stedse større' "Grad. madttesøge 
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Hvile i Daaben selv som den eneste. objektive Garanti for. en 
Modtagese af den Πρ Aand. ΄ 
re Efter: saaledes at have betragtet Gjenfødelsens Vagn | 
og re sammes: Formidling. ved Ordet og Daaben, ville - 
vi søge Besvarelsen af et nyt. Spørgsmaal,. nemlig hvorvidt 
det positive Resultat, som kan indtræde paa Grand af disse 
Midlers Virksomhed, er identisk. med Gjenfødelsen; eller om 
de 'ogsag kunne virke, frembringe noget Andet end det, som 
egentlig jer deres. tilsigtede Maal. ᾿᾿. oe 
- Mam mas mærke, at jeg:her siger ET τρια; ἢ 
ti δὲ disse Midler. kunne have et negativt Resultat, .fer- | 
skjelligt fra Gjemfødelsen,' har vel aldrig været noget Spørge- 
måal i den lutherske Kirke.” Med andre Ord, det :erien 
afgjart Sag, at overalt; hvor den Hellig-Aand møder Mod- 
stand, ὁ der. bliver Gjenfedelsen. ikka. af, verken i den ene 
* eller. den'anden Henseende: Men et apilet Sporgsmaal 'er: det, 
om disse: Midler kunne skjenke visse, Gaver, nedlægge visse 
Kræfter a L.,: der: vistiok vedkomme. Gjenfødslsen. uden: dog 
gjmske at være. ft. med denne, altsaa Gaver, som. kunne være 
der, selv om: Gjenfødelsen paa Gunnd. af Menneskets Mod- 
stand enten ikke indtræder eller-ogsaa atter forspildes. -. 
For as gjøre os dette: Spørgsmaal klarere, vil det være 
pyttigt at erindre 08; -n&a r Gjeénfødelsen* indtræder, og naar 
den atter vil kunne og maa tabes. : Vi. have å Begyadelsen” 
af Afhandlingen bemørket, at Gjenfødelsbn, fordi Mennesket 
værentligt. er, et: bevidet, frit: villends Væsen, ogsaa -væsentligt 
maa: bestan i Viljens, . Bevidstbedens Forvandling. fra: syndig 
og: ond til hellig pg/ ged..: :E arne Moment,: som: åette ind» 
trøder,: foreghar då bgsas Gjönfedblken.. Omvendt-er det klart; 
at  Gjenfødelsen vil. farøvinde: i: sanime Øjeblik, som :dette: hel» 
lige: Viljesprineip, demme gotle Såmvittigbed- ovdrtindeseg: fort 
jages af. Sysden. 'Gjenfedelgen er. ådtenn Retfærdiggjørelsen» og - 
Sykdsforladelsens nødvendige subjektive Ledhager og Kjonse- 


370 E. F.B. Horn, 


kvents, der ogsaa forspildes, hver hine objektive Frelsésakter 
opbøre. Er det nu saa, da have vi for det Første, hvad 
Ordet' angaar, i den daglige Erfaring de mest iøjnefaldende 
Vidnesbyrd for, at det i det menneskelige- Hjerte kan ned- 
lægge Kræftér ' og 'Gaver, som dåder kutne- bevares, om' end 
ikke Gjenfødelsen paafelger, og som iaffald ferdetmeste en 
kortere eller længere* Tid: ville bevares; indtil Gjenfødelsen 
fremgaar som en Virkniug af den. Jeg sigter her til den Sæd, 
alle de Spirer, som Ordets Forkyndelse eller Læsning nød- 
vendig maa nedlægge i: enhver Tilbørers eller Læsers Sind, 
saafremt han blot med Forstandens Opmærksomhed helgiver 
sig til det meddelte Stof. Matth. 13, I fl. kan amføres som 
et Hovédsted. Det er'jo en-Sjeldenked, at Ordets Förkyndelse 
virker saa ojeblikkeligt som Peters Tale i Act. 1080. Kap. 
Søm oftest ville Tilkørere gaa. hjem fra et såadart'med em 
hef: Del Spirer 'å sit! Sind, Spirbf, der maaske sent eller -tidligt 
ville finde det ratte Jordbund' og blive. til en' lewénde Sæd: 
Saalænge til-dette sker; 'ere disse Spirer tilstede tels som og- 
 Kundskabb,- en: Forstandens 'Oplyswidg lom Aabenbariigen,' ἀδὶκ 
vel :Ögsan -som: Visse stærkere eller: øvådere; «kortere eller va- 
rigere Røörekserj følelsesfelde Stoinninger.:: Sommé Sædpartiklér 
kunne" da have bagyådt åt: spire; πιδη ikke pod em saa dyb 
Jordbund,-:at de ville Være istand til at-afgive egen Frugt. 
ει Tødtræder mu Gjohfødelsen, daville disse! af Ordet: ned» - 
 bagte Spifer fremdeles fortsætte: sin Virksomhed, :'og navulig 
måavi sige, at de havé Betydning: for den påafølgende Wellig- 
gjörelse.::: Hvert Skridt videre frem 'paa- Gjénfødelsens Grund 
kån: vel: ikke «være: sporløst som Skibets. Vej pda :Huvet.: Dar 
vil: altid! opsamles..et aandelig6 Fond.: - Disse 'Kræfter, som 
Ordet medlægger,:villét vome stedsénøjeré kanmeh nied: hele 
Menneskets. Habitus: Hats Blik. vil ndvides, ans Eekjeudebse-. 
forøges;! og :det inan vi-mærke; at-Pak Grand af den nøje Fomi 
bindelse, hvori Aianden':staat: med: Sjelen, vil 'ogsåa 'sjælekige 


— 
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Kræfber, saasom Vane, Øvelse, Færdighed benyttes å det 
Aandeliges Tjeneste. Smign. i Hebr. 5, 14 iaær Ordet åå. 
Dette -opsamlede Fond af Erkjendelser, Erfarerhed og deråf 
følgende :Færdighed vil, netop fordi det er et Fønd, en Skat, 
ikke altid ligge nær for den momentane Bevidsthed, men som 
en voxénde* Plantes stedse' dyberenedstræbende Rødder synke 
tilbænds 1 Sjøælens Bapgrund og træde i Forbindelse med:'dér 
Gjenfødtes mystiske Liv i God: Det vil altsna være ,et Lig- 
gentefiæ i Himlene* (Matth. 6,20. 1 Tim. 6,181, Luk: 12, 21; 

εὐ Skulde Meénnosket mu "atter 'vod en bevidst Synd falde ud 
af :sin/Naadestånd.og -altsna. ud af Gjemfødelsesforheldet, -shd 
indsr vi efter dette Muligheden af, at dette Fond deswagtet 
til:en vis:Grad/ kan bevards.: Det: vil da fremdeles -dahne 
ligesom : ex skjult indre Trhad, ét Bannd, der: stedse -kalder 
og drapet /hamn tilbage. Mind&et, Billederne'af den:tabtt: Naade 
vil endnu længe kuine vedligeholdeg, :de -gamie, fromme Re- 
relder stutidom: ytre sig ög fremkalde:en:vis Lyst éller:ogsnå 
en. vis: kvælende Uro. ! De vil. virkesom én : Dom, : der ikke 
skjebkeri Syaderen: Fred, før han «sitter griber:Naaden.: Vi så 
altsæa ogsaa her. og positivt Resultat af Evangeliets Prædiken, 
der ikke; 'ér «ganske ect 'mød oe δαὶ det. lend staar i 
nøjeste Forbindelse med degnö: - “Ὁ 51 be at en 
τα 5 -Spørge-vi fu om noget Lignende: filder Sted: véd den hf 
Daaber vilkede Side pf Gjanfadelsen,: åan "åt :deime nomtig 
ikke er Daabens: 'eneåbe positive' Resnltaé, da vilde het vist- 
nok: være en for dristig 'Ståtniag at udlede Sasdant! blot πῇ 
en Analogi fra Ordets Virkninger. Med større Sikkerhed 
låder det sig derimod udlede af Skriftens hele Betragtning af 
Paabén, Tigesorii. det! jo. er. én! 1 vor” ”Kitke hævdet Lidré. ᾿ Det 
er det, som, vi. ville. kalde Daahene aa kreme ntale Virkning, 
8. Virkming;" Fuai bedt kan! ømrinkseMlignes” med det: usynlige 
᾿ Stof, den ᾿οἰλάμοτία, toelestise; ἐν der inydes at enhver, Nadver- 
gjæst, hvad enten han en værdig eller 'nvæærdig; nemlig Herrens * 
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Legeme og Blod. * At ogsaa Daåben meddeler en | lignende 
»materia coelestis* dafhængigt af Baptizandens: Tro, man være 
klart af :demhele synlige Handlings indre Væbket. Den: dog- 


| er af: Danbens Natur; ifølge hvilken. den'-netop 


ar Guds umiddelbare Handling med Mennesket, hvorved hån 


ἂν ;sønderbryder Skrankerne og sætter det: å it ' Samfund, 
vil medføre det: Resultåt, at der under énhver Omstæn- | 
dighed. indtræder én Virksombed fra Dåaben af: Den er jo 
Menneskets Udfriglse af den dunkle og hemmende Naturlig- 


heds Moderliv og en Indsættelse i: Lysets Verden, hvor Guds 
Lys, heis Naadds Varme og vederktægende Luft og Næring 
fra nå af og altid ville tilflyde Mennesket; uafhiengipt åf Men» 
neskets Tro, : ligesom Gud fo i den fysiske: Verden lader: sin 
Sol opgaa! over Onde og Gotle dg: lader vegne'ovér Retfærdige 


og Uretfærdige. Den Døbte wd: åltid blive: paavirlet af. 


dissb Nasdeskræfter, dm han dnd fikke altid selv vil benytte 
dem og Vil kanske benytte; der; thi hvær de indre Betingelsen 
mångle, : vil det jo være muligt '4t frembringe 'mogét- Liv, 
ligesaalidt sony den mest glødende: Hol og. der. thest frugtbare 
Regi' vil' fremlokke eh Sæd: ider,: hvor: iagen. Spire: er éilstedb, 
éllør: hvor: Jordbunden': ét ifår heard, til- et. 'nogen Spin: καὶ 
trives å den. Hvori nu ellers disse: Nåndestilktrømninger; som 
udgjøre Daabens så kramentåle Side, egentlig: betaa,- vil i 


Akmindelighed ikke. kunne sigåsji Ahi:det er ét Mysterium 4}: ὁ 


Saameget kutine, vi dog: manske sløtte .6f-mange Trsk; at de 
EE en ' Del : pk jennem Kårken hel Menighedslivst. 
- Ke nm GN å HØRE ae ἡ τὐἋ InZ, 
ἜΝ JP PÅ LP Ge Sb Ge π å 


9) Pas. Grynd af den inderljge, Spmmenheng,: som tpder red, mellger 


begge. Momenter i Gjenfödelsen, kunne vi vel ogspa fænke os, at 
den ὀγὲ "omtalte" postlibs Vidktiihg" abOd det," hvorted der'op- 
+samledes,et: Fond, yet: fandeligt, Liggendefa ii Mimlent, bat på vis 


skjuls Forbindelse med Daabens sakramentale. Virkning. Thi ved. 


at omtale hint aåndelige Fond förtes vi jo ind påa den mystiske, 


mete vbevidste Bide' af: Pårsomtigkeden, VER EGG 
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Forøvrigt et det os nok at. have Visheden om, at der use 
hinder en: ssådan Virksomhed Sted. i τ 
:Qm δὰ end disse Ν eu hvor de tilyde 

dei Ubodfærdige, ville vende sig om til at blive ,en fortæ- 
rende Ild*, der mere udfører en Dom aver . den Gjenstridige, 
odd den'bidrager til hats Frelse; saa maa vi dog sige, at 
. Daabens sakrameéntale Virkning åsig:selv.er ep Naadesvirk- 
ning og af God tiltænkt at. være detåe. Derom vidner Skriften 
paa det Bestemteste. Det Samme, som Christus sagde om 
sig solv, at. han ikke vår kommen for at dømme Verdes, mer 
for at døn skulde bliva frelst ved ham, man ogsas 'gjældeiher. 
- Det er. kun: Menneskets Skyld, naør- demne pg Naar- 
desakt : forvandler sig til: en: Dom. ᾿ | ἜΣ; 

v — Βονϑῖ vil nu. følge, åt i samme Momont, som. den indre 
Forvandling- påany indtrætler, idet- nåndlig den, som engaåg bar 
tabt; Neaden, .. åtter. gjensem Anger og Bod: kommer til. on 
sand Omvendelse, vil ogsan Guds gjennem Daaben. uafbmudt - 
virkende Naiadestilstrømning gjenerhvervd: sin gjenfødexde 
Kraft: eller «miåoske rettere: ndeve: sin gjetfødende/ ἘΆΝ 
Neget, som: klarligen ilike kumdevfiddé Séed, saalænge Metn- ῦ 
neskots væsentlige Pørsönlighed gjorde Guds Aand :Modatandi 
Det. vil aktsan: være en klar Sag, at Daaben, engang ferétdpen; 
alddles' ikke: behøver: at gjentagen,: og at: en (tjentagelse vilde 
være én: fåldstændig Krænkélse- af Daabeas Ide. Naådes+ 
- meddelelsen frå Guds Side foréghar: nemlig ubfbrudt :: Han 
foraudrer ikke sit teelle: Forhold: Det, ban engang gjonde:i 
Daabsgjeblikkets vil ikke rokkss. Det'er kun hos: Mennesket, 
δὲ Forepdring og Omekiftelsb kan finde: Sted, Det gjenk 
fødende: Virkning af Daaben::or ikke nogen: selvskærdig ved 
Siden! afiden :saktanienbelej. thi de kubdelldet vel åbka 
være : sak; urimibligt, em: Dåaben: var blaven. gjentagen, : hvor 
Gjebfødelsøn efter et Fald søytes gjenopråtfet; men den er 
snarer fremvoxbtiaf dens sakråmentale, i kvilkdn den ligger — 


- 
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| skjult. ligesom en -Kjerne i sit Skal, og af : hvilken den da 


paa given Anledning vil træde frem og gjøre sig gjældende 
söm pgjenfødende. — Der finder såndsynligvis ποῦ noget :Lig- 
nende: Sted, som det, vi saa, da vi anla 'øm pe 
Evangeliets Forkyndelse.: - 

Da saaledes den sukramentale Viktig af Dahben ved- 
varer ubfhængigt' af Baptizandéns τοί eller Vantro, kunne Vi 


— spørge, 'om den i de' Momeniter, hvori han ΒΡ udenfor Naade- 


standen, er ham 'til Skade eller Garn: ” Dette Spørgsmasd vil 
bedst. kunne” besvares, naar vi madersøge Gronden: til, at Gjep- ἡ 
fødelsen tabtes. Det: var nemlig den Troöendes Ondskhbssyrd 
eller vel ogsaa ofte hans sucoessive Gliden ud af :Gudsforkoldet 
paa Grund af Ligegyldighed og! Lunkenbed, 'søm' bévirkedé 
Tabet af: Gjenfødelsen:' Det'er ' altsag:: klart, :at forskhvidt 
som den sakramentale Virkniøg af 'Daaben skulde: komme.eil 
bevidst Fornerimelsb, 'sas maa demne'i det Væsentlige have 
Char&kteren 'af: en Dom, men vel ogsadk,! forsæåvidt: Frelsen 
oddnu' kån være mtlig, af! δὲ: kjærligt, indbydendes løkkedde 


- Kuldd Vi tor vel sigesat under: «enhver Omstændighed;: "indirokte 


eller/direktå, ser der såkramentale Daabarirkbing:- hos" den 
Faldud,' Forsaavådt han etdun kan frelses,: ex eftør sit Aulæg 
heldbringbnde, 'sely: om 'den Faldne! mangengung selv endnu 
maatte fordemme åen:som neget 'højst Smertøfoldt: og Pidligt. 
Hvad de mystiske: Duabbvirkdinger abggar; som Skkeikomme 
til : nogetslags Fornémimelse; kunne: vi Ihtet sa Bog mag 
vi tro, at noget. fignendé finder: Sted 'med dem. 

ει * Eudélig- man År -«da(spørgé, om: den: μα οὐ εὶς 
Paabsvirkning: efter: dette sit -heldbringende Amnlægriogensinde: 
her i Verden: vilskanne fortabeb, ligesom. vi 52, 'at det 


-— kdade være Tilfølde med den gjerfødende Vitksing. Da Gjéns 


fedelsen fremvoxer: af Danbens kakramentake Virksonired, og 
da denne: ” sidste igjen er en: Form ' af den Hetlig-Asnds' hele 
Naadesforvaltoing, | saå * er det klart, "ἃ at /det; :som” Skriften 


N 
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kalder; dv mod: den Hellig - Aand; nødvendigvis bevirker 


” Fabet. af al heldbringende Indflydelse fra Daaben og. ej 'alemt 


fra. Daaben. som udvortes forrettet Akt,: men ogsaa fra 
Daabeø, :'sonr den omtales i Joh. 3; 5., fra Daabens: indre, 


- guddommelige Idé; sad åt øyerhoredet na 4]! l' Gjenfadelse 1 for 


Fremtiden 'bliver umulig: Go 
- Samle vi Ovenståaende i en FE SAR Fane vi-da tå 
følgende 3 Grader eller Arter af Synd, som: hver for sig sætter 


Mennesket i et ejendommeligt Porno til. Daaben - og dens 


erd EEE EE ἐξῇ 

PR Her have vi. å nd -åf 
vor r Afhandliug. deet, at Daaben netop har positiv heldbringende 
Betydnårig, 'idet den nemlig da: bliver en Støtte; én Tilflugt, 
hvori Belvet - finder «Hvile, saa at FER den ae 
Ke ikke førtabes,  : ." 

: 2) Ondskabssynd eller vedholdende Lærikénhød. : Her 
vil: Gjenfodelden tabes; i thi der er begaaet Synd, Krænkklsd 
af det bevidste, fri Selv: mod .dets egen. Persomlighéd: - Dog 


- vil Gjenfødelsen atter. kunne. gjemoprettés,: idet den rene 


tale Virkeing ef: Daaten fremdeles: vedvaser.:i - pr 

F- 8)/Syadimod den Hellig: Aand,: or å alene 
det: indeliavende Gjenfødelee :tabes, men. overhovedet ar Ad-= 
gåmg til: fornyet Gjenfødelse, idet sole: Daabens egen: Idé ér 


- leven krænket:i' Aanden selv, :som er: dens «Bærer og nøld- 


vendige. gudddvimelige . Forudsætning;'! Her ér altsaa  ogsam 
Daxbens seeks tabt for EE bre 
rie beat: Herbert Merk le Gan 

Den her. EN Udvikling af: .Gjenfødelsen og. deus For» 
mådling. vil ogsær lede: til: Besvarelsen uf:et Spørgsbmaal, som 
har jwæret; noget omtvisteé, nemlig hvorvidt Gjemfødélse kunde 
finde Sted indenfor : Jødedommen, ii: den: gwinlePagts. Tid. :.:. 
r - De, som antage, δὲ Daaben er. det edeste Gjenfodelses-: 
middel, maa natirligvis negte Muligheden af en Gjeåfødelse. i 
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den :gamle Pagt. Da man dog ikke kan Axudet end indrømme 
de troende Jøder. Salighed efter Døden, såa kommer man til 
saddanne: vilkaarlige Skutninger som, at de i den anden Ver- 
den bleve Uøbte og saaledes først då gjenfødte. - Men hvis vi 
fastholde."det. Væsentlige.:å Gjenfødelsen og sétte den i 
inderlig Forbindelse med Retfærdiggjørelsen, saa kån der ikke 
køngére: være: ndgen - grundet Aarsag. til: Tvivl, saasamdt som 
Skriften: vidner om: flere: Jøder, at :de> vare retfærdiggjørte og 
tillige, at deres Tro. viste! sig virksom i gode Gjerninger. Om 
Abraham 86. Gen. 15, 6. smign. Rom. 4, 3. Gal. 3,.6.:- Om 
Rahab' Jak. 2, 25. Se ogsaa. Rom. 4, 6. -- Jak.'2, 14ff.' viser 
ogsaa, åt' der Tro, som retfærdiggjordé, ikke blot maatte være 
en historisk Viden, thi. den bavde: ogsaa: Djævlene: (V. 19):. 
men ᾿ἀ6ἢ. maatte være en frugtbar!'Tro, 'medtagelig for den 
- guddommelige Sæd, der bar Frugt i gode Gjernimger:  Hér er 
det. klart; 'at Jakbb sætter den retfærdiggjørendå Tro i iiderlig 
Forbindelde med Gjenfødelsen; thi Hvad. Andet kan: vel gjøre 
dygtig til pode: Gjerninger end Gjenfødelsen: selv? :Men dét or 
ikke blot: saadanné: enkelte. Skriftsbedet,: som visk'dette. Et 
flygtigt Blik. paa. den "hele JRække af :gainmeltestamentlige 
Trobsheltes Låv og. Vemdel. ligefta den retfærdige: Abel til 
Sinteox og Anna oplyter os smart om; δὲ det vivrentlige; indre 
Mombht å Gjenfødelsen er indtraadt.' Et hølligt, rént, gud» 
vélbehageligt Levnet maa-msdvendigvis tilskrives Guds Aand; 
der bar taget Bolig'i Hjerterne og bar faket Mågt over Sin- 
det. Det forudsætter én' ny- Bevidsthed; 'en god :Samvittighed, 
en Frimodighed for. Herren, et nyt Grundlag for Personligheden, 
sam at don i det Væsentlige οὐ 1} det Aamdelige, i Vilje og 
Bovidsthed; Ær' førvantllet, det Gakhlé'er' förbigangent 'øg det 
Ny set -indtråadt.” τ Ρουθ vi;:: hvorledes denne : -Gjenfødelse 
virkedes, sam Var:det naturliguis ene γα! Ordet, sambetles! at 
nemlig Loyén virkede Syndens Erkjendelse: og Forjettslsen 
om den! "kommende Frölsér:  påv den sønderkimste ἐν Ἐπ᾿: 
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modighed, Glæde, Fred og saaledes nedlagde en Taknemme- ᾿ 
ligheds og Kjærligheds Spire, der bar Frugt i gode-Gjerninger. 
I Davids Psalmer finde vi jo saa. byppig den hele ordo sa- 
lutis. udtrykt i Form af Psalmistens egen Behjendelse og 
Udbrad, og her kommer da ogsaa i Ålmindelighed Gjenfødelses- 
momentet selv med som en sejerrig Sklutning paa den haarde 
Kamp (Psal.4, 4. 8.9. 6,8. 9 δ΄ 7, 18. 11, 5 δὶ 13,6. 17, 15. 
26, 11. 12. 28, 6 fr. 30, 11 fr. 31, 22 Æ. 32, 5 fr. '0sm. &). 
Den gåmmeltestamentlige Økonomi drager sig ogsaa, hvåd 
den subjektive Side anpaar, gjevmem det Ny Testamente 
indtil Pintseunderet. At en Gjemfødelse kunde foregaa og 
foregik: af den samme Art; som vi-nysnævnte, vidner klar- 
ligen flere Steder af Evangelierne. Saaledas Matth.'9; 2 Herrens 
Tiltale til den Værkbrudne, hvor hah byder ham at være 
frimodig, fordi hans Synder- vare ham forladte, viser tilstræk- 
kelig, at en virkelig Gjenfødelse var mulig. Ligesaa Joh. δ, 14. 
B, I1.. Hvis Jesus kunde -byde den Blindfødte og dem Kvinde, 
som var, greben i Hor, at gaa bort og ikké synde mere og 
tillige mene dehne sin Tale alvorligt; dæ maa: han. jo. tænke 
sig, at de allerede fra dennegang. af: kunde ifatte et saadant 
Sind, som betryggede: mod: fremtidig Synd, og dette kan da 
kun være et saadant, som Apostelen nævner i 1 Joh.-3, 9. 5, 18. 
- Men uagtet “νἱ saaledes saavel- af Skriftens bestemte 
Vidnesbyrd, som af Sagens indre dogmatiske Grund maa sige, 
at Gjenfødelsen after :dens væsentlige Gjehålt: kyæde. foregaa 
og; mange Gage foregik I den gamle Pagts' Tider, sam: have 
vi ogsaa Vidnesbyrd om, at det dog | fandt ὁπ kvalitativ Ber 
skjel 'Sted mellem de Gjenfødté i den gamle Pagt og'ide å 
en øy, ep Forskjel, der berettigede Hersen til.at sige, :et 
den Mindste 'i'Himmeriges Rige ér større ond Johannes. Forat 
begrunde: denne Forskjel 'og nærmere paatise densiNatur, inaA 
vi minde :o%;- hvad: der før å dende Afbandling :er sagt om 
Gjønfødelsens' Væren: og de: forskjellige: Midler; ' som. Herrén 
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de troande Jøder Salighed efter Døden, saa k 
madanne: vilkaarlige Skutninger som, at de i ἡ 
den bleve tøbte og saaledes først då gjenfødte de 
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Ξ medikei. (μὰ απο, det Loven, som udgjørde 
hybe kjeler ,ἀων ang traadte ham nær paa alle 
I Deui hit. ὦ, hvad' han foretog sig, det 
tie mik i de im en i riddelbart, gjennem Slui- 
: Udrnd, og br Dann. - ere Å Perspektivets Fjernhed 
Ἢ menes virmm- 0. ᾿ ham. Det var. mere kun et 
Kam (Bli, =- ans Bane Hebr, 11, 13. Intet 
i 46. IL >- > ade, aønde frit. i en saadan 
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- bruger med forhetskénde specielt pe til dd a$ de. tvende 


Sider å i dette Væsen. * > ᾿ 

Δ paaviste, hvorledes: det: ἢ μὴν i 'Selvbevidskhedbns 
Natur, 'at Personligheden. iindergnar et. Slags Tyedeling, idet 
Selvet som Subjøkt. ikke kan være sig bevidst,' uden åt. det 
paa samme Tid fremstiller: sig som Objekt, anskuet ligesom 
udenfor, påå Afétand af. Subjektet. - Viser' det' sig: saaledek 
paa: Afstand, ' saa maa det åödvendigvis opfuttes: i'og erholde 
Betydning af: de Omgivelser, de: ydre Relationer, til hvilke det ἡ 
staar i inderligst Forhold; som :danme dets Flement; dets 
Sphære. Her saa vi da, hvorledøs Daaben forstærker Ordet 
og tillige meddeler : en "ny, ejendommnelig, herimelighedsfuld 
Naadegave''véd at optage Selvet å den Sphære, de Omgivelser, 
som ere mest adækvåte'for. døts aandelige -Existents; .og hvöti 
då 'ogsåa en Marigfoldighed. af. Naademeddelelser kunne finde 
Sted, som ikke behøve: at Komme til Selvets' Bevidsthed. ” 
εὐ Medens nu i den gamle Pagt Ordét gjennem [1 ον! og 
Frelsesforjettelse kunde nedlægge den my: hellige Spire, :der 
vår mægtig til at frembringe god Frugt, og altsaa følgelig det 
indre; subjektivé Moment i -Gjenfødelsen. kunde. fuldelig 
röaliseres, såa ville vi- deg finde, at det: andet; Mömment — vel 
ikke gariske. Mmånglede, thi det: havde ikke været, muligt, --Ὦ 
men dog var stedt under forholdsvis: ugunstige Vilkaar,' Med 


- andre Ord, den: ydre' Omgivelsers Sphære, som især. formidles 


ved Dsaben, /og hvori den :Gjenfødte skal finde: $it .adækvate 
Eletnent, vart den gamle Pagt i forholdsvis liden Grad: til- 

støde. Ett ligger med et Quå udtalt deri, at: Guds Rige 
end ikké var kommen. : Didskjønt nemlig: det i ttrøstefulde 
Ord -om 'en- kommende: Frelser: aldrig.iforsturhmede os: de 


gamle Jøder,:saa var: dét dog langtfra Tilfteldet, åt. dette 
Ord: del» direkte dels indirekte-ved Tegn' og Bevisligheder stod 


dem sa nær og .omgåv den paa. en. saa umiddelbar, lys og 
limméddelendeMadde, at: det -kundp siges'at danne deres: a40- 
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delige Element. Meget mere var det Loven, som udgjørde 
Jødens .aandelige Livsluft. Den traadte håm nær paa alle 
Kanter, hvorhen han vendte sig, hvad: han foretog sig, det 
Mindste søm det Største. Kun middelbart, gjennem Slué- 
ninger og Udtydninger, altsaa .mere i Perspektivets Fjernhed 
fromstillede Evangeliet sig for. ham. Det var mere kun et 
fjernt Punkt i Endemaalet for hans Bane Hebr, 11, 13. Intet 
Under derfor, at Jøden ikke kunde aande frit i en saadan 
Omgivelse.  Atmosphæren var ikke ret gunstig for en. frodig 
Trivsel af den nedlagte Spire i hans Bryst:' Lowen virkede:i 
det: Hele. kun negativt ved uophørlig at foreholde ham hans 
Synder, men den positive. Modvegt var ikke tilstvækkelig 
til -at holde ham oppe, naar ikke ganske særdeles, Naade- i 
virkninger ovenfra i spredte Momenter bragté nyt Liv i hans 
Judre. på VE ; ὌΝ 

- Virfinde derfor temmelig hyppig i det Gamle Testamente, 


At selv den troende, gjenfødte Jøde atter ved dybe Frafald for 


en længere eller kortere Tid forspildte Gjenfødelsens Naade- 
gave. Sasledes var det Tilfældet med David, Salomo og! med 
flere af-de følgende Kjonger7).: I Kongernes Personer afspejie 
sig ogsaa Folkene: Vi møde saa hyppigt; ja vi maa vel 
pæsten sige-altid, nye Frafald fra Herren, 0g idet, som :det 


— synes, af en saadan Natur;: at al indre, historisk Udviklingii 
et -begyndt Spor blév en Umulighed paa Grund af Traadens 


idelige Afskjæring. .1 Christenheden forekomme vistnok ogsaa - 
hyppige Frafald, men: den indre. continuerlige.Traad afbrydes 


dog i Grunden aldrig: — Guds Rige ér deg kommbt, og  Hel- 


vedps -Porte skal ikke faa Mågt over-det. En Fremadskriden 


finder. dog I om. end vistnak :ofte i det PG, Sted. 


REE Å PORTE ' Å å pr 


9 Det. Samme har i ΣΟ eller Adedfe Grad været Tilfælde pe fo 
. Aaron, Gideon, Samson, Eli, Saul. Selv af. Mænd, som Noah, 
Abraham, Jakob; finde vi enkelte Tirk; søm "ιν ἽΚΕΙ fet skultfe 
Vente. of: sær båjt begavede Guds Born; ᾽. , ΄ PET: 


% 
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I den gamle Pagt gik derimod, hvad dén indre Bevægelse 


angik,: snarere Alt tilbage, 'eftersom de hellige Institutioner 
mere og mere gik tilgrunde. Jødefolkets Historie er derfor 
ingen indre Udviklingshistorie. Det er kun en punktvis frem- 
trødende Række af Aabenbaringer og Nasdesmeddelelser 
bvetfra pai en symbolsk Maade, hvortil Jødens indre Væsen 
vanékelig kunde stille sig i foaldkommen Rapport. : Saameget 
mere måa vi da beundre de Mærid og Kvinder, .som under 
disse forholdsvis mindre-gunstige. Vilkaar kunde bevare sit 
Gjenfødelsesforhold levende og 'kraftigt til Euden. > 5 

- Ved Himmeriges Rige,' Guds 'Rige, βασιλεία" TØY 
οὐρανῶν,, mas efter ἀοί. Ny Festamentes mangføldige 
samstemmende" Vidnesbyrd, forstanes en. . guddommelig, hellig 


Organisine, en Makroökosmios, 'der vistnok fra en Sidé betragtet 


udgjør Summen af alle de Troende, de Helliges Samfund, meh 
dog ogsaa paå den anden Side har en vis 'reel, fix Bestaaen 


udenfor hver Pnkelts- Subjektivitet: :- Det: vilde. jo være ren ὁ ὁ 


Pantheisme, 'dersom vi ikke antoge dette, 'sadsandt som Skrif- 


- Hen siger; ut Christus, den: treenige Gud selv-beaander dette 
'Rige med 'sin 'Hellighed, dit Lys og sid Varmöe: Først ved 


den verdenshistoriåke Fndtrædelse af dette Guds Rigé, οἱ Tidens 
Fylde*, Jå de sidste Tider"; Vilde: det «være: 'muligt;, at den 


"Troende: οἷ alene: håvde 'Guds' Aand ved 'Ordet boerde i :sig, 


men' at han ogsaa ved Troen: kunde anse sig optaget i 
Guds Samfund,'bo og aande i dette Sumfund. Om 
nu 'erid"sastedbs i det Gamle ”Töstaniente : hyppig spores, ak 
Guds -Aaiid':'er optagen i den Troendes Indré' og der viser sin 
Kraft, saa finde vi dogider i langt mindte Grad Spor til et 
modsat:Forhold, åt ten Troende følte sig optagen i Gud, følte 
sit Liv skjult i. ham, hvilket netop vilde falde sammen dermed, 
at Gud' omgav ham sot en aandetig Attmosphisre' (Act. 17,28). 
Det kniide; j jo "ikke være anderledes s thi. den. hele rige Fylde 
af Existents, som Gud lægger for Dagen: i Christi Personlighed 
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og Forløsningsverk (Col. 2, 9), var dengang endnu ikke ud- 
foldet. Gud traadte dem mere imøde i sin skarpe, exclusive 


Selvbegrændsning, som den hellige, nidkjære Dommer, der. 


hader Synd og Afguderi.: Alle disse symbolske Skikke, som 
traadte Jøden forpligtende imøde, maatte, skjønt i Grunden af 


evangelisk Betydning, dog paavirke/ham som et dødbringende. 
Bogstav, som en streng Lov, fordi den indre Enhed endnu - 


ikke gav sig tilkjende. De stode for ham som en Mangfol- 
dighed af Enkeltheder, τὰ στοιχεῖα τοῦ" κόσμου (Gal. 4, 3. 
Col. 2, 8. 20), som manglede Aandens Baand; der var ingen 
Ende paa dem (se Hebr.-10, 2 f.), ingen Afslutning, ingen 
Overskuelighed (Hebr. 9, 25. 10, 10 6). Då altsaa dette hele 
ydre Væsen kun ufuldkomment aabenbarede sin indre, aande- 
lige Enhed, kunde den troende Jøde forholdsvis vanskeligere 
finde sig, sin egen Aand; igjen i en sasdan Omgivelse. Vi 
maa aktsas sige, at hans hele aandelige Tilværelse endnu laa 
som i Moders Liv. Folket, söm en Enhed, en objektiv Magt 
betragtet, gik $vangert med en ydre Frelsesaabenbarelse, som 
det var forbeholdt en kommende Tid' at skue-i færdig Fuld- 
endelse. Aanden, som bistorisk Phænomen, var endnu ikke, 
fordi Jesus ikke. var forklaret (Joh. 7, 39). Det Evangeliets 
Ord, som nu efter Pintseunderet forkyndtes, maatte allerede 
å sig selv have en særegen, højere Magt, end den gåmle Pagts, 
og det paå Grund af dets Indhold.: Det maatte ikke alene 
være 'istand til at nedlægge en lignende, livskraftig Spire i 
den Bodfærdiges Bryst, nen også, netop fordi Frelsen nu stod 
der i objektiv Afslutning;' fordi nu den rette aandelige Qm- 
givelse, det adækvate Element for Troeslivet havde udbredt 
sig i Menigheden, være dygtigt til at sætte den Enkelte ind 


i denne ny Atmosphære, at virke ej alene som en Fadér, 


men ogsaa som en Moder. Se Jak. 1, 18, hvor ἀπεκύησεν 
netop har en saadan Betydning. Men-har Ordet nu -selv-naaet 


en saadan Modenhed, saa afsætter det ogsaa af sig selv 
Tidsskr. f den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 3H. 926 


— 
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Daabssakramentet, der netop har et specielt Hensyn til 
denne auden Side af Gjenfødelsen, Ved at henvise til ”Daa- 


- ben leder det den Christnes Blik hen paa et for Jøden. saa- 
- godtsom ganske ubekjendt Felt, ag den Eftertrykkelighed og 


det Alvor, hvormed Skriften henviser. til Daaben, kam ikke 
undgaa nogen upartisk Læser. Brevet til Hebræerne er her 
af. stor Betydning. -- Vi maatte jo ogsaa paa Forhaand kunne 
vente at finde Chzistendommens, den ny. Pagts. Ejendomme- 
lighed i Forhold til Jadedoyamen udtalt paa en skarpere Maade 
i et Brev til omvendte Jøder, der trnede.med at synke tilbage 


i den gamle Aand. . Brevet er derfor Jærerigt i denne Hen- 
seende. Vel. dvæler. det. ikke med. synlig Forkjærlighed ved 


Daabssakramentet  50m saadant, og vel finde vi ikke nogen 


Ea 


' synderlig Tale om en mystisk F. orbindelse mellem Gud og 


den Gjepfødte, men det samler paa en mærkelig Maade alle 


- de særegne Træk 1 den objektive Frelse, hvorved Daabs- 
— .sakramentet muliggjøres, og hvoraf det kan siges: at-fremgaa. 


I de første ' Kapitler, møder os: strax Skildringen. af Christi 


- Herlighed fremfor Englenes, samt hvorledes han har suspen- 


deret defes Regimente under sit eget. . Flere ' Steder i. det 
Følgende oppfordres Læserne til at bevare Troen og Frimo- 
digheden, hvilket ene begrundes i en - objektiv Afslutning 
af Forløsningsverket. (se 3, 6. 12. 14. 4, 16. 10, 19. 22 fi. 35. 
13, 6.8), Der henvises til. et fast, uomskifteligt Guds Rige 
(12,28), der formanes til ej at svigte , vor egen For samling* 

(10, 25) og saaledes blive udsat for den subjektive. Aands 
Tilfældigheder (13, 9). Endelig fremskinner af 5, 11 fi. og 6,1 
ogsaa et Træk, hvortil Daaben har særskilt Hensyn. | For- 
fatteren opfordrer 'Læserne til ej at blive staagnde, ved 


Begyndelsesgrundene, men gaa. videre paa den engang lagte 


- 


Grund. Denne Videregaaen er kun mulig da, naar Grundvolden 


ved en objektiv Garanti har fixeret sig for Bevidstheden, 
der saaledes kan i - Frimodighed, bryde med den subjektive 


* 2 Ν 
οὐ δ Gjemdådslsen. i: ͵ 
ἐν Ν ΕἸ 


Redlemions: xngstelige Grublerier. En: saadan objektiv Garanti 
savnede: Jøden, og idbr. kunde. saaledes neppe fndé nogen 
Videregåasn Ated. . Endakg man vi.nævine I Christi ypperste+ 
prsstelige .Forban,: det i Brevet frendhmsne- sa ba: trøsteftld 
Tanke, nagr Skrøbelighedssynder overlistedei dem Troende 
(2,17.4,153 Brøvet synes kum at kjenide 10 Slags Synd; nemlig 
de nævnte Skrøbelighedssynder og Synd: mod Aandén, .det 
fuldstændige Frafald, for hvilket intet Offer mere gives. Det 
kan imidlertid ikke betvivles, at den ypperstepræstelige For- 
bøn gjælder al Synd, som ikke netop er Synd mod den Helkig- 
Aand, og hvorfor da Christi Offer endnu er gjældende ligesom 


for Skrøbelighedssynder. Grunden til, at Forfattéren ikke 
.nævner en saadan Art af Synd, som den, der sigtes til i. 


1 Cor. 5, 1 ff. 1 Joh. 5, 16, kan vel hæve været. den simple 
historiske, at en saadan ikke, netop havde været. begaaet i 
den -jødechristne Menighed eller var bleven Forfatteren be- 
kjendt... Da nu ved Hebr. 6, 4 ff, 10, 26. udenfor al Tvivl 
menes det Samme, som ellers i Skriften kaldes Synd mod - 


den Hellig-Aand* eller »Synd : indtil Døden*, BAR følger deraf, 


hvad ogsaa Sagens indre Grund og Skriftens Ord paa andre 
Steder klart vise, at den ypperstepræstelige Forbøn ogsaa 
maa udstrækkes videre, end til de i snevrere Forstand saa- 
kaldte Skrøbelighedssynder, som den (jenfødte hegaar uden at 
falde ud af Naaden.. Vi have altsaa her den. guddommelige 
Basis for Daabens sakramentale Virksombed, der kommer 


alle dem tilgode, som ikke have gjort sig skyldige i det Fra- " 


fald,, ' hvortil sigtes i 6, 4 f. og 10, 26. Γ 

Hvad der altsaa efter Hebræerbrevet manglede de me | 
Jøder i den gamle Pagt, var ikke en indre kraftig Troesspire, 
men det var en med denne-Troesspire adækvat objektiv Øko- 
nomi, ef far den Troendes: Bevidsthed fast grundet Guds Rige, 


hvori hans Troesspire kunde finde alle de for dens. Trivsel 
- gunstige Betingelser. Ofte maatte den troende Jøde føle dette 


26* 
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Savn, og da han ikke kunde opleve Bevidstheden, maatte han 
trøste sig med Haabet, Men det, åt han maatte ,bie efter 
Herren" (Psal 27, 14. 33, 20) gjorde ikke hans Gudsforhold 
usikkert, thi hans Haab var fast (Hebr. 11, 1 £); derimod 
maatte det ikke være ham let at bevare og nære denne 
Frimodighed, saalænge han savnede et een n Gang for alle fast 
ee Støttepunkt, ᾿ 


» 


« 


Syv trondhjemske Præsters Bönskrifter til Kirkestyrelsen 
-om Skjærpelse i. Kirketugten og opreltelse af en 
᾿ -Kirkeret. | 


Et Bidrag til :den. norske Kirkes Historie i det 18de ΠΕ Ἢ 
ΠΡ, COUCHERON, 
Adjunkt ved Kathedralskolen i Throndhjem. 


Det Omslag,- som. Spenerf og bans Disciples Virksomhed 
frembragte å dén tydsk-lutherske Kirkes Theologi og Menig- 
hedsliv, mærkedes ogsaa i Norden. Frå Universitetet i Halle 
udgik der en Mængde Mænd, som vare vakte af Speners 
Diseiple, ᾿ og de spredte -sig ikke alene over Tydskland, men 
ogsaa over de nærliggende Lande, og hvor de selv ikke kom 
hen, did naaede. deres Skrifter. De samme Brest og Mangler, 
der i Tydskland havde givet Anledbing til Speners Optræden, 
fandtes nemlig over hele den lutherske Kirke; der føltes over- 
alt den samme Trang til noget Andet og Bedre, og derfor 
blev den aandelige Bevægelse i Halle af Betydning ikke alene 
-— for: den tydsk-lutherske Kirke, men for hele det lutherske 
Kirkesamfund. ᾿ 

Den Kamp, som Theologerne i den nærmeste: Tid efter 
Reformationen maatte. føre mod hemmelige 'og aabenbåre For- 
søg paa at forvanske den rene Lære, havde givet hele det 
theologiske Studium en vis polemisk Retning.: Man følte 
Nødvendigheden af med Fasthed at holde sig til den af Re- 
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ἐλ ἐὀδόνηὸ givne Fremstilling af Læren, nen i sin Iver 
glemte man, at denne dog kur skulde være Grundlaget for 
en fri Udvikling, der maatte følge af en dybere. Indtrængen i 
Skriften; man betragtede den theologiske Udvikling som alle- 
rede færdig og 'troede, at mån allerede havde det. een Gang for 
alle gire Hobultat.- Hormed'' blev Kifkekren til en: ydve 
.Magtz Gen stod der SOM noget: Fixt: og Færdigt | 20%. man 
maatte underkaste sig. Men, Jan, følte snart Nødvendigheden 
af en subjektiv Formidling; man vilde have Fornuftbevis, og 
"denne Fordriåg- søgte * Döjmatikerné at "tilfredsstille ved den 
formale Logiks Hjælp. -Ligesem Middelalderens Skolåstikere 
vilde de nu bevise Dogihets SGabdhed ved at godtgjøre dets 
Fornuftighed, og det skede i en streng logisk Form; nu nøjede 
.man sig ikke længere med ,Jloci theologici*, man fordrede en 
systematisk. Fremstilling. AIK Dogmer bleve redigerede - i 
viske basidinte Formler: op å dem :trøpde mo Theokugérne Δὲ 
-— have! fundet:'et sillkert Værn mod: bl Vrangiære - Sodr eå 
Folge iheraf:betragtedesi ΑἹς.' hvad. der -ikké Ord: «til - Axidst 
stemte” mod dem; med mistænkelige Øjne;-og iden: Kamp, som - 
man ἐσθ åt føre for den rehé Lære, blem -ofåb blot δ Βα ἃ 
om Οτὰ og Udtryk; :Formen fargådedes, og i μὸν 
til en aandsdræbende- Formålisme;: Ὁ“: 

> 'Bekjendte mok: 'ere: (ἀφ théolugiske:! Kainpe. he  τὰ Ai 
1700 i Tydsklandz Theslogerné ποῦ Kjøbenhavsis Universitet 
holdt ikke mindte -strengt 'end deres: Anndsfæller i -Tydsklæåd 
påa. der: rene Lære: og paa den ehgöng vedtilghe: dogmatiske 
- Form. De 'udtklte aåbent- og uforbeholdent ein Mistanke og 
| Uvilje mod - de ny Talemaader* og indprentede de thøolo- 
giske: Studerende. ihæriligen rat. Holde: ἴακε. ved: Læren å den 
Form, i hvilken de hhvde tilegmet ig: den, og esavaagent og 
utrættelig at: forsvare den: * Den Tids Tlisologer ware-i Me- 
gelen udrustede med en dygtig og paa sin Vis grundig dog+ 
matisk Kindskab, nen den vær; soin sagt, 'bonden .+ Visst 
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Forniler, og det hele Studium havde en stærk polemisk Ret- 
ning.  Derés Øvelser: ved Universitetet gik mere ud paa at 
advikle hos: dem Færdighed som Disputatorer, . der kunde be- 
vist den rene Læres Fomnuftighed og al Vranglæres Ufornuf- 
tighed, end paa 'at give: dem Dygtighed til i deres senere 
Stilling som Præster åt befordre en levende. og -indeslig Til- 
2gnelse af Christendommen. hos Menigheden. I ensidig Interesse 
forden rene Lære glemte de δὲ fremhæve den nødvendige 
Forbindelse, hvori denne staar med et rent, christeligt Liv, 
og deres Pridikener bleve-en Blanding: af tør Systematik og 
heftig Polemik. Man tænke sig ny. Theologer med en saadan 
Uddånnelse- hensatte i- en Landsmetighed. i Norge, i hvilken, 
som Pontoppidan siger, knapt En'af Ti kunde læge, og hvis 
Cåristendomskurdskab kaaledes var meget liden; — i Almin- 
delighed forstod Lægmanden vist kun saåre Lidet af deres ᾿ 
Prædikener; om ee I kunde der efter ka Natur 
kap blive Tåle. 

At Sæderne under smådanne ΓΗ mantte. forfalde, 
våt naturligt. "Gejstligheden med si forherskende dogmatisk- 
polemiske Retning arbejdede ikke med den tilbørlige Kraft ἰοῦ 
Intéresse' for at udbrede. Sædelighed, og om den end havde 
villet. virke i den Retning, 888. havde den staaet ene. : Der 
fandtes nemlig-saa godt som mgen Anstalter til Ungdommens 
Undervisning; Klokkeren var i Almindelighed Præstens eneste 
Hjælp, men han vår elendig aflagt, saå at han med sine 
Hænders Arbejde maatte søge sit, Udkomme, og var i. Regelen 


᾿ ligesaa uvidende som Resten af Menigheden. Af Øvrigheds- | 


betjenterne fik Præsten heller ikke hogen Hjælp; man kunde 
«ikke vente, at de skulde vise nogen Iver for at stråffe Syn- | 
der, som de elv for en stor Del gjørde. sig skyldige i, eller 
hvis Strafværdighed de påa: Grund af den almindelige moral- ᾿ 
ske. Slappelse ikke følte. — De dybere Gemytter kunde ikke 
sida sig til Ro med en saadan Ubristendom i Liv og Lære; 
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der maatte hos dem røre sig en Trang til en inderligere og 
mere praktisk Tilegnelse, og denne Trang var det, som Præ- 
ster og. Lægmænd, der vare paavirkede af den spenerske 
Aand, søgte at tilfredsstille; og deres Ord fandt beredvillig 
Optagelse. Disse Prædikanter kjendte at egen aapdelig Er- 
faring Menighedernes Trang og forstode at afhjælpe den. 

En dansk 'Theolog, 1. Helweg!), skildrer træffende 
Forholdene i den dansk-norske Kirke paa den Tid. ,Lidt 
efter lidt var det papistiske Uvæsen kommet tilbage, skjønt 
i en anden. Form; 'den kirkelige - Gudstjeneste: var bleven et 
»opus operatum* uden mwogen ret levende Deltagelse fra Me- 
nighedens Side. Det. kan derfor ikke undre os, at ligesom 
Evangeliet tidligere: fra lutherske Prædikanters Læber havde 
lydt som Missiønsprædiker, at det nu lød saaledes igjen- fra 
de pietistiskes. Disse vendte sig ret egentlig til Menigheden;* 
det var dem ikke om en forstandig Udvikling af den christe- 
lige Lære at gjøre, men det var den Enkeltes Salighed, der 
laa dem paa Hjerte. . Derfor. var ogsaa Formen for deres 
Prædikener en μον anden; de havde altid kun eet. Then, 


"1 L sin Afbapdling am Christian den Vite og den Tids religiöse 
Bevægelser* i , Tidsskrift for Literatur og Kritik* II Bd. Side 224. 
Forfaitéren giver'her en: Berctning om Kampen mellem de Ørtho- 
doxe og Pietisterne, som vel först bröd ud under Christian VI.s 

| Regjering (efter 1730), men. hvis förste Aarsager, som vist, maa 
söges allerede i Begyndelsen af Aarhundredet. Ja, man synes endog 

at kunne antage, at der har været en vis Sammenhæng mellem 
disse Begivenheder og nogle separatistiske Bevægelser i Midten af det 

- foregaaende.Aarhundrede. Der berettes nemlig (af Helweg S. 228), 
åt blandt de Skrifter, som Separatisterne brugte i sine Opbyggelses- 
möder, var ogsan Mag. N. Svegdsen Krönikes Böger og Prædikeuer 
(om ham se Theol. Tidsskr. 1516 og 2det Bind). Da nu ban levede 
og virkede i Kjöbenhavn omkring Midten af det 17de Aarhundrede, 
var Störstepårten af dem; som havde samlet. sig om ham, nu (i 
Begyndelsen af det 18de-Aarhundrede) forlængst död; men hans 
Skrifter have vel udover gjennem Aarhundredet havt en Kreds af 
Læsere. Den Aand, der gaar gjennem hans Skrifter, maatte nöd- 
vendigvis berede den separatistiske Pietisme en gunstig Modtagelse.- 
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som de behandlede, og dette var Menneskets Ὁ 4 
Fornyelse, idet de skildrede Synderens aande. 
Elendighed, og hvorledes han alene kan finde Naac: 
ved at vadskes ren i Lammets Blod*. . 
i. Den dansk-norske . Kirkestyrelse sögte, strax Pi 
viste sig med separatistiske Tendentser (1705), åt:bekjæmpe 
den, og .det lykkedes ogsaa for det Første 'at tilbagetrænge 
den. Den vövede endnu paa lang Tid ikke at træde:aabep- 
bart frem, men satte sit Haab til Fremtiden, da det van ber 
kjendt nok, at Kronprindsen (senere Christian VIL) Aærede 
Sympathi for den. Aandsretningen i det Hele taget kunde dog 
ikke bekjæmpes, dertil var den for dybt begrundet. Flere 
Mænd, der vare opdragne i den halliske Skole, indkaldtes-'i 
Landet og fik indflydelsesrige gejstlige Embeder, hvortil vel 
Kronprindsen gav Anledning; dispe virkede'igjen paa de Stu- 
derende, og fra det pam den Tid'stiftede Vajsenhus udbredtes 
i stor Mængde Traktater..og  Opbyggelsesskrifter i etiatisk 
Aand, som virkede. kraftigt paa Lægmanden. ' 
—. Hvad «der her er sagt, gjælder opsaa før Norges: Ved: | 
kommende; ogsaa der maatte der gives Mange, der følte og 
indsaa Kirkens Brøst og Mangler, og. den. pietistiske Retning 
fandt saaledes ogsaa der ivrige Tilhængere Men Menighe- 
dernes lave Standpunkt maatte bevirke, at Bevægelsen frem- 
traadte mere med sine fordærvelige énd: med de velgjørende 
Virkninger. : Man kjender deg kun lidet til den, saavel i den 
ene som i den anden Retning. Pontoppidans Annaler, der, 
hvor magre de end ere for Norges Vedkommende, dog ialmin- 
| delighed indeholde. Efterretninger om de vigtigere Begivenheder, 
standse med Aaret 1700. Men at der dog maa have været 
adskillig Gjæring i -Gemytterne, ser man af de temmelig 
alvorlige anabaptistiske Uroligheder, ' som fandt Sted paa 
Bragernæs' omkring Aar 1740, hvorem Helweg (8. 342 flgg.) 
leverer temmelig udførlige Re Til saadanne Ud- 


- 
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skejefser kunde det ikke være kommet, uden at der havde 
været en anndelig Bevægelse blandt Masserne. Blandt Stu- 
denterne ved Universitetet, som bleve paavirkede af dén spe- 
nerske Retning, var der naturligvis ogsaa mange Nordmænd. 
— one blandt" Studenterne var mu en ganske anden 'end i 
forrige Tider; man hører ikke mere Tale om ,barbaries 
-— meademica". Selv dén strenge Pontoppidan giver dem et godt 
Skudsmaal; ,Levemaaden blandt dem var*, siger han, ,viel 
geschfiffener und anståndiger ee (Am. IV, 42): Det 
storre” Alvor, der Var Kos ind: i  Tidsåanden, ad sig 
ogsaa horde: ὁ - ᾿ å 


Blandt de theologiske' Studerende fra: Nore som i de. | 


første" Aar af det Iåde -Aarhundrede-laa ved Kjøbenhåvtis 
Universitet, vat det, som det synes, hetöp de mest begavede 
og dygtige; som blevé.paavirkede åf dén spenerske- Aand. 
Blandt ' dem kunte:mærkes Brøtlrene Hersleb, Sønner af Mag. 
Öhristoffer Jåkobbsøn Hersleb, SJopnépræst til Sted i Thrond- 
hjems Stift, nemlig Pedet Hersleb, der 1730 blev Biskop 
i Christiania Stift og 1737 Biskop i Kjøbentiavm, Ole Hers- 
beb, der blev Prat til Vårtou i Kjøbenhavn, men åfsat 1733 
påh Grund ef, δὲ Han negtede' 4t meddele Absolution i'den 
i Ritualet bestemte Form. (En tredje Broder Jakub Hers- 
teb, + 1759 som Sognepræst I Stod, var i Kjøbenhavn shin- 
tidig med Broderen Peder H., men hvad Betnihg hån hyldede, 
vides ikke): . Frenideles Eiler Hagerup, 'Søn af Hi. Hans 
Hagerup, Sögnepræst paa Kvernes, der 1709 blev Kåpellan 
til Kvernes og døde som Biskep i Throndhjem 1743.- -Eigesaå 
Thomas von Westen, Søn-af Apotheker Arnoldus'v. Westen 
— i Throndhjem, som. 1710-blev Sognepræst til Ves i Romsdalen, 
. 1196 Lektor I Thröndhjem; hen ør mest bekjeudt for siné 
Missjonisrejser i Nordlandene og Finmarken (1716, 1718 og 
1722 til 1723). - Endelig Méntter Pederssøh Ascanius, 
-— Søn af Præst til Aure Mag. P. Ascanius, + 1740 sot Sogne- 
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priest: il; Aure; og-Peder Olssøn Strøm, Søn af Hr. Ole 
᾿ Strøm, 'Præst paa Bynesset, der 1707: blev residerende Pa- 
stor til Bod 1 Romsdaled, ded 1741 som Sognepræst til Bor- 
gond: og Provst i Søndmøre... Begge Brødrene Hersleb spille 
en. Rolle i: de pletistiske Stridighader, - Ole Hersleb var endog 
an//af Bövægelseds Ledere; men'då deres Virksomhed tilhører 
eh sdnere. Tid:' (efter 1730), og de heller ikke kom tilbage 
ågjön til Thrbndhjems' Stift, fedkommer det: os ikke her. nær 
måre at ohitale..dems- udførlige Oplysninger bm dein findes i 
det forhen hævnte Slerift af: Hølweg; om Olé Hersléb 8. 237 
og flg, Ὃν om Pedér Hersleb, der som Biskop i Christianig 
blev inddragen i Støidighederné af Eiler Hagerup, den Tid 
- Biskop i Throndhjem, Mide 240 flg. — :De åndre Fire, nemlig 
Th: :v. Westen, E. Hagerup, Μ᾿ Asesnius- og P. Strøm xom 
tilbage igjen til det Stift, hvor de. vare fødte, og or de end . 
ikke. koin i nogen egentlig Kanip med:den snakaldte orthodøxe 
Retnidg, dels fordi deres Virksomhed udelekkende var her» 
vendt pas'det :Praktiske, dels muaske ogsaa fordi 'åer blandt 
deres Modstandere mangplede -paa Folk, der 'varé dem voxtié, 
såa vakté:dog: deres Virksomhed stor Opmærksoömhed og ikke 
liden Urd; met det var en Uro, som btagte «et friskt og sundt 
Try igjen ind den, hvor'den sandelige Død havde hersket; — 
ikke alent” dered: Sognebørn bleve bragte: til Bevidsthed om 
86: de «havde: en 'Sjæt: at. sørge for, men ogsåa. mange af de 
emboeénde Præster bleve ved deres Exempel Formåninger 
vækkede til større N idkjærhed - og Såmvittighedsfuldhed i 
Embedets : Forretning, og i: mange :Henseender sporedes der 
gavnlige Virkdinger af deres Iver for Kl og christeligt 
Livs Fremme over det hele Land. Disse fire Mænd, der 
omtrent samtidig. opholdt. sig ved. Universitetet i Kjøbenhavn, | 
være vel allerede fra Skoledagene af Bekjendte og: Venner, 
da vel ogsaa. Peder. Strøm, hvis Fader var Præst paa. By- 
nesset, og Mentzer Ascanius, som var fra Aure, havde gaaet 
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paa Throndbjems Skole, ligesom Th. v. Westen.og Eiler Ha- 
gerup. Man kan saaledes tænke sig, at disse unge begavede 
Mænd tilligemed flere Samtidige, f.: Ex. de nævnte Brødre 
Hersleb 3), i sine Studereaar have dannet en-liden Vennekreds, 
hvori Kirkens Forholde ofte diskuteredes, et'lidet collegium 
pietatis i ægte spénersk Aand, hvor maaske ogsan Tanken 
om en saadan Forening opstod, søm .de senerehen stiftede, da 
de bleve ansatte i Præstegjeld, hvis Beliggerihed* kunde gjøre 
det muligt for dem at samles engang imellem. ' Til disse fire 
Præster, blandt hvilke Thomas vom Wæsten var den Ledende 
baade påa Grund af sin ualmindelige Lærdöm og sin livfulde og 
virksomme Charakter, sluttede sig nogle af de nærboende Præster, 
nemlig Hr. Nicolai Engelhardt, Vicepåstor til Nesset, en 
mild og from Mand, sem blev Thomas v. Westens kjæreste 
Ven og Raadgiver, hvorom de nedenfor i Anhanget leveréde 
Breve vidne, Fremdeles Hr. Amund Barhow paa Kvernés; 
hes ham var Eiler Hagerup Kapellan, og denne har vel vun- 
det- ham for Foreningen.: Den æhiste af: de syv Præster var 
Mag. Jens Juel «(Broder af den ulykkelige Amtmand Povel 
Juel), en dygtig og velstuderet Mand. Disse Mænd sluttede 
sig paa Grund af fælles Aandsretning og fælles Intéreséet 
sammen, og vel maatte de ogsaa mistvivle om. dne at kunné 
naa til'et heldigt Resultat, saa dybt som deres Menigheder 
vare sjunkne. I en Skrivelse til Biskopen erklære de om. sine 
Menigheder, at ,de annammede dem, ej vidende noget Gran- 
digt om Treenigheden, Christo, Troen, Retfærdiggjørelsen, For- 
nyelsen, Sjælens Udødelighed og Opstandelsen, hvorfor de 
maatte katechisere oftere :og Hengere end Folk vare vante 


> Peder og Jakob Hersleb kom er til Kjöbenhavn 1703; eg 
yngre Broder Ole kom först 1713, men at Th. v. Wester senere 
hen maatte have stiftet Bekjendtskab og Venskab med ham, kem 
man vel slutte deraf,.at.denne efter v. Westens Död udgav et 
Verk af pm nSjungende Gudstjeneste hjemme i Huset*. Kbhavn 
17341. : ᾿ i 
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til, hvorfor de anklagede dem" (Hammonds Missionshistorie, 
Side 84). Vi se dem saaledes ifærd med sin vanskelige Op- 
gave, at bringe christeligt Liv ind i de- døde Masser, og de 
valgte det rette Middel. Det uchristelige Liv grundede sig 
paa den sørgelige Mangel paa christelig Kundskab; ,udi Me- 
pigheder af 5 til 6000 Sjæle* (siger Hammond S. 66) ,fandtes 
neppe. een Bibel og to-eller. tre Psalmebøger; åt læse udi en 
Bog var halv Hexeri, i det Mindste Under*. 

Under disse Forholde:kan man ikke vente Andet, end at 
de. syv Præster, då de søgte at udrette Noget for christelig 
Oplysning og christelige Sæder blandt 'en saa uvidende og 
demoraliserent --Almue, maatte faa mangen- haard Kamp at 
bestaa, saavel indenfor som udenfor Menigheden. Hammond 
skildrer i sit djærve og livlige Sprog Thomas v. Westens Kamp 
med sin Menighed i den første Tid efter sin Embedstiltrædelse; 
og hvorledes han endelig vandt Sejer ved sin opofrende Kjær- 
lighed og Nidkjærhed, — Egefiskaber, som ogsaa klart træde 
frem i hans Breve. Han fortæller: ,Mørkhedens Rige fandt 
udi. Hr. von Westen den ivrigste Modstander; han gjorde 
Anfald allevegne, begyndende først paa sin egen Menighed; 
Uorden, Liderlighed, herskende Synder skulde. udryddes; dette 
stod udi Landets Lov; Ingen turde aabenbare klage. Men han 
gik strax videre; ja endog gamle Folk, der havde Odel paa 


Vankundighed, skulde oplyses; han vanærede de Voxne med 


Tvivl -om deres Christendom og vilde ikke antage disse døbte 
Heduinger til Nadvéren; endelig kom han til Hjertet, Inger 
forhen havde rørt, og' sagde, at det skulde renses formedelst 
Troen .og Kraften af Forsoningens Blod; dette var en ny 
Lærdom; Misvæxt, slet Fiskeri traf ind; denne Ulykke kom 


7, 


fra v. Westen, der prædikede om en ny Gud, den Herre Jesus 


Christus. Mange forbitredes 'og: klagede over ham til Biskopen, 


og da denne ikke stoppede. Præstens Mund, lige til Kongen, ᾿ 


og bad om Hr. v. Westens Afsættelse. Kongen vilde ikke 
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hjælpe, Præsten blev den samme, Foræringer. udrettade Intet 
hos denne fortrædelige Mand; alt sit Offer delede-han uå . 
-— blandt Fattige i Forhold til deres.  Lærvillighed. ved. Katoehi- 
sationer. Deres Smørspard, hans Hustru eller Tjenere havde 
modtaget (thi til defte underlige Menneske, som ikke lod sig 
-kjøbe, dristede Ingen sig ligefrem) hængte han op pas Grenene 
af de store Træer -ved Præstegaarden, kaldte dem Sakrament-- 
tyve og befalede Fjerne at tage dem tilbage. Ideligen rejste 
ban omkring i Husbesøgelser, Alle maatte frem til Undervis- 
ning; skulde Ligprædiken holdes .over Nogen, der ej fortjente 
Røs til Exempel for Andre, begjærede han: ster Betaling; 
kjinde dette ikke afholde den Afdødes Arvinger, tøg ham med 
Pengene, og efterat.han først offentlig havde talt andbedes 
-rent ud, lod han ved Medbjælperne- uddele til Sangeliggeadb 
| Alt, hvad. der gaves for Ligtalen. . Til Slutning blev Hr. τ. 
Westen erkjendt for den, kan var; Tilhørerne trpede, de havde 
Sjæle, der skulde aflægge Regnskab. paa. Dommens Dag; og 
at deres Sjæles Saliggjørelse ver alt Ået Eneste, ham søgie; 
von Westen vandt deres Hjerter,. omvendte og frelste Mange. 
Menigheden ærede. og elskede ham inderlig og. de bitterlig, 
da han bjev kaldet fra dem*. up ἫΝ ὌΠ ἈΝ 
De syv Pyæstef, eller, som de ogsam er > kalder Eg 
de , kjæmmpede med: Iver..og Anstrengelse, hver i sia 
Menighed, og. støttede hinapden gjensidig i Råad' og: Dad. 
Ogsaa paa de omkringhoende Præster. søgte: de at virke;.. til 
Provsten i Ronisdalen Mag, Anders Leem, skrev v. Westeti 
og Engelhardt et Brev, som havde den forønekede. Virkning, 
eg med Præsterne paa Oplandene stød v. Westen i Skriftvaxel 
(se Brevet af Dom. 3dje Adv. 1714). Den Farening;. de 
sluttede. med. hverandre, havde til Hensigt i Fællesskab at 
. overlægge, hvad der kunde tjøne til deres: Maals. Fremme, og 
de samledes efter -forad given Tilsigelse, som det symes,. før 
det. Meste i Kvernes Præstegnard; Thomas v.-Wasten lader 


EE 
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til at have, ledet det Hele, bestemt Stedet for. ME 
sterne -og Gjenstanden for Forhandlingerne, ja han havde, 
charakteristisk nok, endog, Magt til at mulktere de Udebli- 


vende; nqui præsentem se non stiterit, XX imperialibus 


muletater* ! heder det i et Indkaldelsesbrev,;- der anføres hos 
Hammond Side 104. I disse. Sammenkomster ptalede de om 
lærde Sager, gjorde Rede for de 'Bøgers Indhold, som de havde 
lagnt af hverandre, aflagde Regnskab for deres Husbesøgelser 
og Frugten deraf, Evangelii. Fremgang udi Menighederne; de 
søgte hverandres Raad og. Trøst. udi Hindringer og vanskelige. 
Tikfælde, samt overlagde den bedste Plan til Guds Kundskabs 
Udbredelse* (Hammond 8.103). Foruden ved Katechisation 3) 
søgte de ogsaa at fremme den christelige Oplysning ved Hus» 
besøg og foranstaltede nyttige og opbyggelige Bøger trykte og | 


- sørgede for deres Udbredelse. De opkjøbté 1000 Bibler; 


1000 Psalmebøger, 200 af Brochmanns Postiller, 300 af Jo- 


han. Arndts sande .Christendom o. 8. v. og resikerede endog 


trods sine smaa Midler at staa i store jg f Ex PE 
bardt (se v. Westens Brev af Gte Juli 1719). . 

. Denne deres Iver blev, som. vi allerede have. er å Tegn 
til, ikke altid: paaskjønnet, Deres egen Biskop, Dr. Peder Krog, 
em lærd.og endnu den .Tid i sit Emhede meget ivrig og virkr 
som, men derhos er og herskesyg. Mand, synes ikke at have Å 


“: på ἢ 


9 Von Westen siger; at Ἴδε ΠΥΡῚ ik tl ἘΠΕ ΠῚ . 
.... Og Katechismus-Undervisning, men klager over Ungdommens For 
Å sömmelighed. Man ser ogsaa, at de Syv Præster havde en Kate 
chismi-Forklaring under Arbeide; ;«den var forneihmelig Engelhardts 
Merk, men blev gjenmemseet og: diskuteret af de Anilre ogsam , 
1715 var den færdig, men de fik ej Lov til at lade den trykke 
(Hammond, S. 105). —Först mange Aar 'senere, nemlig 1738, efter 
Konfirmatipnens Indförolse, fik.man den endnu brugdige Forklaring 
af Frik Pontoppidan, der blev autoriseret. ved kongeligt Reskript af 
2246 Aug. 1738, hvoraf dog ogsaa sees; at der allerede da gaves 
-— andre autoriserede Katechismi - Forklaringer, ἢ Ex. af Prof. theol. 
- genere > Biskop Jacob Lo dberg (Pogtop. Ann. IV, 117). p 
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været dem synderlig gunstig. -Under sin rastløse Virksomhed 
for sin Menigheds sædelige Reformation henvendte Th v. We- 
sten sig (1713) til Biskopen med Bøn om Raad i endel van- 
skelige Tilfælde. Spørgsmaalene med tilføjede Svar (,,casus 
- ministeriales Wedøenses*) findes hos Hammond Side 70—81. 
Det er omtrent de samme Synder, hån her: anker over; som i 
Suppliken og Demonstråtionerne. Biskopen anbefaler ham i 
sit Svar Varsomhed i Anvendelsen af strenge Midler;  ,offent- 
lig Skrifte* *. SOMr V. Westen i flere Tilfælde ønsker at anvende, 
per*, siger Bispen,' » Kirkens yderste Nødanker, og skulde den 
altfor meget bruges, blev den som Tyrkernes Opium' uden 
Kraft, uden Frugt*. Han anmoder ham, ifald han vil holde 
Nogen fra Sakramentet, at meddele ham Sagen til yderligere 
Resolution. Ogsaa Absolutionen, nemlig den ubetingede Af 
løsning i Privatskriftemaalet, voldte v. Westen Uro; Bispens 
Svar er noget svævende: Denne Sag med Absolutionen var 
en Bekymring, der fandtes hos allé Præsterne af den Rétning, 
hvortil v. Westen hørte; den kommer atter frem i-et af hans 
Breve til Engelhardt,- og i den første Supplik udtrykker han 
sig saa stærkt: » Skriftestolen ér mere til:Satans Riges Be- 
- fordring, end til Synders Afskaffelse*. Først efter Christian VIs 
Thronbestigelse kom Sagen offentlig paa Bane, og Hr. Ole 
Hersleb: blev-i den Anledning, som vi have seet, afsat. Stri- 
dens Gang fremstilles i det nævnte Skrift af Helweg (S. 235 flg.), 
hvor man finder, at Hagerup, som ogsaa havde underskrevet 
Suppliken, hvori de anførte Udtryk findes, senere hen som 
Biskop har forandret Mening. Han var da saa ivrig i den 
modsatte Retning, at han absolut vilde drage Peder Hersleb, 
dengang Biskop i Christiania, der ligesom Broderen følte 
Skrupler ved Aflesningens Form, ind i Striden 4). 

4) At: han af fuldt Hjerte har istemt Supplikens Fordsinmelse over 


Absolutionens Form, kan man se deraf, at han (efter hvad Helweg 
oplyser 8. 244) paa Grund af site Betænkeligheder ved at med- 
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 Biepon Svar paa v.- Westens -Prikkjellige' Sporpsikaal ere 
sMfattedé: med «mepen Modetutiohz hær havde vist! fildkonnts 
Ret at døbéfåle v. ΨΥ οὐδ Taahbotighed og Bestnåiphediv. 
Westen νος 6ndmivung iEmbedet; feld aflfverog Nidkssrned; 
vilde tette ug "reformere Alt paa den Gatig og vår tilbbjelig tip 
at bruge skarpe Midlér: ἐν, Westen var: sig ρόδα; bévidst denne 
sir Charaktörs "Hoftighed; han klugedé delv (å Bret Ni. 15} 
᾿ς OVEr  ysin (sak heppe overvindelige Hhstiphed*. Hvorvel'Bispei 
ikke. vær den spenerske Revsing' gunstig; sha Vidste Han dig 
som en klog Mand at benytte %:Wektétik Tver: hah waste at 
dæmpe hans Fremfusenhed; tedbnk Han tiltipe ledéttlhans 
Virksomhed fen 'snvilig Retning; Naviilig fastte v. W ét 
Iver for”Katuehisutionén- behage - ham; kom βάν ἀγὼν sh 
stærkt dorpan;' 4 por, fler hvad Pontoppidan fortener, pan 
Visitatserne κάθ holde ud: åt khteokisete “δ: ὁ! 6 Timer ld 
den strétrpests Kulde, og det vpakt om aa venlig bg vitkkekde 
Maade; åt Bönderme ikke Hlevs trøtte bf'at-Høre' pak Kiri; 
og -Børtene- omiingede ham for: åt Køre Mer$e, Gs Ubes] 
++ v,-Westan kunde; som mat ker, ikkO fsdé'sipti dem gitte 
Skendrisn, : men var bösteme pas bit rydde op: Bispén Vide: 
ikke pas ånd' paa: hans raske ὁῥ’ noget voldisuttime Råformatioms» 
påaner, mon: anbefaler håm Tårlmbdighed og Varsomhed 
vi: Westen: fahdt iænleder ikke 'døti Kraftige Btbtte; han søkte 
hos Bispen, 'og det-er våt Grunden til! æt μά bp hass Pao 
bedsbrødre Aaret efter med Forbigaaelse af Biskopen hen- 
veridte sig "umiddelbårt il Kirkestyrelsen." Der tnethbte Ges- 
værre, "Dokumenter, som kunde give. Oplysning, | om, Forholdet 
mellem: disse : ee og Biskopen Sy; ἘΠῚ man fanr en 


Gil vred νι ἐ {Πὴσει Ma frr fi.tal 3 at å 4 " tri så 
dele 'A byofutionen * etidog vilt i «sån -Bisköp" som 

ι ν Poti; det siger dog ikke; ἐν κά Tid ἀονέο "ἐἰκδδ, ἐδ αὶ av Hd ikke 
dan so, δὴν det var; medetis hus var pab: Kvebtes,' eller 'trålens 

Gå kane var: ansat brKallundböbg. ΝΣ 

δὴ I Thøørdhjems δ αν κὶν findes em Skrøvblss fra ἜΝ vi Weiten til 
Stiftsdirektionen  (Stiftsbefalingsmanden Iver. Ak pan "og Biskop 

Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. II1 Bd. ὃ H. 27 


ἡ 
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Bestyrkelse af- den dte at Ko mellem: dem 
ikke har: været; den, bedste, deri, at man finder,. at. Biskopen 
i Slntningen af 1717 har tildelt dem en lretttesmiselse (se 
Hammond, /Side 84), Da, de 1 Svaret (hyoraf en Del forhem 


ar: anført 5, 392 £.) giyér en. Skildring af den. Vanknndighed, 


hygri; deres, Menigheder, vaze, nedsankne, har. vel Inetsesmttelsen: 
været, foranlediget, ved. Manighedarnes Klage over. disse. Prær. 


ster; Αἶρος. deres Sognefolke Ansknelse, altfor: store; Fardringer. 


til Christendamskundskab. gller.:oyerkovedet: T. deres: Forn 
spdringer i det engang Tilyanfe..- ar πίων 
-n6d Døren Embedabradre lode hellgr ke, tå ayndnri aå Jike 
denne, deres ny. Maade. åt tage Embedet: paa. og optoge ikke 
altid deres, Formaninger, å den bedste Mening.: Sels den 
milde og sindige Engelhart, de syv Præsters Melanchthon, som 
Hapmmend; kalder ham, klager over deres Kollegers Opførsel 
mod, Aem, og .udløder den af ep ;overvættes Hovmod; sunt. 
eninx inter "608, qui adeg:sibi placent, pt ipsam Minervam 


fastidirent, nisi ex ipsornm -cerebro nata esset*; . Andre vare: 


bange: for, ἰδὲ disse; nye: Forandrimgef til-Siutning: sknide for- 
styrte dem:i deres Bo, og Magslighed, Andre. vare misupdelige. 
over, deres Fjid, hwori.de saa:en Dadel over. sin: egen. Ligen 
gyldighed. (Hammond Side 94) Hammond har ophevaret: em 
Skrivelse fra Thomas..v: Westen til en af-disse Præster, som 


endog skriftlig havde. fromført Anker: og ie mod | 


Ἔτσι το τ: ἊΣ VEN PG ἀπ ref? DEP p 
GP Krog), Gbypri han G, en meget hett Tong klager ογφξ; ag; ban 
ej har faaet erstattet Forskud for Bröd og Vin i Veö, og fordi 
NN προ: ved: Kleve Kirkes Repåration ikke vare betalte; 


ταν han. selv. van;hleven 'sjæynet for Summen. —;Baadant:lider. jeg, 


fordi jeg lydde min Övrigheds Befaling og forekom en Kirkes Un- 

ας dergøng. , Er get foravarligs før Gud og Kongen? Maa: mine i höj- 

 gunsiige Herrer. ikke. bøade, undre og ynkes. derøvert? : Brevet er 

sa μι Ånteret: 3010 Juni 1714. Gjenstanden før Klagen ør ,aaa ubetydelig, 

at den ikke kan være Grunden til disse: Udhrud;. man maa; falde 

νι, den Tanke, ak han har, været mindre. venlig: stemt: mod de 
. + hådgunstige; Merrer.. 5; i ΠΝ SERT ὦ ιν ST ἧς" 


et. 2 & Ja af fa 17 GA på ve! pa 4 * ! i SP 
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-deisyv Præstet) - Ponen- i: Brevet søriihleget  höfile, 7og:nimk 
har: her dt 'Boavis- påa, at: Kampdsivhéller: ikke altid frå de 
Syvs Side førtes med der 'tilbørliksv MaadekoM 69" ἰδ μα: 
viWjesten taler meget: dm Ejærlighed'og Ydnyphbd; men! viser 
den just ikke altid i sine Udtrylt og Hine θα over siné 
Medtjenere;:: -I i dette Brew saavelsom>irdesiiAkadget 1nbde 
delte: bg '+'Dömonsteatiouerne i beskylder” har vike Jinhbods 
brødre: for: Egemmyttej : Efterladeihhed: og-Uduelighed;:"4g ler 
fremtræder. ikke saa: bjelder hog φατε ἴδῃ ovis' vefbehukelig 
Dvælen ved ”Fanken om; a&;ihand varen Martyr for Ohiistt 
Sagri KåmpenomoddeUomvendte 'vg: Kjødeligsindøde, Noget 
hvortil denvistnøk velmente Rös $%;som deanbre/Prestelé 
Foreningen ydéde hain;: bidrog Gill At åå i. dehhe Kamp 
i det! Hele havde! Rettew paa -!sin Side, man) Vistnole indrønr- 
mes, dg:stor Pris fortjenér hen; fordiiham havdé Μοᾶ“ 
blotte sog ipamtald Kirkens Brøst,:og:for Alty hvådhamleg 
hans Brødre udrettedel til /Ohristehdmskandskåbs og -christe= - 
ligt Livs /Frremme; men: desuagteti hah man dog ikkevultid 
billige den Måade;'hvorpaa kan førte Kampén: Mdd!helelsiå 
livlige: og :heftigeChabakters > Vakmev havde hån: åmfastatden - 
Tanke; åt gjennomføre ent grundig 'Reformatiow “1 iMenighbdsa 
liveti! Alt, «hvad der hiddtede:hamé. Pååmen, :betragtede dn 
$om' en Moødstand :möd Ohristf) Sag;i0g 'nbekidsty mille! vi :hadbé; 
blandede der sig en:Dal kjédelig:Håftigbedå Kampen: Had 
vilde everbevike: 'og:ilvinde sine Madstandere, men Xrand: håhå 
synsløse: og skarpe .Paastanilempægpede den med mere: mod 
ban, og saaledes »ékadéde: ban: :oflt6 med: si ubesindige-Iver 
den>gode :Sags «Freming;: Baile: Prbveipax hans Pblemil 
vil gjøre: Sagei/ klarere. Håns/Mbdståhder havdedudét anførte 
Brev (Hatnmond; Side!95 Øgi) modisde sjpil|Riesterfremford 
EUR j5 sd srtobas sb Lu το VI grr 
Dr lad ever tele der øke I dedal Helidlndd 
D net Bravobira Håamerfema(19462G 90754 τοπυμ 8} ον bod 
27" 


400 ΄ Pa bei) : > Faneheron, τ} Περι κινέδεν 
dan; sædvanlige Beskyldning mod :de: saskalilte Pietistør, το had 
bebrejder dem. en phariseeiak. Hebligbed. Hyad var det, svarer 
v: Wentan, som Jesus daler hos Phariseerne — deres udvortes 
gudelige :Farhold2 ++ nej, det var deres. momvendte  Hjørtes 
Naar nu Christus førdter, at vor Ratfærdighed : skal: være 
størxe end. Pharisedrnes, mener :han. dø, st fi skulle forkaste 
al :gudelig udvorteai Skik: og lade os nøje; med det løse Munds+ 
ΒΔ ΔῸ paa Lrøfmr Jnej, da :bleve vi være end: Pherisøerneg 
vel. kon En være ndvortes god 200: F'harisæerne: Og dndyørtea 
en Djævel, men: adsortes en: Djævel: og 'indvøttet. en Bagel, 
det kan Το ρθη. væra, Naar vi altsas ΒΟ Fder:og Andra synde 
gabosbarlig, da: kan πὸ sige; δ I ere Dødens μόνη, og Het er 
- Hewsha:Dom.: Mah naar bier os eller Amdro: boflitåe: sig ud+ 
vortat. pan. gudelig :Fornyslse, -kan : I dr. btvåx: digg, vii ere 
Pharissert Det:;er da;Edera Dom! og ikke Herrens, og I falde 
ander: ruds (Dom:;.  Ligeana ugrdelig tala I: om. Toldere: og 
Syndete, som Cbrietas- adleste; i bløve :deiafløste for sit Let+ 
ferdighed? mon ikke fordi de omvendte: sig? Mon'vi- hepjære 
Amdet. af: Edler?. Mon: vi ikke: stræbe. at komme. frit den gaitile 
Gjerrighed; Ladhed.o, dl νυι Jesu sande:: Orda: rette Drift. og 
Kraft, at vi kunne: reddes? :,; Dersom: der ev, den mindste Aan+ 
deus Gave-i Eden, då! skammer Edér, as I som. ed. Præsi 
skål: saa, liderlig. forklare Guds: Ord iog :Jesu -Evångelinm. til 
Eders egen.:og mhnpe Peres. Bådrag: og Sjælefordstevelse! 
Alle: de fikriftens. Sprog og Kxemipler, : alle de letsihdige Ex- 
pressiener; bom Å: bruge i demnehøje ap, ere gemene å:-alle 
verdslige åg -iiomvendte Menneskers: Mande -og saa faste udå 
deres: Hjerter; at de derpas dysse. sig å Søvn og foragte at 
gan til Himmelen pai. Bandhiéds::Vej. er" Ved I ikke, at 
God : ktæver Höllighed af 03 ligh efter: Christi Halligheds 
Exempel? Bvor tør I da understaa Eder at spøge og spotte 
os med hellige, Bradres. Navnet τος = Pye vor. tør f med" $pidig- 
de lægge Helgenes Navne paa: 08, 50% strake efter Heilighed 


AN 
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τοῦ. Quds' Nasde og vil hjølse Aldre Vi sanrhøst is 
Ὁ bedrøvelige Tilstand; I er udi; $om saa uforstandig og uføre 
bkammået: taket om Hollighed.: O,-eltudig den Monighed; som 
καὶ fan sakdan Forklaring! per Helhzpforelse! Vi kan ikke 
kalde Edbrs plæases heterodoxbs;: men : phane "Hiabolicar", 
Brevet ender med en”Bøn om, at Gud: vil vise:dam den smale 
Vei tid! Livet: ,Lad 0s'sætté bort «le fampne- Skamord, ' føk 
gaminel Snak og Undskyldning, dies sdamitiske Arfighedær: 
og handla ἀξ Guds Ord med bidamden. <-— Vi' forlade- Dad 
irjerne αἱ :Hidsighed: mod: 06 :<, forventetidd st se Edet 
gode Forbedring, og I selv, adr! alt dets Hø, Stfah og Τὼ EF 

dt'al Quds 'Adrds TM, at blive salig som vel I14" o.s.v. 
Hammond: syner; at man af Svaret kat så, δΣ Atigiibéren Var 
kydsan dun! som: ondskabåfold, i ethvert: ris Mån - 
st han har fundet Stikordet-— Pidtister. Ἢ 
τ Ogsan den verdslige Øvrighed saa Ἐκ 6 altid med vel 
Øje pas de syv Pridstere: ivrige "Virksomiled' for Smderhes 
Førbédridg; don forstyrrede mangen gammelt fødørdet Uskik! 
og de'havde ὙΕΙ͂ -ogsan tidligere ligesom) i 'sind SuppXker og 
Dohoustiationer udtrykkelig klaget ovdr Øvrighedspersonernes 
Sbiphed; De'Ak en. Kanip at bestan med en'&f dé lemmeste 
Einbedihdnd' å Lendet paa den Tid, nettilig Athtmand i Roms- 
dalen Hanb':Nobel, sen forfeiigetig og ndbildsk Mand; som 
gjerneviltie' blande tig ἢ atle Ting*, siger P. A/Mench om hard 
G' bin! Norges, Sveriges og Dannrarks Historit 8.409). "Phoiias 
v. Weiterr kon 'påa θη spimdt Pod med ham; da har negtede 
alt 'Gxeskvere en Doni, som vdt' fældet dver en foratgelig Syn- 
der, og "fk vdeh: førinildet *hos' Rrgen 7):  Dåtée 'håvde til 
Folge, at semerehon Nogie; dom våre dørite for Blodskam, οἱ 
ΕΣ LO 9 GE GT app 1 


173 Bar hgmelnie Strid smöd: Nbb»b avde opsda Ἢν. Anand Burkow 
der .sjgte ot fprbindre, : at Dommen over Ep, der. var. fældet for 
dobbelt Ækteskabebrud, skulde formildes (1715, Throndhjems Stilte 
røkkØØ, δ΄ ὙῪ Å tergn; ὙΠῸ 

' 
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vilde-bernde: ig ΚΒ Døden, ven passtode samme Ffterpivdlse, 
som; den -fomge:Aynder. :: Præsterse henvendte sig til Kongen, 
Og: -» Arskuiandéen, følgte efter med:.en: bitter Faklæiing,- δυδὰ δῇ 
Onidskalien og Løgnent piftige Pile:+ +—-.- Gebeimesoseil, 
Missjonserlleginnm, Facnltas Ahedlogica. bleve sakte i Bevægelse, 
de. syv: Præster: bosyarede: Beskyldningén. (Veds 2046. Angnst 
1715); 490; Nærdige Mend, der lmvde -Sandheden,- og 'deh som 
agtes spare, Loven ag afsagte. Pomme. paa deres Side*, (Ham- 
mand, Sjde 97 Kort efter hløve de dep fri for deniie Mod- 
stander, dø: han å; 1116 indtraadtd sem - edle å 
Sjotsløven ANørske: Sam. £,: 185) 1-1 1 0:01 en 
-1.- «Menal denne spredte Kamp vdretseder τοι, den. skadiøde 
dam kun fere; og, bitrere ;Fjender. :. De. verdslige Embedsmæar 
laden sig ikke ;bevæge, til, større Virksomhed, i:at hemme -eller 
straffe Lovens Overtrædelspgi Præsterne i. Nabokaldene følte saa 
liden Lyst; til at ;efterligee. de syn Pretsters; Bxempel, at:denmeget 
møre, potte δε faldkensumen/Opposition:til-den, og Menighederney 


 havp. vi sørk kdagege endog til Biskopen og; da. dette ikke hjalp; 


Gil Kopgan,> Deres; Iver ansanes' sam Herskesyge,'og. allé de 
Reformer, som; de, vilde; indføre; butragtedes som selvnaadigd 
Forandripger, om: de, epd mare moksaa. bagrandede'i dø endnt 
bestanende, men aldrig afterlevede Love. Da følte kler nok, 
at ben kunde: Intet adrettes, hvis de åkkei fik Hjælp fra okve 
Firkestyrelsgn, "dels deryad 'at. de bestaaende. Kirkelpve ind- 
skjærpgdegs dels; ogsaa yed nye Lave.og Faraustaktoinper De: 
indgavg derfor.girekte til Kirkestyrelsen en Ap ppli ks: dateret 
βγη Pxpstegaard. Lide April: 1714, hvori de klage over, 
Rlapheden å Kirkedisciplinep,; og Åe, ournhanndtagende Lasten, 
Re hede Krepgen omm'at, han vil beskikke: te Kommissenn 
Professorerne i Theologi Steenbuch, Trellund og Lodberg, 
til at medtage /denes Klagemaal og! Porslag til Forbedring, før 
av! d'ldérdfter Knndd åfgive sin Betænkuing. Τ' ἐξ feijerd Brev 


bla? εἰν; 112 De dr. δὲ δ 


(αἱ, ἘΣΤΕ Ἢ ᾿Αυξαδὲ 1714) angive de som Grund til, at ὯΝ have 
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valgt disse Tr6;' ,deres 'store Erfårenihed bakde i Christen- 
dommens” og Kirkeembödets' Hemmeligheder*. “Το af disse 
Mænd 'håvde 'i' Øleré ' Aar ' været  ånsatte 1 Norgå og 'kjendte 
såkledes endel til Forholdene: der, og dette var kanske opsaå 
en : af Grundehe til, at de udbade sig dem til Kommissærer. 
Johandes' ΤΥΒΊ απ ἃ vår bemlig fra 1699—1701- Lector thevl. 
og frå 1707-—17Y1: Stiftsprovt å Christiania; derpaa blev' han 
Ptof: Προ, å Kjöbenhayn og fra' 1714 Medlem åf Collebium 
d&'eurst -evångelti promovendé: fra 1725 Biskop i Viborg 
4 1735’: (Pont. Ann. FV, 1908. * Jakob Lodbörg havde 
-dgsåh i'flere Aar været ånsat' i Norge, nemlig sot Stiftsprovst 
frå 17011707; sénere var han Præst ög Professör i Kjøbtn- 
havn; og blev ligefedes i'YT14ved' Oprettelsen af CoHegiinn 
de æwrsh &c. Medlem deraf; døde: %0m Biskop i Odersé 1731 
Pötitoppidsin (Ann: TV, 116) giver lam af pérsotiligt Bekjendt» 
sk dét'Skudsmual, at hån våt οἴη rétht cordater id 
griindhiek gelehrier, dabei sekt beséheiderser Thtologus, welchér 
die Zeiéhen dieser Zeit wobt zu prifen' und der" Zustand der 
Kirehen mit Ablegtng aBer Vorurtheile einzuséHer wusste", å 
Jöhånnes 'Btebnbuch døde som Pröfessor' ved Universitetet; 
dfferåt hån ῥϑᾶ Grard af sin høje Alder 41731 Havde δῇ. 
slæaet 'Bispestolen i Ribe. Om ham siper Hammönd' (8. 140); 
at han οἱ Væsen, Kjærlighed, Sagtmodighéd og'den öprigtigste 
Gudsfrygt, ligesom i'Nåvnet; lignede Apostelen St.Huns*.- 

": "Med Hammond: maa man vel være erig'i den Antapélsé: 
åt v.' Westen var den, som havde affattet Suppliken, og det 
kan πιοὰ dét Såmine- tilføjes, at der er den saitine Grund til 
at antagé, at han var Forfutter til ålle: de Demonsttatiöner &. 
5. V., 'som indsendtds i de syv: Præbters Navn;- en Sammen 
Bgning' mellem Stilen i-deni og i hans Breve' og maaskeådler 
mest med de ovenomtalte »Casus ministeriales , Wedøenseg* 
(Hammond, Side, 70-81). vil. ikke, ;efterlade stor. Tyiyvl 'derom. 
Efter Afsendelsen af Suppliken vare 'de'i nogen Ængstelse. 


1 


404 å ΠΣ ΠΝ Herb denn? 


Flere. af dem, forferdedea pmer sim egen Dristighef og-snskede 
Altipg ugjort, og. denne, Misstemning blev and mere, farøgat 
va4, Ågre, Emhedømænde -Lrasker. op Havn, da dø, med Rette 
Å Supplikpn sag en, Anklage nver. darga Hmbersfaxelse. I danne 
Steming enrdet, at v. Westaniskrev Brevet af fdedulil7la 
τα, Ven Engelhardt og sager: nt.opmantyg dennersagimodige 
RA manke lidt: forsagte Mand: +Rek Arnes, mopr.omde Krgtes 
Vig bands hor. A Krongen; vilde tage dame Søpplik å. Retragtr 
piegr/thj dep køngeliger Skrivelam Aataret Gottern 2300 Juni 
blå bygrirdet tillades dem. nafokomme frem med pine Fjor- 
4,368. 1Rorhedringen, havdede; endda ikke. modiaastpog endun 
dens Sdje Angnsk 714 sige dey at de ikke, haver faaeto pegen 
nÄik, Kundskahi, 0845, Arvorlegdes r Kongen: Jar: behagat,  atr; børt 
spempe, ἢ Anledning. af Arnes. Suppkik.%). Den Dags skuav 68 
Demlig: og Brey, fil. Brofesserexne. fra  Thjngyeld ; Rrmstagannd 
ΗΠ da femte, med sn Demeastratigr; å, samme Dag 
Hari sige. ἀρ, a6 Per ikkei- have fanst nogen sikken Besked,: om 
Sagarnas Gangs de. havde af, οὐ > partikulak Brevt frakjøbenn 
havn. fpart, denslndersekning Ak ferea Sunplik ikke par bleven 
synderlig, gunstig, opfagen man af Mange snspok,som em, ἀξ 
og; ujøraftiget; Iodblanding: i dam nvedkemmende Sageri: fan 
nn at imodagan akMistydning oa Εἶν; ἤδη formede nernem 
Epxklaring φρο, at da, nagtet: de Hehe harde mudtaget for» 
melig >kapgelig Tillødelge dertil; nedskjke sin» Deamorstrafien; 
Dette :ophysn-de 1.04 senare Byew af td. September $ M De 
sendte, tre, Fæemplaren af. Dempastrationem, ef filKonsen, 98 
vil den i: Kangens, Hravsrelpe, indsathei Bagiøriagskommissjan 
og 24 il: Profossorerne;anarei da-endsåkker ndamvnte til; anm 
DASHARET, Gpske: de/dog: hå gjprevdenn hekjendie med sm De- 
menskragign,,: fog. i den ak, have: mek: bpskjærmendes Tildne mad 


Sier τα op laue 9 då 
ὃ ἊΓ Udtrykkene hos Hammond (å. “ἢ ᾿κυπὰς det. Aynes, som 0 


hin bhtåger; ἐξ de bb 88) 6᾽ Åopust havde modiuget Kongdbletet; 
ov man dbnngoGodjagtighed rotte Aildm 446. 15 1 6 [5 δ 01 Δ sot 
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niidige: og kjedelige: Domme; sot de af omtalte Brev allerede 
vådste';våre fældte over derés Foreliavande: I Dethosstrationan 
given mi nærmere Forklaring:og Udvikling: af Seppliken, som 
dø :pest vis gjennengaa; Sappliken kan å Grundes blot anses 
sam οὐ Buttniarium af: Demoustrationen, som de altses have 
havt færdig, då Støpliken afstadtes. τ En Tid eftér inodbogi 
de κῶν ΒΒ 'Protsssomerne, (hvor: (disse: melde, at: de havde 
madtaget et kesngeligt Brev, :daterdt Gottorp 20de Juni 1714, 
hvorved : de  vaxé: beordnede! ἘΠ᾿ at 'modtage Klagbrae og under+ 
søge-Sagen. |-- Dre] forlangte derfor aærmere: Qplysninget og: er 
kjære - sig: ere til. at være: diet ren een 
δόλο. FAP). Gp Pa PE 2. ὌΝ 

ι:4', De dt, en modtaget: dette Bre, NN da sig; τὸς 
Nesse ; høs Hun: Nipolsus Engelbardt! og -åfeendte. derfra δὲ 
Bray, dateret Tde Septbi. 1714, hvoride takke. Professorerne 
for: deyse: Botedviligned. og: erkjære, 'åt de sbanest; mulig ville 
nedanpile 206: mere å Finkeltbeideriie:: ganenda Forslag, hvilket 
da bedes,: aå : -Prdfesaaremne ville: 'oppebib,: førend- de. føretags 
noget Adgjørende.:: Forresten indeholdet ;datte temmelig vidta 
leftige: Brev: kin / almindelige :Klager; og. almindelige Ønsker; 
det; er deres. pia desidøria”,. (eres Fremshilling. af et ideakt 
Kirkesamfund, hvor der matte tales om. Guds Qud. i alle 
Selskaber, hvor Præsten:som den kjærlige Fader. skulde lede eg 
tugte: sine. Sognefolk: .som::de: ydmyge :og lydige Børn og af* 
gjøre alle huslige TFrætter mellem Ægtefolk, Forældre! og: Børn, 
mellem»: Høsbbnde og. Tyende.: Af stor: praktisk. Betydning er. 
noki: Foyalaget: ikke, og dene selv Heller ikke saa sikre pa; 
åt då kjærlige ég milde Formaninger skulle kunne virke Alt —- 
do ende nedv et: Rorskag ant Anvelndelas: dd Glabestokken: for 
den. Gjønstsidige og ot Ønske: om: én "kongelig Forordning tilb 
grove Syuders: Afskaffelse' og>:de» Midlersi Befordring, som vare 
tjenlige, til -Christendommeens: -Opkomst*, — og hvad: Slags 
Midler, :de nærmest; tønkerpaa; faa. vi: 26 se å det følgende 


408 Jada P. Coucherow,: * 


Denronstratiön,' dateret: Thingvold 10de Oktbr. 1714. Efter 
en: udførlig Bevisning af de før fremsatte Klaper udvikle de 
sine Rasd og Midler: til: Chøistendommeéns Opkomst.:- De ønske 
Kirkedisciplinen skjærpet og foreslas, at Præstem skal: støttes 
i διὰ gejstlige Myndighed: ved Medhjælpere og i Uøgdommens 
Undervisning ved dygtige Klokkere og :Skolelærers, som då 
maatte lønhes ordentlig. Preæsteh skulde flittig katechisere og 
fotetape Husbesøg, Men fligesom de ἰ' den første Demonstra- 
tion forlange den verdslige Lovs Hjælp med Bader, Gåbestok) 
Fængeel paa Vand og Brød ὁ. 8. v,  såa foreslag "de ogsam 
her. adskillige :haardé Midler, . f. Fx.'at naar Foreldre ikke 
rettelig underviste sine Børn og holdt dem flittig til Kirke, då 
skulde Præsterne tage. 'dem fra Forældrene og udsætte dem 
til andre gudfrygtige Folk; såmmeé Ret: skulde be -havé ovet 
Tjenerne, hvis- Husbonderné isté lignende :Forsøntmelighad 
med Hensyw til dem.: Forslaget er. velnrent nok; men "hvor 
farlig en saadan Myndighed: vildé være å Præstens Hand, 
behøver ikke! at paavises.' 'De syv Præster erkjéhde, at Lovens 
Straf kun virker en ydre'Eydighed, 'men' mene; at: ,,deh' samme 
Forfærdelse * giver dog: ved: Gads Naade Anleining for em 
Synder til 'Saligheds Forarbejdélse*; "dé klage med Rette'ever, 
at:sverdslige Dommere dømme til Kirkediscplin (hvilket dog 
var hjemlet éfter Lovens 6-13-—1, 2. 'og 3; 80! ogsaa 'Motz- 
feldts Kirkeret 8. 289), men da de ikke vide noget andet 
Middel til at tvinge de: Gjenstridige, sta maa de: selv: fore» 
saa, at de hføtraffes  ved-deh verdslige Arm; de klage over 
Præsternes store Skjødeslöshed, Herskesyge og! Egenhyttigbed 
og forlange dog; at Præstem skal have Het til at pribé fød i 
de: inderligste Familieforhold; kort; deføle Manglemne' og 
ouske :inderligen at'raade Bod:derpaa, '|endogsaa' med Opipfrolsé- 
fra sim: egen: Side; "nen Midlerne, hvorved dånne Forkedring 
skal opnaaes, stas -ikke klart: for dem: En af deres Fejl'vars 
at de 'vilde! have-Formeget frem paa 66} Gang; de vildeikké 


τσ — ---ς ᾿ 
” 


Bönskrifter til Kirkestyrelsen ung. Kirketugten. I. 407 
givå sig Tid til at'oppebie Resultatet af de lempeligere 'Midler, 
hvilke: de ogsaa med rigtigt Skjøn foresloge, — navnlig: en for» 
bedråét Ungdombunåervisning. Dét er en af'de syv. Præsters 
btørstée ' Fortjenester, at de have bidraget sin Skjærv til at 
freinne denne vigtige Såg.  Undørvisningswæsenet blev senere- 
hen orgamiseret med Kraft:og Dygtigked, men da Virkningerne 
efter Sagdns Natur først kunde spords efter Generationer, havde 
Ssörsteparten :af- dem ikke den Glæde at opleve dem; først 
Efterslægten høstede Frugten! af deres-Arbejde.. :. 5: 1} 
+-For.at bistaa. med de nødvendige Oplysninger : og i det 
Hele: befordre 'Sagens 'Fremime, sendte ”dé syv Præster påg 
sin egen Békosthing. den unge dygtige Eider Hagertip ned til 
Kjøbenhavn: Hån niss være konimda did:om Vinteren 17.14 
+1715, da: Proféssorernes' Betænkning af 7de Μαασία (1715 
nævner ham som værende i Kjøbenkhvb. . Under st Ophold 
der 'prædikede : han - eftere for den 'konpskge. Familie; hvis 
Yndest han- vandt [1 den Gråd, at . han. 15de Mats 1715 blev 
udnævnt til: Sogiiepræst i. Kallundborg:' i (Senere, blev han 
v. Westens «Efterinamd: i Lektoraket:: i Throndhjem':og! i 1731. 


Biskop. :Om -hanb. Réjsei'eb vi Westens Brev.af 18de Juli 1714); ᾿ 


|: Efter :at: have modtaget Démonstratiohen af 1066. Oktbr. 


HTA itoge. de tre-theologiske Professorer Klageine 'og de. fores 


slagna /Forbedringer: under Oveitvejelse; de; fremsætte: de vær. 
semtligste Klagev>og- gåve sit: Tilsvari dertil. De anerkjende 'å 
det Hele Klågernés, Berettigelse og foreslaa for Komgen, at do 
esidnin staaénde, men 1 :Prasis ud: af. Kraft komne Love skuldé. 
indskjærpes. Den vigtigste ᾿δῇ de: nye Fordnstaltninger, hvori 
de. ere enige; måedi de syv Pröster,er, at der bør oprettés em 
Kirkerett; bdstaaende.'af :Præsten: og hans Medbjælpere, : som 
skmide dømime + Alt; hvad der angik Kirkedisoplinen; anden 
Instant& skulde være:Provkteretten og de sidste:Landeniødeti 
De ere saaledes. enige i Tvangsforholdsreglerne, med Fængsél 
og Bøder. (Gabestokken :nævne de dog ikke udtrykkelig, men 


208 ør, R.Øpteberon, 

åetfor blev ikke Tariken opgåven, som man vil se: εὐ Babbaths- 
forördningen af 1210 Marts 1735). . Men å disee Arskuelset 
om de honsigtémbssigste Midler. til Øhrisiendominens Befor- 
årig stode:de ikke «πᾶς heri .samistemmede Størstedelen. af 
Theologerme' paa den Tid.: I det kongl. nörske Videnskabe- 
Selskabs' Bibliothek: findes en Samling :af Betsæpkminger frå 
3721 : af Professorer og :Præstet å Danmark i' Anledning af 
en stakkels Tydsker; sém! sad i Fængsel paa Bremerholm, 
Hans Jørgen Foörthåmmey. .:. Han havdé bekjemdt at heve 
bebværget 'Djævelen og forskrevet sig til ham for at komme 
frå igjen og i 18 Aår at kanne leve éfter sin Lyst; Seitllemei 
bvorpaa. Besværgelséa var skreven;: og: Forskrivélsén,: under- 
fepnét med hans: epeb Blod, bleve fundne ho bam:io. 8. Vi 
Theödlogemié afæskes sim Meninp i denne- Såg, og: Bisköpen å 
Sjæland C. Worm, .Professorerne i Theologi H. Bartholin 
eg: Jokamses Staenbudh, og Sögnepræsten ved Frie Kirke, 
Morten: Reenbérg, 'mené, at da han' tilstarr sir Synd og 
augrer den, 22» ,kan håm pha Livet pardonnerds, men. bør 
βίδα anbenbure Skifte, nogle Dagé efter hvetandse pidskes 
paa Bremerholm og: möd strengere Arbejdé: plages*. 'C. Bar 
ἐπ σα, Profésser Physives, dør mener, at det! Hele kommer 
af ' vanvittig Taabelighed og miakfiøs Fnfoldighed*,- sterihet 
for,: at han benaades, meh ,herefter med strengere: Arbejde 
plages og med ringeste: Føde spises, helst som hans Forsst 
ikke er: kommen -længere* os: v.: .De'Øvrige, :Professdsersé 
J: 'Frellund og 8. Lintrup, Confessionares Ø. Lem vigh, 
Biskop 1 Fyen: -(forhen Professér). J. Eodberg, Biskop ii Aar+ 
hus ὁ. Qeksen, Biskop 1 Ribö> L. ἘΝ ΕΓ 4) Biskop: i:Astborg 
Fr.-Tkestrup, og Soghepræst ved Hullig-Geist-Kirke Foka 
mar Danchely stemme Alle. for. Døden, flere blandt Gbnr, 
hvoriblandt. rele, for. at han skal lide en: Pinlig ke 


D oe Maniskrips er αν ἘΝ ikke kåalogiseret," men indes indhertet 
en- Bog, boritlet σι fortabte og ἐμ] δία Fadt oller Historisk 
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Men  hefi: som å akt Andet fulgte: δὴ hde: storéi Mønstre: å 
Tydskland; ogsa der børte; Baal 'og. Brand: for Høxe'og Trold» 
karle til: Dagens Orden, -— først den samtidige  Christiam 
Thomasius (ἐ 1728 i: Halle) -vovede: at: ørklære sig :herinod. 
Øhristendom og christeligt Låv skulde tvinges frem' med Magti 
deri vare: baade  Orthodoxe og Pietister enige, :0g vi ville 
Semere fær se, at det blev gjennemført i: von Kirke:t Htem+ 
molig -ator Udstrækning: med :Bøder, :Fætigsel og .Gabestok: 
Aarhandredets-Slutaing viste, hvilket Resultat en Christemiota, 
frembragt wed. saadanne Midler, leder til -. ΠΣ 
-- μὍχα να der nu: skede å . Anledning δῇ. den af: Ῥιοΐθββοη 
rerne givne Erklæring, eplyser Hammond, Følgende (8. 12997 
;Efterat: -Professorim: Betænkæinger:: vare indleverøde til 
Kongen og udi Geheime-+/Oonseil, éoretog Conseillet sig sfter 
kongelig Befaling at revidere dems veften. nogen Conferencd 
overgave -de: Alle - Sagen. til. hans: Exeellénbo. Gekeimeraad 
von Holsteins -Preve og Resolution, som confererede dem 
med Loven, : approberede- dem: og gav følgehde Resolution: 
1) at! Hs. Majeétæt: - vilde. befale de syv norske: Præster at 
forfatte et praktikable -Projekt. om: den forlangte: Kirkerdi; 
bivorledes. den 'skal: øves og exseqveres; 2) at Hs. Mafestæt 
Iader befale:og 'hundgjøde for alle: Kirkens: Betjenbéte: udi sine 
Riper, at. de ftidskikke sine Tarker dm, hvorledes Mamkiun- 
dighed og Uskik blandt .0s bedst':kar forsiidres,' og: Ghriskeri. 
dommen :forbedres; - 3): åt Hs: Majestæt:- befaler: tvende sef 
Måxlistris, :W orm og Lod berg, tvende af Fakultetet, Så eami 
He PT: å Ga PT SG ΠΕ, JA ÅT 


iv kristelig Underretniag om οὐ πρὶ. Menneske, som: hav»r jedet πὰρὶ 
ser! e af Satan til at gjöre en Pagt med hannem og udi 16 Aar. 
myrete nur, udi Mekåande st udelig Væsen; Å FR Mg 

1 døh”retfærdige! Ghds' Doin falden τὰ hyns legemligeGavah dg 
τς :Besiddelsg 08; okrækkelig i plaget; men omsider — -+ redde, af 
1, Mag. Christian Scriver, fordum Præst i Magdeburg. Af det 
så ΟΝ dversat og trykt i Throndhjem 4744} Del θὲ dén δενδενῥδι 
-: 1Berftitser tl Å oteskatten*, “. Gyerikes Kirkehiat Bua 290) 0 
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buch og Trellund, tvende af Politicis; som imodtage .alt 
dette og redigere til en vis Cencept:: 4). Kirkerettens Projekt 
&t:'omsendes. til .Bisperne, om de have Noget.:deriniod,at sige: 
5) Da endelig et .almindeligt. Rituale : at indføres- overalt udi 
Rigerne. 63.At Hs. Majestæt mha drage. Qmsorg før, (80 
Studiosi blive bedre-oplærdé, og ingen udygtige eller agude- 
lige befordres til Præster; ja:.at Inspection ower dem. vorder 
vel. forsynet. — Hvad . der: siden: blev :af denne Sag, vides 
ikke; Forslag til Kirke-Rettén fra; disse axbejdsomme: Præster 
blev virkelig indsendt strax efter Ht. v:;Westens Hjemkomst 
fra- den første. Rejse til. Finmiarken*: . (ν." Hot EA 
varede fra 26de Maj til bte!Novbr: 1716)... 
ες Eiler Hagerup, nu Præst i: kallvibes vie oi: 
deles for deti fælles Sag; han:indleverede.:et Bren fra de sy» 
Præster til Dronning Louisé, hvori .de takke:hende for deu 
Gunst, hun hidtil: havde 'vist dem. : Hun lover dem. i sit Brev. 
fremdeles at ville virke for dem (Brevet findés -hos. Håminord, 
S». 224). Men hendes Indflydelse var: vel ikke stor, da /Korr 
gen ju endbg, medens hun levede; lod sig/vie til venstrei Haand 
{δὰ Aåden, :Anne Sophie Reventlow. ! τ. “1 de ox tulist 
-Bagen-ar vel. den, at Fredrik den. Fjerde, som  vistmok 
oprigtig: vilde::sind: Landes Vel, dog ikke følte sig: kaldet. til 
at: företåge nogen: saadan :Reformation i: Kirken, som Øiska 
Mænd : krævede: Hans Interesse drejede: sig fornemuwelig om 
det Materielle, og 'selv hans huslige Liv :vidsede, 'som mans af 
hans besynderlige Dobbéltægteskab maa 'slutte, om, at hån 
ikke kunde være besjælet af nogen ret christelig Aand. Man 
kan maaske: ogsaå antage, at han med :sit: praktiske. Blik. vel 
iridsaa, ᾿ at. "det ikke var paa den Mååde, at "déh forfuldne 
Christendom. skulde oprettes. . - Imidlertid. havde: dog, SOM, før 
bemåsrket, den af βρόμον og! Franke bevirkedé Vækkelee Meng 
ind... pg Stemningen. blandt Folket begunstigede 'Oprettelisen af 
flere ø&vlige Indretninger, f. Ex. Vaisenhaset: øg især Missions- 
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kollegiet (Collegium de cursu' evångelii: promovendo),. stiftet 
lØde December 1714. For det Første havdé dette sin Op 
mærksombhed især : henvendt paa deén::ostibdiske. Mission, men 
fik 10gsna Befaling : til at: forberede :den  saakaldte: lappirke 
Mission. 19de Januar. 1715:lod. Kollegiet udgaa en kort Be- 
retning om, hvad der var udrettet: i. .Missionens Tjeneste.;i 
Ostindien, og efter at: have omtalt, :at der skulde begyndes 
med «Missionsverket. i Finmarken, : heder: det om, at Gejstlige 
og: Andre, som maatte interessere sig for Sagen, vilde give dø 
Oplysninger, Raad. og Forslag, som Enhver kunde. . Det gik; 
sem man kunde. vente: den, der kaster Garnet 'ud i Havet, 
indsamler Godt, og Qndt*, mange: gode og mange damrlige 
Forslag. indkom, dels fra Gejstlige og dels fra. Væerdslige: Mer 
ningen smed. Opfordringen var naturligvis, at man ønskede at 
høre gode Raad om, hvordan Missionen: bedst skulde fremmes: 
Amderledes tog. em anonym Forfatter i Kjøbenhavn. Sagen» 
han søger af Bibelen 'at bevise, at det hele Missionsarbejde: 
er unødyendigt, ja strengt. taget: stridende imod: Guds Ordi 
Skriftet udbredtes,, sandsynligvis i Afskrifter,:i' Norge; :dets 
Titel er: ,Ånonymi Hauniensis sententia de hodierna tonver* 
sipne Indorum*, og dets. Forfatter. antages at have været gen 
fornemme ag Jærd Mand* (Hammond, 5..192), som dog ikkel 
nærvnes; men efter den Overskrift, som findes i:et af Manu+ 
skripterne;. ,D. H. B—lin*, er. det. ikke urimeligt, at det! har 
været Dr. Hans Bartholin, der nævnes som Pruf. theol. 1 Pent: 
Ann. IV, 747: De syv Prækter forfattede en Gjendrivdlae 
som dø &nmode Kollegiet om at. faa Lov til at trykks, hvilket, 
dog blev negtet. Da Anonymens. Skrift heller ikke, sesfidd 
viden, endnu er trykt, ere de begge optagne her ἡ Anhangets) 

I Anledning: af  Missionskollegiets Opfoxdring, indleverede, 
ogsaa; de isyv Præster sit Forslag, dateret, Nessete.; Rrgste- 
gasrd i, Romsdalen : 24de Maj: 1715. .0g; undertegnet af: Eiler 
Hagerup. i. Kalluudborg 27de Jani.: Hammond anfører Ind-/ 
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holdet af deres Forslag Å: 188 flg.; endel af: det medfølgende 
Brev gjengives hos ham 8. 185, og paa Stilen kjender mår 
strax v. Westen. - I: bøje: Toner; prise de :Kongen og Kölle- 
giet; , Verden kunde: ru forstan, at'sand Gudsfrygt :var ikke 
Kjætteri, og at. det vær. Konpens. Alvor, hans Uhdersaatter 
skulde være Christi Efterfølgere*. : De erklære fremdeles, at 
de ausan denne Forånstaltømg til Méssionens: Fremme som. ét 
gunstigt - Svar: paa: sin irdgivne: Amssgniag om. Midlér: til 
Ghristendommens Forbedring; takke for sih udsøndte. Bröders, 
Eiler Hagernps, Beférdring, hvem KoHepiet nandip havde hørt, 
og. gjennem: hvem de :burde -modtapet trustelige Filsener frx 
Køllegiet, Noget, som gav dem:Haab om, st déres' Anbøpninp 
om Kirkettiseiplin og Kirkeret: vilde blive tagen' i Betragtidlnpi 
Samme Dag (24de- Maj IV15) sendte 86. også: 'en Skrivalse 
til de tre Professorer, hvori. de'takke og pride: den for: hvad: 
de :havde' udtettet, 'og opmuntre den til Bestandighbd' 1.6 
oplyse i :dannd” Skrivelsé; at de efter !Profbssorerkes' Forstag 
havde begjæret af Kongen, at en Ay :Ordinants mastte forfuttes, 
og “αὖ dette Arbejde madtte overdrapes. Biskop :Worin; Mag. 
Brineh og de tre Professorer samt En af Geheifeconseilléts 
dette : Forslag 'steatmer omtrent : sted : den Bestemmelse, som vi 
have sect,'at-Kongen gav Af st Hyrdebfev: fra Biskop Pe-: 
der: Hersleb: til Christiania. Stifts Præsteskab af 6te Aupust 
1781 sees) åt:den nedsatte Kommission, bom var bletren Øoru 
stærket ined: Höfprædikantorte: (hvoriblandt Hersléb)isg 
Kjøbenhavns Sognepreter, - virkelig traadte sammen! , moh 
eftdt nogle'Conforwertser blev det afbrudt, indtil den stykkelige 
DØiebrand (1728) borttog med meget Andet Alt: dét, som 
dertil var indkonimen*, : Altérbogen blev derfor: oplågt paaby 
Ord: for Ord; unåthfen Trykvildelserne forandret", :. :. I 

- -- Ἐχν af de syv Pråsbers:Klager var allerede afhjulpem og 
de'tdtåke i Brevéöt til Missionskollepiet siå Glæde deréter. Der 
var: nome traffor Fotånstaltaing til, at Biler kunde: mel 


Boönskrifter til Kirkostyrelsen ang. Kirketugten. I. 429 


for en rimeligere Pris, idet Monopolet paa at trykke dem var 
blevet ophævet ifølge Missionskollegiets Ansøgning ved Reskr. 
af lste Febr. 1715; det er vel denne Foranstaltning, Profes- 
sorerne have for Øje, naar de i sin Betænkning sige: ,Bedre 
Forraad af Bøger hanbes næst Guds og Eders Majestæts 
allernaadigste Fersyn at blive med Tiden". Dette Reskript, 
siger Hammond, er af stor Betydning i den nordiske Kirke- 
historie, og deri har han ogsaa visselig Ret, hvis det forholder 
sig, som han angiver, at Biblerne herefter kun kostede en 
Tredjedel med før. Hvor sjelden Biblerne i den nærmest fore- 
gaaende Tid vare, kan man slutte deraf, at der ved mange 
af Kirkerne i Throndhjems Stift endøu i 1662 ingen Bibler 
vare, hvorfor det ved Reskript af 18de Juli 1662 maatte paa- 
bydes, at der af Kirkens Indkomst skulde bekostes Bibler til 
Præsternes Brug, som da bestandig skulde forblive ved Kir- 
kerne; Grunden til denne Mangel maatte være Bogens Dyrhed. 
Senerehen bestemtes, at forskjellige Slags Bøder skulde an- 
vendes til Anskaffelse af gudelige Bøger. 

Omtrent paa samme Tid (25de Januar 1715) udgik der 
ogsaa et Reskript, der vistnok vilde have skaffet dygtigere 
Skolemestere i Bygderne, hvis det kun havde været muligt 
at iverksætte, hvad Reskriptet paabød; der bestemtes nemlig, 
at man skulde se til at fan Studenter til at søge Klokker- 
posterne 29). Naar en Bestilling var ledig, og ingen Studiosus 
meldte sig, skulde der skrives til Universitetet i Kjøbenhavn, 
»da mulig mangen fattig Studiosus vel maatte findes, som det 
vacerende Degnekald vel maatte modtage". Dette hjalp 
naturligvis ikke — ialfald for Norges Vedkommende; det var 
jo netop Mangel paa anstændig Indkomst, som gjorde, at man 
ikke kunde faa dygtige Folk til disse Poster. Ligesaa hjalp 


19) Det var egentlig kun en Indskjærpelse af N. L. 2—15—1: ,Til 
Degne skal herefter alene forordnes Studentere, om de dertil 
findes*. , 


Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. ΠῚ Bd. 8 H. 28 
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det ogsaa kun lidet, at man indskjærpede og nærmere bestemte 
Lovens Bud om Katechisation, hvilket skede i 1720 paa 
Foranledning af Feltprovst Balthazar Sechman; han havde 
hos Soldaterne fundet stor Mangel paa Christendomskundskab, 
og som en Følge af hans Forestillinger -udgik der 25de Febr. 
1720 den Befaling, at der om Semmeren skulde holdes Kate- 
chisationer hver Søndag efter Prædikenen en halv Times Tid. 
Herved bestemtes nærmere Paabudet om Katechisationen i 
Norske Lovs (2—6—1 og 2), hvor den kun i almindelige 
Udtryk paabydes. Nogen Frugt af denne Bestemmelse kunde 
ikke ventes, førend Skoleundervisningen, hvorpaa Katechisa- 
tionen hviler, var nærmere anordnet, og det skede først længe 
efter ved Forordning af 23de Januar 1739; da først gjordes 
der ogsaa nogen Anstalt for Klokkerens og Skolemesterens 
Underholdning. 

Vi se, at der i de syv Præsters Demonstrationer føres 
Klager over, at Bestemmelserne om Kirkedisciplin enten ikke 
haandhævedes, eller naar der gjordes Forsøg derpaa, saa Vidste 
den Skyldige at unddrage sig Straffen. Allerede 1714 (ved 
Forordning af Ste Januar) var det bestemt, at de, som ej 
kunde betale Bøderne for begaaet Lejermaalsforseelse, skulde 
straffes med Fængsel, Mændene i Fæstningerne eller Berg- 
verkerne, Kvinderne i Spindehuset, indtil de havde fyldestgjort 
Baderne, hver Dag beregnet til 8 Skilling. Om Maaden, 
hvorpaa Kirkedisciplinen efter vedtagen Skik paa nogle Ste- 
der udøvedes mod dem, der havde gjørt sig skyldige i den 
nævnte Forseelse, derom faar man en Oplysning i et Reskript 
af 23de Maj 1718, udstedt til Slotsloven og Biskopen i Ber- 
gen Clemens Schmidt; denne havde indberettet, at ,,hans 
Formand Nicolaus Smed havde sat og taxeret, hvormeget de, 
som for aabenbare Skriftemaal for Lejermaal bleve forskaanede, 
til Manufakturhuset ibidem skulde give, og det uden videre 
allerunderdanigst Ansøgning af Vedkommende"; han fore- 
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spørger, om han som hans Formænd maatte sætte og taxere 
Benævnte, eller om de skulde søge Benaaduing. Reskriptet 
befaler, at Slotsloven ,saadan formastelig tiltagendes Myndig- 
hed Biskoperne alvorlig forbyder*. Dette var forresten en 
gammel Praxis; i Biskop Jens Nielssøns Itinerarium fra 
1593 (trykt i det kongl. norske Videnskabers Selsk. Skrifter 
i det 19de Aarhundrede, 4de Binds 2det Hefte) findes ogsaa 
Exempel -paa,- at -Lejermaalsstraffen efter en ganske privat 
Aftale med Biskopan blev afsonet med Bøder, nemlig ,tre 
Daler eller en Tønde Høstmakrel*, og fra Slutningen af det 
1146 Aarhundrede findes i Rigsarkivet flere Bevillinger om 
at maatte slippe for at står aabenbar Skrifte mod at erlægge 
nogle Daler til gudeligt Brug; men det var rigtignok efter en 
udtrykkelig kongelig Bevilling til Magistraten i Christiania, 
der til den nye Kirkes Opbyggelse ,for Bevilgning fra Kan- 
celliet i Norge til Frihed for aabenbare Skriftemaal skulde 
nyde 5 Rdlr.*; med slige Penge er altsaa Vor Frelsers Kirke 
for en. Del opbygget (Reskr. af 28de Juli 1688). Afladshan- 
delen i sin oprindelige Skikkelse var saaledes i fuld Gang, og 
man fejler vist ikke, naar man antager, at Lægmanden op- 
fattede denne Handel i fuldstændig katholsk Betydning. Lige- 
som i Oslo Stift var ogsaa i Bergens Stift Sagens Afgjørelse 
paa denne Maade en gammel Vedtægt, da ikke alene Niko- 
laus Smed, men ogsaa hans Formænd havde brugt den; 
Nicolaus Smed havde, som det lader til, kun indført en lettere 
Forretningsorden med fast Taxt og afskaffet det unødvendige 
Skriveri med Ansøgning o. 8. v. — Endelig blev det aaben- 
bare Skriftemaal for denne Brøde ophævet ved Forordning af 
846 Juni 1767, ,,saasom samme istedetfor at opnaa den 
derved havte gode og christelige Hensigt, medfører adskillige 
Ulejligheder og giver ofte Anledning til Misbrug og For- 
argelse*". Brøden skulde herefter afsones med Fængsel eller 
Bøder. 
28* 
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De syv Præster klage ogsaa over Tilstanden blandt 
Gejstligheden, og det vistnok med Rette. Som forhen an- 
tydet, fandtes der mange Brøst og Mangler, og det maaske 
mere i Throndhjems Stift end i de sydligere Egne af Landet. 
Kirkestyrelsen følte Mangelen og søgte at afhjælpe den; — 
man vilde ialfald sikre sig mod, at der trængte sig Mænd ind 
i Præsteembedet, med Hensyn til hvem man ikke havde 
nogenlunde Sikkerhed for, at de havde tilstrækkelige Kund- 
skaber og havde ført og førte et uanstødeligt Levnet. Dette 
var Hensigten med nogle Lovbestemmelser, som udkom i Be- 
gyndelsen af Frederik IV.s Regjering; hvorvidt Maalet naaedes, 
skal vises i det Følgende. — Der bestod allerede fra 1629 
en theologisk Embedsexamen, men Erfaring havde vist, at 
den ikke var betryggende og tilfredsstillende. Ved Forordning 
af lste August 1707 blev det bestemt, at Examenen skulde 
være offentlig; naar den var bestaaet, skulde Kandidaterne 
holde Prøveprædiken (Dimisprædiken). Naar de saa havde 
begivet sig til sine Hjemsteder eller andetsteds hen, skulde 
de staa under vedkommende Biskops Opsigt, der aarligen 
skulde indberette, om de vare flittige i sine Studia og levede 
sømmeligt. Førend Kandidaterne ordineredes, skulde de exa- 
mineres af Bisperne, og disse skulde ifølge Reskr. af 1466 Juni 
1728, hvis de, som ofte har været Tilfældet, finde, at de have 
glemt sin Theologi, eller der kan være Noget at udsætte paa 
deres Levnet, ikke ordinere dem, men berette Sagen til Can- 
celliet og afvente kongelig Resolution. — Denne Forordning 
maatte hjælpe adskilligt, vel især for Danmarks Vedkommende; 
thi der vilde naturligvis de Fleste helst forblive, og de dyg- 
tigste Theologer, ikke alene blandt de Danske, men ogsaa 
blandt Nordmændene, søgte og fik Ansættelse der. Massen 
af Nordmændene gik vel tilbage til Norge igjen, men ved 
Siden af dem ogsaa en Mængde Danske, og, som rimeligt var, 
det var just ikke de mest Begavede og bedst Studerede; 
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- Regelen var — jo mindre Begavelse og Lærdom, des længere 


nordover. Pontoppidan har i sine Annaler (III, 584) opbe- 
varet en ganske b:tegnende lille Anekdot i denne Henseende. 
Efterat Griffenfeldt var styrtet, fandt man i hans Kirkestol 
i St. Nicolai Kirke i Kjøbenhavn en Fortegnelse over de 
Kandidater, hvis Prøveprædiken han der havde hørt, med 
tilføjede Bemærkninger om, hvad Slags Kald de duede til; 
saaledes heder det blandt Andet: ,Ole Jakobsen, ziemlich 
gute res, mittelmåszige Gaben, soll nach Drontheim*. Grif- 
fenfeldt tænkte vist ikke dengang paa, at han selv faa Aar 
efter skulde blive sendt sammestedshen. 

Hvad den anordnede Bispeexamen angik, taa toges det 
nok ikke saa strengt med den. Biskopen i Throndhjem, Dr. 
Peder Krog, og Biskopen i Christiania, Dr. Hans Munch, 


beskyldtes for at være for slappe i Fordringerne til de Kan- 


didater, som de ordinerede. Aaret efter at den nævnte For- 
ordning var udkommen, klagede en Student ved Kjøbenhavns 
Universitet, Michael Menzonius, til Regjeringen over, at 
disse Biskoper ,havde ordineret mange liderlige og vanvittige 
Personer til Kapellaner, som derved ere blevne Sognepræster*, 
og i et Reskript (af 12te Octbr. 1708) opfordredes de til at 
»fralægge sig saadan blame, hvilken som et scandalum publi- 
cum ansees*. Hammond anfører ogsaa et Par Exempler paa 
uværdige Præster paa denne Tid i Throndhjems Stift (Wissel- 
toft i Inderøen og Holby i Opdal S. 87), og nogle Oplysninger 
om, hvordan det endnu i Christian VIs Tid gik til sønden- 
fjelds, har Biskop Peder Hersleb givet i sin Indberetning om 
Kirkeinspektions- Kollegiet, skreven i 1747 og trykt i Theol. 
Bibl. af Jens Møller, 5te Bd., 1813, 5.160: ,En Paludan 
blev (ved Kirkeinspektionens Indflydelse) Stiftsprovst i Chri- 
stiania, en god ærlig Mand, men overmaade ulærd, paa det 
Sted, hvor for de mange Separatister, Anabaptister og Hern- 
huter behøvedes en erfaren, klog og forsigtig Mand, hvilket jeg 
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bevægelig erindrede om. Strax efterat den kongelige Ordre 
var udkommen, at Studenter, som begaa Lejermaal, ikke let- 
telig skulde befordres, men de, som besvangre dem, de have 
under Information, aldrig skulde befordres til gejstligt Brød, 
vilde de tre Vota (i Kirkeinspektions- Kollegiet) med Gevalt 
have en personel Kapellan Ole Tidemand, som just havde 
begaaet det sidste Crimen, til Stiftsprovst i Christiania, hvor 
hans Forargelse var bekjendt, men da jeg forsikrede at ville 
forestille hans kongelige Majestæt, hvordan Kirkeinspektionen 
vilde ligesom af Dessein overtræde kongl. Befalinger, saa lode 
de det Dessein falde, men Ole Tidemand 11) blev dog for- 
flyttet til Bergen og fik Expectance paa et Pastorat i Ber- 
gens By*. Dette skede vistnok senere, under Christian VI.s 
Regjering; men naar Saadant kunde foregaa under hans Sty- 
relse, som dog ret alvorlig søgte- at befordre Kirkens Vel, og 
som netop for at føre et nøjere Opsyn med Kirkens Anlig- 
gender havde stiftet Kirkeinspektions- Kollegiet, saa kan man 
med Sikkerhed slutte, at Klagerne under Frederik IV.s Re- 
gjering, førend Opmærksomheden ret for Alvor var bleven 
henvendt paa kirkelige Gjenstande, ikke vare ugrundede. — 
Og dog finder Pontoppidan (Annalerne IV, 75), at Tilstanden 
blandt Gejstligheden paa hans Tid har været ret tilfredsstil- 
lende, og det har den vist ogsaa været i Sammenligning med 
forrige Tider; Fordringerne vare ikke saa store, man var ikke 
forvænnet fra før af. Den alvorligere Aand, som vi have 
fundet herskende blandt de Studerende i Begyndelsen af Aar- 
hundredet, viste nu sine Frugter i den fra dem udgangne 
gejstlige Fmbedsstand. Pontoppidans gunstige Dom om sin 
Tids Gejstlighed maa have saameget des større Vegt, som 
han i det Hele er temmelig streng og, hvad specielt Præsterne 


1) Denne Ole Tidemand er vel den Samme, som senere blev Biskop 
i Bergen og saa forflyttedes til Christianssand. 
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angaar, ingenlunde skal kunne beskyldes for at søge at skjule 
Standens Skrøbeligheder; man har al Grund til at tro ham, 
naar han paa det anførte Sted siger, at ,der i de senere 
Aar er indtraadt her i Landet en ret kjendelig og for Enhver 
iøjnefaldende Forbedring hos den Stand, som er bestemt til 
at forbedre Andre*, og ,at om man end ikke kan indestaa 
for, at alle de, som i det Ydre befindes ustraffelige, tillige af 
ganske Hjerte hænge ved Herren og ere hans Aands Børn, saa 
bliver det dog, Gud være lovet, en ubestridelig Sandhed, at 
vort Clerus i Almindelighed vandrer uanstødelig*. 

Denne Dom gjælder Præstestanden omkring Aarhundre- 
dets Midte; men endnu paa de syv Præsters Tid, hvis Virk- 
somhed indfalder i Begyndelsen af Aarhundredet, var der 
formeget igjen af den gamle Surdejg. De Syv stode vistnok 
temmelig ene i den Del af Landet, hvor de vare ansatte; det 
. ser man tydelig nok deraf, at de fandt det nødvendigt saa- 
ledes at afsondre sig fra de andre Præster i Stiftet og optræde 
som en afsluttet Forening i en Sag, som burde have ligget 
alle Præster ligemeget paa Hjerte, en Fremgangsmaade, som 
foldkommen retfærdiggjøres ved det Forhold, hvori deres Em- 
bedsbrødre stillede sig til dem. Heller ikke spores der i 
disse Køne, hverken nu eller senere, nogen aandelig Bevægelse 
i Menighederne, medens der i den sydligere Del af Landet, 
som stod i stadigere Forbindelse med Danmark, fremstod 
s»mange Separatister, Anabaptister og Hernhuter" (se Hers- 
lebs Indberetning). De syv Præsters Virksomhed som Forening 
varede vistnok altfor kort til at kunne bevirke nøgen gjennem- 
gribende Forbedring selv i deres nærmeste Kreds; den ophørte, 
da Thomas v. Westen forflyttedes til Throndhjem i 1716; 
han var den Styrende og Ledende i Foreningen -og den, som 
gav den sin Betydning. Kort efter døde ogsaa Engelhardt 
(1719), og nogle af de andre forflyttedes; de vedbleve vel at 
arbejde troligen for det Maal, Foreningen havde opstillet sig, 
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men deres Virksomhed indskrænkedes nu til deres egen Kreds. 
Der var, som vi have seet, en ivrig Bestræbelse hos Kirke- 
styrelsen efter at bøde paa Kirkens Skrøbeligheder ved alle- 
haande Forordninger og Reskripter, og de syv Præsters For- 
ening bidrog Sit til at vække dens Opmærksomhed og henlede 
dens Blik did, hvor Hjælp var fornøden; dog, de vare ikke 
de Eneste, som klagede over ,Zions Saar"; deres Klagemaal 
var kun een blandt de mange Stemmer, som hævede sig i 
begge Riger mod Fordærvelsen i Kirken. Derfor kunne heller 
ikke de af Kirkestyrelsen trufne Foranstaltninger regnes som 
en Frugt af deres Klager alene, om end deres Stemme, som 
udgaaende fra en Flerhed af Mænd, der vare agtede for sin 
Lærdom og sin nidkjære Embedsførsel, tillagdes en større 
Vegt end en Enkeltmands. Reskripter og Forordninger havde 
man altsaa ingen Mangel paa, men dermed vare Klagerne ikke 
afhjulpne; dertil var Uvæsenet for dybt rodfæstet. Frederik IV 
var i det Hele meget virksom til at give Love, men han 
havde ikke den Lykke, at have paalidelige Embedsmænd, der 
der kunde bringe dem i Udøvelse. Bestikkelses- og Udpres- 
ningssystemet blev mod Slutningen af hans Regjering saa 
skamløst drevet, at han ved den saakaldte , hemmelige Kom- 
mission" såa sig nødsaget til at rydde op blandt den 
fordærvede Embedsstand. Dette gjaldt vistnok nærmest de 
verdslige Embedsmænd, men deres Slaphed kunde ikke være 
uden demoraliserende Indflydelse paa Folkets Masse, ja selv 
Gejstligheden maatte naturligvis lide derunder. 

Frederik IV.s kirkelige Lovgivning var uden Plan; alle 
hans Love bleve fremkaldte af Øjeblikkets Nød og hjalp ogsaa 
kun for Øjeblikket, om dé overhovedet havde nogen Virkning. 
Havde han raadet Bod paa een Mangel, saa kom der strax 
igjen paa andre Kanter nye Skrøbeligheder tilsyne; det hjalp 
ikke at flikke og lappe, thi den hele Bygning var brøstfældig, 
da den manglede en solid Grundvold. Dette fik man endelig 
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Øjnene' op for i Christian VIs Dage, og først under hans 
Regjering blev der foretaget noget Grundigt til Befordring af 
det christelige Liv. Flere Bestemmelser af indgribende Vig- 
tighed gaves, og det blev paaseet, at de bleve overholdte. 
Dommen om hans kirkelige Lovgivervirksomhed har været og 
maa være meget forskjellig, men hvormeget man end er uenig 
om nogle af hans Bestemmelser, saa ere der dog andre, hvis 
Gavnlighed Ingen negter, og i det Hele har Eftertiden ladet 
hans gode Vilje vederfares Ret. Om man end ikke med Pon- 
toppidan kan være enig i, at han ,unter den Königen mit 
Wahrheit Sanctus oder der Heilige heiszen kann", saa kan 
der dog vist ikke være Tvivl om, at han i Sandhed mente, 
hvad den samme Forfatter (Annal. IV, 6 og 7) beretter, at 
han har hørt ham sige, at han ,helst ønskede sig saadanne 
Tjenere, som tillige vare Guds sande Tjenere*; der vil vist 
enhver oprigtig christen Konge være enig med ham. Men 
hans Fejl var, at han vilde Maalet uden at ville Midlerne; 
οὐ. moralsk sunket Folk kan ikke pludselig igjen hæves ved 
noksaa gode Lovbud: ,leges 5.86 moribus vanæ":; man kan 
ikke fabrikere Christoe. Han betænkte ikke, δὲ Christen- 
dommen efter sin Natur maa virke indenfra, saaledes at et 
christeligt: Levnet bliger et Resultat af en indre Udvikling; 
men dertil behøves Frihed, og den vilde han ikke give. I sin 
pietistiske Overvurderen af det Ydre mente han at kunne 
gaa den modsatte Vej; ved sine Tvangslove vilde han frem- 
bringe et i det Ydre christeligt Liv, for at dette igjen skulde 
virke paa Sindelaget. Dette gjælder hans Virksomhed i Al- 
mindelighed, og dermed benegtes ikke, at man skylder hans 
Regjering mange fortrinlige Foranstaltninger. Hvad Forord- 
ningen af 13de Januar 1736, hvorved Konfirmationen indføres, 
har udrettet for Christendomskundskabs Udbredelse, behøver 
, 6] nærmere at paavises; Konfirmationen, som hviler paa og 
afslutter den foregaaende Skoleundervisning, førte nødvendigvis 
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med sig en Organisation af Almuskolevæsenet (ved Forordn. 
af 23de Januar 1739 og δία Maj 1741). Tillige fik man i 
Dr. Erik Pontoppidans Forklaring, som autoriseredes ved Re- 
skript af 22de August 1738, en Lærebog, der har holdt sig 
til vore Dage. Da Pontoppidan af de strengt orthodoxe Præ- 
ster var mistænkt som pietistisksindet, mødte dens Indførelse 
i Danmark endel Modstasd (se Helweg S. 350 flg.); i Norge 
er vel Indførelsen skeet uden nogen vadere Hivdrønger; ialfald 
er der vel ikke fremkommen nogen offentlig Indsigelse mod 
den ,da Intet derom findes berettet. 

De to Retninger, den saakaldte orthodoxe og den pietistiske, 
traadte med hvert Aar skarpere ud mod hverandre; Lægfolk og 
Præster, Borgere og Bønder, Høje og Lave toge Parti, og Striden 
førtes saavel privat som offentlig, saavel i Skrift som Tale. 
Forgjæves søgte Christian VI at afværge ethvert offentligt Brud» 
han gav saameget som muligt efter for de pietistiske Præsters 
Fordringer, men der fremkom ny og stærkere Krav. Han 
befalede Præsterne (Anordn. af 7de Oktbr. 1733) at holde sig 
simpelt hen til den augsburgske Bekjendelse og forbyder al 
Skjælden og Larmen paa Prædikestolene især mod Pieti- 
sterne; den, som tredje Gang gjorde sig skyldig deri, skulde 
afsættes. Dette Forbud gjaldt vel nærgnest Danmark og især 
Kjøbenhavn, hvor næsten hele Befelkningen synes at have 
taget Parti; men det fandt vistnok ogsaa Anvendelse i Norge, 
om ikke i den Grad. Præsterane i Norge havde jo faaet sin 
Uddannelse ved Kjøbenhavns Universitet og kunde der ikke 
blive staaende udenfor Bevægelsen, men maatte slutte sig til 
den ene eller anden Retning. De Antydninger, som allerede 
forhen ere givne om de andre Præsters Stemning mod de Syv, 
der, som vi have seet, vel vare stærkt paavirkede af den 
spenerske Aand, men dog ingenlunde ere at stille ved Siden 
af de senerehen saakaldte Pietister, — disse Antydninger lade 
En vel ame, at senerehen, da Retningerne traadte i skarpere 
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Opposition, maatte Rivningen mellem Partierne ogsan i Norgé 
blive stærkere. Af separatistiske Udskejelser her i Landet 
kjendes kun de før omtalte anabaptistiske Optøjer paa 
. Bragernes, hvis Lédere bleve satte paa Tugthuset og senere 
transporterede til Fristæderne (nogle Stæder i Danmark, hvor 
Dissenterne havde fri Religionsøvelse) Om denne Sag se 
Reskript af 12te Juli 1743, Helweg S. 342 flg. og Ludvig Daae 
i Program fra Drammens Latinskole 1860. 

Den separatistiske Aand næredes ved de hyppige ΠΝ 
Opbyggelsesmøder. Gudelige Forsamlinger udenfor Kirken vare 
fra Christian VI.s Thronbestigelse af blevne meget alminde- 
lige; det hørte til den gode Tone ved Hoffet flittig at besøge 
dem, og rundt om i Landet efterfulgtes det givne Exempel. 
Efter hvad der før er oplyst, maatte der virkelig mangensteds 
være en Trang forhaanden til en mere levende Forkyndelse 
af Guds Ord end. dep, som ofte bødes i Kirkerne, hvorvel nu 
ikke i den Grad som i Begyndelsen af Aarhundredet, og Læg- 
folket forsamledes derfor privatim for at høre Guds Ord 
prædike paa en Maade, der meré tilfredsstillede det. Dette 
maatte naturligvis føre til, at Kirkerne forlodes; men det var 
ingenlunde efter Kongens Sind; han indskjærpede paa det 
Strengeste, at Lægfolket flittig skulde besøge Kirken, men 
anvendte, for at naa dette Maal, Midler, som vistnok hverken 
vare lemfældige eller hensigtsmæssige. 

Der udkom en Forordning (af 13de Januar 1741) 19), 
hvori Retten til at holde gudelige Forsamlinger begrændsedes. 
Det sattes som Regel, at Præsten skukde være den, som ledede 
dem; Lægmanden forbødes vel ikke at holde gudelige Sam- 
- linger, men maatte anmelde det for Præsten, som saavidt mu- 
ligt skulde være tilstede. Det indskjærpes, ,at.det ikke er 
Guds Vilje, at Lægmanden' derfor skal forsømme sin timelige 


19) Ophævet ved Lov af 24de Juli 1842. 
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Næring, Profession eller Tjeneste", og at ,slige Forsam- 
linger ere subordinerede den offentlige Gudstjeneste og sigte 
til at have bedre Nytte af den*, og at de ikke skulde agtes 
pfor mindre Christne, hvis enten Lejlighed eller Drift ej til- 
lader dem et besøge samme gudelige Forsamlinger". — Paa 
denne Tid ligesom i enhver Vækkelsens Periode strejfede der 
Folk omkring i Bygderne for at holde Opbyggelser. Dette 
forbydes udtrykkelig: ,Ingen Mandfolk eller Kvinde maa rejse 
omkring alene eller i Følgeskab fra Sted til andet under 
Navn af at styrke og opmuntre Andre og der anstille Sam- 
linger; men Enhver skal blive i det Kald, han er kaldet til, 
leve stille, nære sig redelig og æde sit eget Brød*. Denne 
Forordning blev dog ikke overholdt; de separatistiske Ten- 
dentser traadte mere og mere skarpt frem, og de separatistiske 
Forsamlinger bleve hyppigere. Derfor udstedte Kongen, ,,som 
ingenlunde var tilsinds længere at taale saadan grov Vild- 
farelse og formastelig Unddragelse fra de Pligter, som alle 
Undersaatterne Kongen og hans Befalinger og Anordninger 
med tilbørlig Lydighed ere skyldige”, Reskr. af 5te Marts 1745. 
De, som ikke vilde være Lovene lydige, skulde forføje sig ud 
af Landet; dog skulde En og Anden mene, at han i en eller 
anden Ting skulde have mere Frihed, kan han derom gjøre 
Ansøgning til Kongen, men er saa pligtig til at holde sig hans 
Anordninger efterrettelig. Men fortfarer Nogen med selv- 
raadigt Brud paa de christelig vedtagne Skikke og kongelige 
Anordninger og med de utilladelige Forsamlinger, ,da skulle 
de af vedkommende Øvrighed strax paagribes og ansees som 
kongelige Mandaters Overtrædere, ikke for deres særdeles 
Meninger i Religionen, men for deres formastelige 
Ulydighed imod Lov og Forordninger, saaledes at de 
uden videre Proces — —, naar deres Forseelser — — dem 
lovlig ere overbeviste, bør hensættes til Arbejde i et Tugthus 
eller næste Fæstning for derved at hindres fra at løbe om at 
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forføre og forvilde Andre — —, og der besøges af de nærmeste 
fornuftigste Præster for at undervise dem og føre dem paa 
bedre Tanker". — Dette Reskript var i længere Tid forberedt 
af General-Kirkeinspektions- Kollegiet 1.3) og var én Frugt af 
indhentede Erklæringer og Undersøgelser, anstillede om Me- 
nighedernes religiøse Liv. For at fremme dette havde Kongen 
allerede strax efter sin Thronbestigelse vistnok i bedste 
Mening udstedt flere Sabbatsforordninger; en meget streng 
Forordning af 2186 April 1730 maatte allerede følgende Aar 
19de Januar 1731 ophæves igjen, da den gav Anledning til 
Myndighed og Egennyttighed; den samme Dag udgivne Sabbats- 
forordning havde heller ikke den tilsigtede Virkning, hvorfor 
der den 12te Marts 1735 udkom en ny udførlig Anordning, 
ikke fuldt saa streng som de foregaaende. Men heller ikke 
denne var just beregnet paa at virke ved milde Midler; lige- 
som Tugthus og Fæstningsstraf sattes som de sidste Omven- 
delsesmidler for Separatister, saa gives her Udsigt til Gabe- 
stokken for at opmuntre Folk til en værdig Anvendelse af 
Søndagen. De, som udeblive fra Kirketjenesten, skulde mulk- 
teres ,0g i Mangel af Betaling lide paa Kroppen med at stas 
i Gabestokken paa Kirkegaarden, første Gang een, anden 
Gang to og tredje Gang tre Timer, til hvilken Ende slige 
Gabestokke af hver Kirkes Ejere, hvor de endnu ej ere, be- 
sørges*. Amtmændene og Fogderne skulle paase, at Lens- 
mændene exsekvere Straffen. Præsterne skulle nEive Attest 
for bemeldte Helligbrøde og Bøder paa deres Samvittighed, og 
at de ikke ved Flere dertil at være skyldige"; naar Anmel- 
delsen for Præsten er skeet, skal Øvrigheden demme i Sagen 
paa Thinget. Med samme Straf ansees de, som vanhellige 


18) Oprettet 1216 Octbr. 1737. Instruxen findes aftrykt hos Helweg, 
8. 8118... En interessant Fremstilling af Forholdene i dette Kol- 
legium har man af Biskop Peder Hersleb i Theol. Bibl. af Jens 
Möller, 5te Bind 1813. 
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- Sabbaten med Arbejde til egen Fordel og Nytte, nemlig med 
Mulkter og i Mangel deraf Gabestok, ,dog ere Nødstilfælde, 
saasom Ildsvaade og deslige Ulykker, saa og de Gjerninger, 
der udfordres til at hjælpe og redde sig og sin Næste, herfra 
undtagne*. Mærkes kan ὃ 4: ,For at forekomme Lystrejser 
og Spadseregange uden Portene paa Søn- og Helligdage, maa 
Portene i Kjøbenhavn og andre befæstede og tillukkede Stæ- 
der ikke for Alle og Enhver, men alene for dem, som nød- 
vendigvis maa rejse, saa og for Præsterne, som.skal indfinde 
sig i deres udenfor Stæderne liggende Kirker, og de udenbyes 
Folk, der i Stæderne have deres Kirkegang, mellem Prædi- 
kenerpe efterdags staa aabne eller oplukkes før Kl. 4 Efter- 
middag*. (Først under Struensees Regimente aabnedes Portene 
igjen). — At Skuespil 14) Lørdags- og Søndags Aftener for- 
bydes, er naturligt; ,desligeste maa Ingen paa Søn- og Fest- 
dage samt Aftenen tilforn anstille nogen Assemblée, Bal eller 
Maskerade og slig Leg og Tidsfordriv; de saakaldte Julestaer 
forbydes aldeles* 15), — Af disse Prøver kan man se, hvilken 


14) 3ite Marts 1738 udstedtes der et absolut Forbud mod, at Komedi- 
anter, Linjedandsere, Taskenspillere o. s. v. skulde indfinde sig i 
Danmark og Norge; som bekjendt var det af Holberg stiftede 
danske Theater i Kjöbenhavn lukket efter Branden i 1728 og blev 
ikke aabnet igjen för efter Christian VI.s Död. 

16) Bryllupper, Jaord, Gilde og stort Gjæstebud paa Sön- og Helligdage 
forbödes i Byerne; paa Landet kunde Bryllupper, Trolovelser og 
Barselgilder holdes paa disse Dage, dog, som det nærmere bestemtes 
ved Forordn. af 14de Deobr.: 1736, uden Gilde, Spil og Leg, samt 
uden unödvendigt Fölge; alle andre Gilder påa Sön- og Helligdage 
forbydes alvorligen. Blandt de andre Gilder, som saaledes bleve 
absolut forbudne, være ogsaa Nattehold, Duner og Samlingsöl, om 
hvilke de syv Præster give en nærmere Forklaring i Demonstrationen 
af 3dje August 1714. Men det var naturligvis ingen let Sag at 
faa afskaffet slige gamle, i Folkets Liv indgroede Skikke; Duner 
(Dovning, Doning) findes endnu i mange Bygder, og det Samme er 
vist ogsaa Tilfældet med Samlings- (eller Samlags-) Öl og Natte- 
hold. Over Dunerue klages endnu i Midten af Aarhusdredet; de 
bestode endda i den gamle Form, som det sees af Præmisserne til 
det Reskript, som udkom i Anledning af Klagen; efter Opfordring 


tå 78 å 
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Aand der raader i Forordningen; den er med Rette bleven 
charakteriseret som jødisk, og hvad den virkede, var vist 
heller ikke Christendom, men farisæisk Skinhellighed; Kongen 
fik ved denne Forordning ikke flere og bedre Christne i sine 
Lande, men kun flere Hyklere. Som den efterfølgende Historie 
viser, arbejdede denne og lignende Føoranstaltninger lige i 
Hænderne paa Rationalismen. Der var naturligvis ogsaa en 
Del gode og hensigtsmæssige Bestemmelser. i Forordningen, ἢ 
Ex. at Søndagsexercitien skulde indrettes saaledes, at Guds- 
tjenesten ikke forstyrredes, men Soldaterne kunde komme 
i Kirken, — at Øvrighedspersonernes Rejser ikke henlagdes 
netop paa Søndage o.s.V., hvorved nogle af de syv Præsters 
Ankepunkter bleve afhjulpne. 

Qgsaa Bestemmelserne om Kirkedisciplinen bleve mod 
Slutningen af samme Aar paany indskjærpede (ved Forordu. 
af 23de Decbr. 1735). Af Præmisserne ser mån, at den Slaphed 
med Hensyn til Kirkediseiplinens Haandhævelse, hvorover de 
syv Præster havde klaget, endnu herskede. 'Trods Lovenes 
og Forordningernes klare Bud, heder det, ville dog Mange, 
som for sine forargelige Synder burde udstaa Kirkens Disciplin, 


af en Bonde samles der ofte 30 å 40 Mand paa hans Gaard for at 
hjælpe med et eller andet Arbejde; ,de Indbudne, som uden Penge 
arbejde, blive ej alene fra Morgenen, Arbejdet begynder, og indtil 
Aftenen overflödig trakterede med Bondens bedste Mad og Drikke, 
men skulle endog tilbringe hele Natten derpaa med Drik og Fylderi, 
som oftest med Spil og Dands indtil Söndag Morgen, og near da 
Öllet er opdrukket, skulle de först lægge sig til Sövns, saa at naar 
de have udsovet, ' skal Söndagen være borte, förend han kommer 
bjem til sit Hus, og Kirken og Prædiken forsømt”.  Christiun VI.a 
Forbud havde altsaa intet hjulpet. Frederik V gik en klog Middel- 
vej; han bestemte (i Reskr. af 8de Novbr. 1754) at de, som om 
Löverdagen ere forsamlede til Dovning, skulde forföje sig hjem 
inden Kl. 9 om Aftenen, og ved hans vise Maadehold lykkedes det 
at hemme Udskejelserne, uden at han nödsagedes til at forbyde 
denne i og for sig uskyldige og for mange Egne af Feude gavn- 
lige Skik. 
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unddrage sig den, og baade Gejstlige og Verdslige se utilbørlig 
gjennem Fingre dermed; derfor indskjærpes Loven om Kirke- 
disciplinen, og søger Nogen Dispensation, vil Ansøgningen ikke 
blive modtagen, medmindre Angjældende faar et godt Skuds- 
maal af sin Øvrighed om sit Forhold forresten og tillige byder 
en efter hans Vilkaar afpasset Kjendelse til de Fattige og 
Justitskassen; da kan han faa Formildelse i Dommen. Meod- 
tager en Præst til Skrifte En, som lever i aabenbare For- 
argelser, skal han tiltales og straffes med Suspension og 
Mulkter, ligesaa Medhjælperue. At Loven nu ialfald af En- 
kelte blev sat i Kraft med Iver, ser man deraf, at (ifølge 
Reskr. af 16de Febr. 1742) Biskopen i Akershus Stift (Dorph) 
endog vilde, at Soldater, der for Tyveri havde maattet 
løbe Spidsrod, derhos skulde udstaa Kirkens Disciplin med 
aabenbare Skriftemaal. Man kan heraf se, at aabenbare 
Skrifte fremdeles betragtedes som en Straf, medens dog de syv 
Præster klart nok havde paavist, at denne Handling rettelig 
maa betragtes som Synderens Udsoning med Menigheden og 
Gjenoptagelse til Nadveren; men som forhen er paavist, havde 
denne Anskuelse sin Hjemmel i selve Lovbogen. 

Alle disse Tvangslove (hvortil ogsaa kan regnes Reskriptet 
af 2den Decbr. 1740 om, at hele Menigheden skal blive i 
Kirken, til Katechisationen er tilende), bleve, saalænge Chri- 
stian VI levede, strengt overholdte; al Frihed og alt Liv 
kvaltes; for dem, som hørte til Kongens umiddelbare Omgi- 
velser, var det en uomgjængelig Nødvendighed at paatage sig 
den mørke og sure pietistiske Mine for at vinde eller holde 
sig i Kongens Gunst, og de Stores Exempel smittede. Kon- 
gens Fromhed var vel oprigtig, men vist er det, at under ham 
havde Hykleriet og Skinhelligheden gode Dage. Men strax 
Frederik V var kommen paa 'Thronen (1746), forandredes 
Tonen; da vendte Munterhed og Glæde tilbage; uskyldige 
Fornøjelser tillodes, den danske Bonde fik igjen Lov til ,at 
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ride Sommer i By* 16), den norske Bonde kunde uden at 
bryde nogen Lov atter holde sine Dovninger og fejre sine 
Familiehøjtideligheder efter nedarvet Skik; Skuepladsen aab- 
nedes, saa Holbergs længe forstummede, men ej forglemte Vid 
atter kunde glimre, Tydskheden fortrængtes, og Modersmaalet 
kom til sin Ret igjen. Et friskere Liv rørte sig i Norden, 
men den rationalistiske Aand havde trængt ind og fik sin 
Repræsentant i Struensee; denne blev vistnok efter et kort 
Regimente styrtet af det guldbergske Ministerium, der ogsaa 
i religiøs Henseende optraadte reaktionært, men paa Grund af 
Tidens Retning kunde det dog kun Lidet udrette for at bringe 
Alvor og Dybde ind i Menighedslivet.  Rationalismen havde 
faaet Fodfæste, men virkede endnu dog mest i de mere dannede 
Klasser; Spot mod Christendommen hørtes ikke sjelden i daglig 
Tale, usædelige og antichristelige Skrifter spredtes ud, og fra 
mere end een Prædikestol lød Vantroens Stemme. Menighe- 
dernes Masse bevarede sig dog nogenledes mod den groveste 
Rationalisme; den fandt hos dem en vel ofte passiv, men 
derfor ikke mindre sejg Modstand; thi de kunde nu, takket 
være Christian VI.s Forordninger om Skolevæsenet og Kon- 
firmationen, selv ,randsage i Skrifterne, om Tingene havde 
sig saaledes”, og bevarede en frisk Kjerne, hvorfra under 
gunstigere Forholde et sandt christeligt Liv igjen kunde 
fremspire. 


16) Allen, Danmarks Hist. 5. 488. 
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HISTORISK -KRITISKE STUDIER 


OVER 


DEN KIRKELIGE DAABSBEKJENDELSE. 


Af 
C. P. CASPARI. 
(Fortsættelse). 
6. 


Det af Conciliet i Nicæa i Aaret 325 opstillede 
Symbol eller det ældre, egentlige Nicænum. 


Πιστευομὲν εἰς ἕνα Seov maærepa παντοῆρατορα, 
παντῶν ὄρατῶν TE καὶ ἀορατῶν ποιητήν. 

Και εἰς ἕνα κυριον ᾿Ιηόουν Χριῦτον τον υἷον Tov 
Seou, pEVVNSEVTA EN τοῦ πατρος μονογενῆ, τουτεῦτιν 
ἐκ τῆς οὐδιας του πατρος, ϑεον ἐκ ϑεου, φῶς ἐκ φωτος, 
Seov ἄληϑινον ἐκ Seov ἀλήϑινου, γεννηϑεντα, οὐ ποιη- 
Sevta, ὁμοουσιον τῷ πατρι, δι οὐ τα mavra ἔγενετο, 
τα τὲ ἐν τῷ οὐρανῷ καὶ Ta ἐπι τῆς γης᾽ Tov δι μας 
TOUS ἀνϑρωπους Kal δια τὴν ἥμετεραν δσωτηριαν κατελ- 
Sovta καὶ δαρκωϑεντα καὶ ἐνανϑρωπήσαντα, παϑοντα 
καὶ ἀναύταντα τῇ τριτῇ ἥμερᾳ, καὶ ἀνελϑοντα εἰς τους 
οὐρανοὺς, καὶ EPXOUEVOV HPIVAL δωντας KOL VEKPOVS. 

Kan εἰς to ἅγιον πνεῦμα. 

Τους δὲ λέγοντας, ὅτι ἦν ποτε, ὅτε οὐκ ἦν, καὶ KPI 
γεννηϑήναι οὐκ ἤν, καὶ ὅτι ἐξ ovn ὀντων åpevero ἡ ἐξ 
ἕτερας ὑποσταδεως ἡ οὐσιας φαδκοντας εἶναι, % κτιότον, 
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ed 7 ἀλλοιωτὸν τον υἷον του 200, ἀναϑεματιει 
7 καϑολίκη ἐκκλησια. 


Indhold. 


6 1. Den Forestilling, at Nicæno-Constantinopolitanum i Orienten 
umiddelbart har aflöst ,det apostoliske Symbol* eller de österlandske 
Menigheders ældre Daabsbekjendelser, er trods sin Almindelighed, og 
uagtet meget vegtige Stemmer dele den, aldeles urigtig, og den allerede 
af Erkebiskop Marcus Eugenicus af Ephesus og Touttée ud- 
talte Anskuelse, at i den græske Kirke först det gamle, egentlige Nicæ- 
num er traadt i de Daabsbekjendelsers Sted, der hidtil vare blevne 
brugte i de orientalske Menigheder, og derefter Nicæno - Constantino- 
politanum igjen har succederet Nicænum, medförer trods det Forunder- 
lige i, at et Symbol, der manglede alle den tredje Artikels Led paa 
det förste nær, skulde være blevet brugt som Daabsbekjendelse, dog 
fuldkommen Sandhed. $ 2. 1.De Vidnesbyrd og 2. de Kjendsgjerninger, 
som godtgjöre dette. Bevis for, at i Tidsrummet mellem det constan- 
tinopolitanske og det chalcedonensiske Concil og især i Tidsrummet 
mellem den nestorianske Strids Begyndelse og Synoden i Chalcedon 
Nicæno - Constantinopolitanum træder aldeles tilbage for det gamle, 
egentlige Nicænum. $ 3. Prövelse og Tilbagevisning af alle de Ind- 
vendinger, der kunde gjöres imod hine Vidnesbyrds Beviskraft. ,Sym- 
bolet af de 318 Fædre, der havde været forsamlede i Nicæa*, er ikke, 
som man kunde paastaa, Nicæno-Constantinopolitanum eller Nicenum 
i senere Forstand, men det gamle, egentlige Nicænum. För det 
chalcedonensiske Concil blev hint Symbol kun meget sjeldent og 
ganske undtagelsesvis identificeret med dette og betegnet med dets 
Navn. $4. Heller ikke den Anskuelse holder Stik, at de, som i 
de i δ. 2 anförte Vidnesbyrd kalde Nicænum det Symbol, paa hvil- 
ket de vare blevne döbte, skulde mene med dette Udtryk, at de 
vare blevne döbte paa den picænske Tro, d. v.s. paa en Daabs- 
bekjendelse, der stemte overens med denne Tro eller ogsaa indeholdt 
de nicænske Bestemmelser angaaende Sönnens Guddom. δ 5. Endelig 
er heller ikke den Antagelse, at man i den græske Kirke i det fjerde 
og femte Aarhundrede vistnok har brugt det rene Nicænum som 
Daabssymbol, men dog dengang stedse af de enkelte Kirkers Dahbs- 
bekjendelser har tilföjet til samme de manglende led søavelsom ogsaa 
ellers Dette eller Hint og derved fuldstændiggjort det, og at det er et 
paa denne Maade fuldstændiggjort Nicænum, som menes paa de i $ 2 
anförte Steder, fyldestgjörende ligeoverfor disse samt den Kjendsgjerning, 
at i flere Haandskrifter af de cyrillske Katecheser det gamle Nicænum 
findes paa det Sted, hvor Cyrill havde traderet sine Katechumener det 
jerusalemske Symbol. Hvorledes det kunde ske, at den græske Kirke 
i det fjerde og femte Aarhundrede brugte det gamle Nicænum som 


29" 
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Daabssymbol. 6 6. De Aarsager, som have bevirket, at man i den 
græske Kirke fra omtrent 370 eller omtrent det fjerde Aarhundredes 
Midte af har begyndt at bruge Nicænum som Daabssymbol, og at det 
i Löbet af den förste Halvdel af det femte er blevet denne Kirkes 
almindelige Daabsbekjendelse. Udviklingen af Nicænums tiltagende 
Herredömme som Daabssymbol i denne Tid. 


δ 1. 

Det kan synes forunderligt, at jeg regner det ældre, 
egentlige Nicænum med iblandt den græske Kirkes Daabsbe- 
kjendelser. Denne Bekjendelse slutter jo nemlig ikke alene med 
en Anathematisme (dette er ogsaa Tilfældet med Epiphanius's 
tvende Daabsbekjendelser; s. Afhandl. om disse), men den 
mangler ogsaa foruden Sønnens Sæde ved Faderens Højre (dette 
Led findes heller ikke i Antiochenum; s. B. II S.136—44) alle 
den tredje Artikels Led paa det første nær. Hvor- 
ledes skulde den græske Kirke have kunnet bruge en saadan 
Bekjendelse som Daabsbekjendelse!? Og er det ikke en be- 
kjendt Sag, at det sædvanlig med Navnet Nicænum betegnede 
Symbol, der egentlig burde kaldes Constantinopolitanum 
eller endnu mere træffende Nicæno-Constantinopolita- 
num, i den græske Kirke i det femte Aarhundrede umid- 
delbart har afløst efter Nogles, som de foregaaende Af- 
handlinger vise, aldeles forkjerte, Forestilling det ,apostoliske 
Symbol*, vor nuværende romersk-occidentalske Daabsbekjen- 
delse, efter Andres rigtige Anskuelse de forskjelligt lydende 
Daabsbekjendelser, der indtil denne Tid vare blevne brugte i 
de enkelte østerlandske Kirker? 

Men den almindelige Antagelse, at Nicæno-Constantino- 
politanum i Orienten umiddelbart er traadt i det ,,apostoliske 
Symbols* eller i de østerlandske Kirkers Daabsbekjendelsers 
Sted, beror, uagtet den findes ikke alene hos Lindberg"), 


1) οἱ Östen gik man endog saavidt, at man paa Kirkeforsamlingen i 
Ephesus 431 fastsatte, at Catechumenerne skulde alene lære det 
nicænske Symbol. Herved mentes dog det nicæno-constan- 
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men ogsaa hos Mænd, som Hahn og Høfling 2), paa en 


Vildfarelse, og det gamle, egentlige Nicænum er, som, saavidt jeg 
ved, kun Erkebiskop Marcus Eugenicus af Ephesus?) og 


δ" 


ὦ 


tinopolitanske. — I den romerske Kirke var dets (dette Sym- 
bols) Anseelse altid meget stor; men den Daarlighed begik man 
dog aldrig der, at man glemte det apostoliske for det nicænske*. 
»Dernæst er det vist, at fra det 446 Aarhundrede — har man vel 
her og der begyndt at döbe paa særegne Troesbekjendelser --, 
som vi ved i de österlandske Kirker blev Tilfældet med det ni- 
cænske Syimmbol* (Historiske Oplysninger om den danske Kirkes 
symbolske Böger 8, 861. og S. 81). 

»Pass die Kirche in Jerusalem aus ihrem alten Taufbekenntnisse —, 
auch * nachdem dasselbe dem Constantinopolitanischen, 
welches seit dem 5. Jahrhundert nach und nach in den 
orientalischen Kirchen in Gebrauch kam, hatte wcei- 
chen milssen, doch im dritten Artikel das Prædicat år — bei- 
behalten habe, ist von Touttée — sehr wahrscheinlich gemacht 
worden* (Hahn, p. d. anf. $t. 8. 111 Not. 3). y,Seit der Mitte 
des 5. Jahrh. finden wir åberall im Orient die Taufbekenntnisse 
der Landeskirchen durch das Nicænische Symbolum verdrångt. — 
Im Occidente wurde dieses zWar auch liturgisch und namentlich 
in den Skrutinien auch als Taufbekenntniss gebraucht; aber es 
konnte sich hier doch nicht so geltend machen, dass es das in 
seinem texlus receptus freilich auch etwas erweiterte alte so- 
genannte apostolische Symbolum verdiångt håtte, und nicht viel- 
mehr selbst diesem als Tauf- und gewöhnliches liturgisches Kirchen- 
bekenntniss bald immer mehbr wieder håtte weichen missen*, 
(Höfling, p. d. anf. St. 8, 213f.). At Höfl. med ,das nicæni- 
sche Symbolum* mener det nicæno-constantinopolitanske, fremgaar 
af Ordene: ,Seit der Mitte des 5. Jahrh.* og endnu klarere af 
Ordene: ,Im OQccidente wurde" o. s. v. Thi det i Occidenten 
liturgisk og navnlig i Skrutinierne en længere Tid ogsaa som 
Daabsbekjendelse brugte Nicænum var Nicæno- Constantinopolita- 
num; 8. Theol. Tidsskr. B. II S. 544 fr. og 8. 556 ff.). — Andre, 
som f. Ex. Bingham, p. d. anf. St. B. IV S. 110f., gjöre idet- 
mindste ingensomhelst Forskjel imellem Nicænum og Nicæno- 
Constantinopolitanum, idet de ogsaa kalde dette ,Nicænum* og 
kun tale om en Ombytning af de ældre græske Daabssymboler med 
Nicænum. 

Denne bemærkede i den femte Session af Conciliet i Florents i 
Aaret 1439, at den ephesinske Synode i Aaret 431 i sit Decret kun 
havde omtalt Nicænum og ikke tillige Constantinopolitanum διὰ 
τὲ το ἀξιωμα της δυνοδου åxervns (den nicænske), ὅτι τὲ ἐκ 
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Touttée 4) have seet, trods dets Beskaffenhed, der efter vore 
Begreber, fra hvilke man dog i saadanne Ting maa aldeles 
abstrahere, skulde have gjort det uskikket til at være Daabs- 
bekjendelse, i den græske Kirke i et langt Tidsrum (fra om- 
trent 370 eller endog omtrent 350 til omtrent Slutningen af 
det femte eller Begyndelsen af det sjette Aarhundrede) virkelig 
blevet brugt som Daabssymbol, og dets Brug som saadant har 
dannet Overgangen fra Brugen af de orientalske Particular- 
kirkers gamle Daabsbekjendelser til Brugen af Nicæno-(Con- 
stantinopolitanum. 

At godtgjøre dette interessante og ikke uvig- 
tige Factum, at sikre det imod alle mulige Indven- 
dinger og at vise, at .det ingenlunde er ubegribeligt, 
samt at fremsætte de Aarsager, der have bevirket, 


πλειονων HATEPOV KAL OTL πρωτῇ KA οόπερ ϑεμελιος τῶν 
sEns ἀπαδσων" τὸ δευτερον, ὅτι τὸ ἐκεινης GuuBolov ἐπεκρα- 
τειπαρα τοις Χριόστιανοῖξ' ἐτι δὲ δι ἐκείνου οἱ πλειονες 
ἐβαπτιδοντο μεμνήμενοι τοῖινυν οἷς ἐπικρατουντος ἕἔκει- 
vov καὶ ὡς δυναμεῖ το δευτερον περιέχοντος, TOVTO παρα -- 
λιμπανουόσῖι x. τ. Å. (Coleti, Sacrosancta Concilia T. XVIII p. 72). 
Marcus Eugenicus var, som bekjendt, Grækernes Talsmand paa 
Conciliet i Florents. 

4) Touttée siger Cyrilli Hieros. Opp. p. 80: ,— in Oriente ita cau- 
tim ac paulatim in usum recepta est Nicæna professio, ut ex 
ea nonnihil in Symbolum suum peculiares ecclesiæ primo derivarint; 
donec integrum illud, deinde ejus vice Constantino- 
politanum, in sui veteris locum tandem admisere; quod est ἃ 
nobis pro viribus in dissertatione ceritica et historica de symbolo 
explicatum* og p. 83: ,Ante autem quam Hierosolymis 
Constantinopolitanum Symbolum adsumeretur, Nicæ- 
num purum assumtum fuisse crediderim; eo enim gradu 
ecclesias ad symbolum -Constantinopolitanum deve- 
nisse, varia approbant monumenta, quæ in dissertatione historica 
de Symbolo referimus*. Dissertationen ,de Symbolo*, til bvilken 
Touttée paa disse to Steder henviser, findes ikke i hans Udgave 
af Cyrills Verker. Maaske er den slet ikke bleven trykt, Touttée 
döde efter et Efterord til hans , Præfatio* endnu förend hans Verk 
var trykt. Efter Schröckh, Kirchengesch. B. XII S. 441, döde 
han allerede i 1718, medens hans Verk först saa Lyset i 1720. 
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at det gamle Nicænum i det anførte Tidsrum i 
Orienten blev herskende som Daabsbekjendelse, og 
at angive Udviklingen af dets Herredømme som 
saadan — til alt dette er den efterfølgende Afhandling be- 
stemt, fra hvilken jeg kun udelukker foruden Drøftelsen af 
det Spørgsmaal, hvorledes Nicænum blev til, Besvarelsen af 
Spørgsmaalene om, hvad der har bevirket, at det som Daabs- 
bekjendelse blev afløst af Nicæno-Constantinopolitanum, naar 
denne Afløsning er indtraadt, og hvilken Gang den har taget. 
Drøftelsen af hint Spørgsmaal hører nemlig ikke ind i en 
Afhandling, der kun har at bestille med Nicænums Brug som 
Daabsbekjendelse, og den rette Plads for Besvarelsen af 
disse Spørgsmaal er Afhandlingen om Nicæno-Constantinopoli- 
tanums Brug som Daabsbekjendelse, i hvilken med Afhand- 
lingen om Nicænums Brug som saadan nøje sammenhængende 
og samme egentlig afsluttende Afhandling den derfor ogsaa 
skal blive given. 
ὃ 2. 

At den gamle, egentlige nicænske Bekjendelse i den 
græske Kirke i at længere Tidsrum er bleven brugt som 
Daabsbekjendelse, at det var dette Symbol, der som Daabs- 
symbol umiddelbart har succederet de ældre græske Daabs- 
symboler, og at Nicæno-Constantinopolitanum kun igjen har 
afløst Nicænum, dette fremgaar af en lang Række af for en 
Del fuldkommen klare og utvetydige Vidnesbyrd, Vidnesbyrd, 
der strække sig fra Conciliet i Ephesus i Aaret 431 indtil 
Basiliskus's Enkyklion i Aaret 376, og hvori der ligefrem 
tales om Daab paa Nicænum, saavelsom ogsaa af et Par 
mærkelige og betydningsfulde Kjendsgjerninger, der indirecte 
bevidne det Samme, som hine Vidnesbyrd directe, og tjene 
til at understøtte deres Beviskraft. 

Vi ville først anføre hine Vidnesbyrd i chronologisk 
Orden og derefter omtale disse Kjendsgjerninger. 
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1. Synoden i Ephesus i Aaret 431 gav i Slutningen 
af sine Forhandlinger et Decret om Troen (Coleti, T. III. 
p. 1219—22). I dette Decret heder det nu: ὥριδεν ἡ ἅγια 
συνοδος, ἕτεραν motiv under ἐξεῖναι προςφερεῖιν ἤγουν 
συγγραφεῖν ἡ συντιϑεναὶ παρα τήν Öpi69eE16ar 
παρα τῶν ἅγιων πατερῶν τῶν ἐν Νικαεῶν 
δυνελθοντῶν συν ἁγιῷ πνευματι τοὺς δὲ τολ- 
μῶντας 7 GUVILSEVAL πιτιν ἕτεραν γοῦν προκομίφειν 
ἢ προύφερειν τοῖς ἐϑελουσιν ἐπιόστρεφειν εἰς 
ἐπιγνωσιν τῆς ἀληϑειας n ἐξ ἑλληνιόμου ἡ ἐξ 
ἰουδαΐϊόμου ἡ ἐξ αἱρεσεως οἱαςδηποτουν, τούτους, 
εἰ μὲν εἶεν ἐπιόκοποι ἡ KÅNPIKOL, ἀλλοτρίους εἶναι TOUS 
ἐπιόκοπους της ἐπισκοπῆς Ἀ. τ. λ. 

2. Sozomenus ytrer i sin under Theodosius den Yngre 
hbenimod 440 forfattede Kirkehistorie 1. I. c. 20seq.: ἔνα δὲ 
και εἰς τον &&ns xpovov BeBaiov nar δῆλον τοῖς E60ue- 
vois VæapxN TO δυμβολον τῆς ToOTE (paa det nicænske 
Concil, hvis Historie Soz. fra c. 17 af havde fortalt) συνα- 
peGaons πιστεῶς, ἀναγκαῖον GNSnv Es ἀποδειξιν 
τῆς ἀληϑεῖας, αὐτὴν τὴν περι TOUTØY γραφὴν (det 
nicænske Symbol) παραϑεσϑαι εὐσεβων͵ δὲ καὶ φιλῶν 
καὶ τα τοιαυτα ἐπιστημονῶν, οἷα δὴ uVOTAIS και 
μυσταγωώγοις μονοιῖς δεοντα λέγειν καὶ ἀκούειν 
ὑφηγουμενῶων 5), ἐπῃνεδσα τὴν βουλὴν (οὐ γαρ ἀπει- 
HOS, KAL τῶν ἀμυητῶν τινας TI δὲ τῷ βιβλῳ ἐντυχεῖν), 
ὡς ἕν δη τῶν ἀποῤῥήτων, ἃ χρη διῶώπαν, ἀπο- 
κρυψαμενος ὡς δὲ un παμπαν ayvoer τα δοξαντα 


δ) Men da fromme o. 8. ν. Mænd angave mig, hvad blot Indviede (d. 
v. 8. Christne og Baptizomener), og Indviende (ἃ. v. s. Baptizome- 
nerne i de christelige Daabsmysterier undervisende Præster), have 
Lov til at sige og höre, hvoriblandt ogsaa Nicænum var. 
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τῃ συνοῦῳ, ἰστεον, ὁτι τον μὲν υἷον er εἶναι 
ἀπεφῃναντο κ. τ. λ. 5). 

3. I et omtrent i Aaret 448 skrevet (8. Theol. Tidsskr. 

B. II 8. 506 Not.) Brev til de constantinopolitanske Munke 
(ep. 144, Opp. T. IV p. 1214 seqq. ed. Schulze) ytrer Theo- 
doret: Tovs yap καϑ' ἕκαστον ἔτος τῷ παναγτῷῳ 
προδιοντας βαπτιόματι τὴν ἐκτεϑειόαν ἐν Νι- 
καιᾷ παρα τῶν ἁγὼν KAL μακαρτῶν πατερων ᾿ 
πιότιν ἐκμαγϑανεῖν παραδκευαξομεν και μυ- 
ὅταγωγουντες AaVTOUS, ὡς προδεταχϑημέν, βαπ- 
τιξομεν εἰς το ὀνομα του Πατρος nar rov Tiow 
καὶ τοῦ ἅγιου Πνευματος κ. T.A. (p. Å. anti. St 
p. 1246). 
4. I den ,libellus confessionis*, som Eutyches overrakte 
den saakaldte Røversynode i Ephesus i Aaret 449, og som 
ogsaa blev forelæst i Chalcedon i den første Session, bekjender 
denne Hæretiker sig til det ældre, egentlige nicænske Symbol, 
idet han Ord til andet anfører det, og tilføjer derpaa: οὕτως 
ἄνωϑεν ἐκ προγονῶν παραλαβὼν ἐπιστευσα nar πι- 
δτευω" ἐν αὐτῇ γαρ ἐτεχϑην καὶ εὐϑυς ἀφιερωϑην ϑεῷ 
καὶ mposede&aro μὲ ἡ οὕτου PilarIpoma nat τῇ πι- 
ὅτει ταυτῃ βαπτιόϑεις E0ppayi0uar(Coleti, T.IV 
p. 910). 

δ. Paa Conciliet i Chalcedon i den anden Session bleve 
efter hverandre forelæste det nicænske Symbolum, det nicæno- 
constantinopolitanske Symbolum, Cyrills to Breve til Nestorius 
og til Johannes af Antiochien samt Leo den Stores Brev til 
Flavian. Da det nicænske Symbolum var blevet forelæst, 


6) Saaledes har jeg troet, forstörstedelen fölgende Valesius, at 
burde corrigere den aabenbart fordærvede Text: — τὴν Bovaånv* 
ov γάρ — ἐντυχεῖν" oss ἔνι δὲ τῶν ἀποῤῥητων ἃ xpN.61o- 
παν ἀποκρυφαμενον' ὡς un παμπαν ἄγνοειν τὰ δοξαντα 
τῇ δυνοδῳ. Ιότεον δε, ort κι τ. Δ. Valesius har ladet årt 
δδ stan. 
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raabte de forsamlede Biskoper: αὕτη ἡ πιότις τῶν ὀρϑο- 
δοξων, ταυτῃ -- παντὲες πιότευομεν, ἐν ταυτῃ EPan- 
τιόϑημεν, Ev ταυτῃ Banti2ouev — αὑτὴ ἢ aAnSiwn 
πιότις, αὕτη ἡ ἅγια πιστις, αὑτὴ αἰώνια πιότις, εἰς 
“ταύτην ἐβαπτισϑημεν, εἰς ταυτὴν βαπτιομεν, 
og, da derpaa ogsaa Nicæno-Constantinopolitanum var forelæst, 
raabte de kun: αὐτῇ παντῶν πίστις, αὑτὴ πιστις τῶν 
ὀρϑοδοξων, οὕτω mavrss miGrevouer (Coleti, T. IV 
Ρ. 1209 seqg.). | 

6. I det chalcedonensiske Concils fjerde Session over- 
rakte flere eutychiansksindede Archimandriter de forsamlede 
Biskoper en Skrivelse, hvori de bade om Dioskurs Rehabili- 
tation og blandt Andet ytrede, at de til et fuldkomment 
Bevis paa, at de Intet tænkte, som stred imod Troessymbolet 
(de 318's Symbol, som de forhen havde nævnt), havde tilføjet 
saavel dette Symbol som den ephesinske Synodes Definition, 
der beseglede det. Da nu disse Archimandriter, efterat deres 
Skrivelse var bleven forelæst, bleve adspurgte, om de vilde 
bifalde den hellige Synodes Dogmer, svarede en af dem, Caro- 
sus: τὴν τῶν TIN ἐν Ninara γενομενῶν πατερῶν 
πιστιν, ἐν ἡ και ἐβαπτισϑην, οἶδα" sne ἐγω ἀλλην 
πιστῖν οὐκ Vida --᾿ ἐμε ὃ ἅγιος Θεοτιμὸς ἐν Topois, Öre 
ἐβαπτισεν, ἐκελευσε με, ἄλλο τι ποτε μη ppovnoar og 
en anden, Dorotheus: τῇ πιστει τῶν ἁγιῶν πατερῶν 
τῶν ἐν Νικαιᾳ τιή, ἐν ἡ nar ἐβαπτιόσϑὴν καὶ τῷ 
ὁρῷ τῶν ἐν ᾿Εφεσῳ καϑελοντῶν τον Νεότοριον ἐμμενὼ 
κ. τ. Å. og Munken Barsumas: οὕτω πιστευω, ὡς οἱ ττιή, 
καὶ οὕτως ἐβαπτισϑην (Coleti, T. IV p. 1420); små. 
desuden ogsaa det Svar, som Carosus senere gav den con- 
stantinopolitanske Archidiakon Aetius, da denne i Conciliets 
Navn kategorisk spurgte ham, om han vilde adlyde det; det 
lød: ἐγω κατα τὴν ἐκϑεσιν τῶν TIN, Ms εἶπα, οὕτως 
πιστευω, ὡς Kal ἐβαπτισϑὴην (sammesteds p. 1421). 
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7. Under de ferfærdelige eéutychianske Forvirringer, som 
i de nærmeste Aar efter Conciliet i Chalcedon vare udbrudte 
i den ægyptiske og især i den alexandrinske Kirke, Hoved- 
sædet for Eutychianisnren (Mordet paa Proterius, Usurpationen 
af den alexandrinske Bispestol ved Eutychianeren Timotheus 
Aelurus), vendte det chalcedonensiske Parti i Ægypten sig 
med Klager og Bønner om Hjælp mundtlig og skriftlig til 
Kejser Leo den Første. For at modvirke det rettede ogsaa 
det Timotheus hengivne Modparti en Skrivelse til ham. I 
denne Skrivelse ytrer det: ,Qvia-vero necessarium visum est, 
etiam spem nostram et fidem breviter vestræ mansuetudini 
declarare, suggerimus, nos trecentorum decem et octo 
sanctorum patrum, qvi in Nicæna civitate collecti 
sunt, symbolum atqve fidem tenere et custodire et neqve 
augmentum aliqvod nec imminutionem recipere. Ea 
erim, qvæ å sancto Spiritu dicta atqve conscripta 
sunt, fas non est aliqvo modo retractari, nec aug- 
mentum aliqvod nec imminutionem eis inferre, sicut 
scriptum est: Noli transponere terminos æternos, 
qvos posuerunt patres tui: qvando neqve interpre- 
tatione eget prædictorum sanctorum patrum fidei 
symbolum, cum per se interpretatum sit et clare 
prædicet mysteria pietatis. — Hoc autem manifestum 
facimus tuæ pietati de prædicto archiepiscopo nostro Timotheo, 
qvia, confidens de tua pietate, eidem symbolo trecento- 
rum decem et octo sanctorum patrum, in qvo bapti- 
2811 estis bonamqve confessionem confessi, credere —. 
Qvia vero vestra pietas imperavit, qvemadmodum de synodis 
sapiamus, nostram sententiam facimus manifestam, qvoniam 
communicat ecclesia synodis in Epheso celebratis. Synodum 
vero centum -qvinqvaginta (Synoden i Constantinopel i 
Aaret 381) nescimus &c. (Coleti, T. IV p. 1848 seq.). 
Med denne sidste Ytring, saavelsom med den Ytring, at de 
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Skrivende hverken antoge δὴ Forøgelse eller Formindskelse 
af det nicænske Symbol, fordi det ikke var ret at bearbejde 
det af den Hellig-Aand Dicterede og Skrevne eller at forøge 
og formindske det, og fordi det nicænske Symbol, idet det 
forklarede sig ved sig selv, ikke behøvede nogen Interpretation, 
med disse Ytringer Maa flere Ytringer sammenlignes, der 
forekomme i de Svarskrivelser, som Kejser Leo erholdt paa 
den Forespørgsel, betræffende Conciliet i Chalcedon og Timo- 
theus Ælarus, han ved Forstyrrelsen i Ægypten og begge de 
alexandrinske Skrivelser var bleven bevæget til, under Med- 
delelse af disse to Skrivelser, at tilstille sit Riges Biskoper. 
Disse Ytringer vise nemlig tilbage til hine og tjene til deres 
nærmere Forklaring. Det er følgende: I Svarskrivelsen fra 
Biskoperne i ,Syria prima" heder det: ,Deniqve ipse (Timo- 
theus Aelurus) et defensores ejus aperte literis, qvas vestræ 
- obtulerunt tranqvillitati, bellum se habere contra ecclesiam 
monstraverunt, tanta concilia, hoc est centum qvin- 
qvaginta et eorum, qvi Chalcedone eollecti, abdicantes 
audacter* (p. 8. St. p. 1862). Biskoperne af Pisidien erklære 
i sit Brev: ,Qvomodo autem isti credendi synt — tenere sa- 
lubrem fidem, qvam præcipue servare promittunt, dicentes in 
prædictis precibus suis, inconcusse — se oredere symbolo in 
Nicæa civitate ἃ sanctis 318 patribus explanato, et negve 
augmentum neqve detractionem hoc posse recipere 
neqve opus habere qvalibet interpretatione, cum 
per se, ut ajunt, videatur interpretatum, 150 vero 
sanctorum påatrum concilium ignorare se profitentes. 
— si hære, qvæ memoravimus, agnovissent, non arbitraren- 
tur, augmentum aut detractionem factam in sancto 
symbolo å 318 sanctis patribus explanato, nec per 
se dicerent illud interpretatum, qvod paucissimis 
qvidem sermonibus, sed perfectis sensibus scripturæ 
divinæ per viros ejus scientiæ peritissimos videre- 
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tur esse completum.  Qvorum veritatem ignorantes, et 
qvalis qvantaqve hæretico tunc procedente languore prolata 
sit medicina divinitus inspirata, in illud incurrisse videntur 
eloqvium: Nolite fieri sapientes apud vosmet ipsos. Propter 
hæc enim ignoraverunt hæreticos, qvi postea per diversa tem- 
pora variis languoribus sunt exorti, necnon etiam 608, qvi 
opportune et necessarie eorum infirmitatibus salu- 
berrimæ fidei congruam obtulerunt salutaris adju- 
torii medicinam, sicut sanctissimi 150 patres infir- 
mitati languoris Macedonii, qvi divinitatem sancti 
Spiritus negavit, obtulerunt, aperte firmitatem rectæ 
fidei docentes et divinitatem unitatis inseparabi- 
liter adorandam. — Et qvia non, sicut defensores 
Timothei putant, adjectio qvædam symbolo 318 
patrum est facta, qvando emergentibus variis ægritudinibus, 
spiritualis et necessaria eis oblata est medicina; simul, qvia 
corpori ægrotanti similis est incredulitas. Et qvemadmodum 
oculis dudum ægrotantibus et caute atqve competenter å me- 
dicis, qvi tunc inventi fuerint, euratis, si rursus contingat, 
aliqgvem —visceribus forte dolere, qvicunqve postea reperti 
fuerint, non desinunt adhibere medicinam: ita, hæretica infir- 
mitate diversis temporibus exorta, mirum non est, si å piissimis 
temporum qvorumqve principibus Deo amantissimi episcopi pro 
imminente cura convocati medicinæ utilia remedia porrexerunt. 
Qvæ cum ita sint; nonne ignorantia manifesta est et novis- 
sima in Timothei defensoribus inscitia atqve superbia, qvando 
omnibus qvidem orthodoxis et religiosissimis episcopis, qvi- 
cumqve nunc sunt et qvi δὰ Deum jam migraverunt, 
aperte calumniantur, qvasi adjectionem qvandam in 
sacro 318 sanctorum patrum symbolo fecisse vide- 
antur? et cum pro credulitate sua dicant, qvia in. prædicto 
sacro symbolo nullum ipsi augmentum aut detrac- 
tionem qvamcunqve.recipiant, nonne plenum est hoc 
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totius falsitatis indicium, cum dicant 150 patrum se ig- 
norare concilium? Unde magis videantur, qvia non solum 
talium medicorum necessariam curam prorsus igno- 
rant, sed etiam ipsam infirmitatem Macedonii, pro 
αν videntur fuisse collecti. Qvam scilieet igno- 
rantes, cum sit utigve manifesta et nimis insignis etiam 
simplieibus orthodoxis et in laieo ordine constitutis* &c. (p. 8. 
St. p.'1878—80).  Biskoperne i Galatia prima 'ytre i sin 
Svarskrivelse: ,,non solum ab 1110 (det chalcedonensiske Concil) 
se separant, sed neqveé sanctorum patrum concilium 
in regia civitate factum se recipere profitentar* — 
(ib. p. 1942). Endelig i den cyziceniske Synodes Brev heder 
det: ,Dixerunt qvidem sanctam qvidem synodum 
Nicænæ factam se susciperé, 150 vero reverendissi- 
morum episcoporum concilium — penitus ignorare. 
Unde hujusmodi sensus ostendit, qvod contrarii cultores sint 
sanctorum episcoporum, qvi in toto orbe consistunt. Nam si 
concilium factum contra hæreses respuunt qvale est 
et sub Nectario sanctæ memoriæ in maxima civitate 
regia ex diversis provinciis congregatum (det constan- 
tinopolitanske), palam est, qvoniam illas hæreses prohibere 
nolunt, sed eas potius amplectuntur, qvas sanctissimi patres, hæc 
pie constituentes, anathemati subdiderunt* (p. 8. St. p. 1896). 

8. I mange af Svarskrivelserne til Kejser Leo finde vi 
den Ytring, at de Skrivende selv vare døbte og døbte Andre 
paa de 318 i Nicæa forsamlede Fædres Symbol.  Saaledes 
heder det f. Ex. i de europæiske Biskopers Brev: ,Prima — 
dogmata et expositionem 318 sanctorum segvimur 
patrum eorumqve fidem indeclinabiliter custodimus, 
in αν baptizati sumus et baptizamus. Post qvos 
150 sanctorum patrum, qvi in regiam Constantinopolim 
congregati sunt, constituta servamus" (p. 8. St. p. 1854). 
Saaledes fremdeles i Brevet fra Biskoperne i GCappadocia 
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prima: ,Nam et 318 sanctorum patrum Nicææ con- 
venientium laudat (Conciliet i Chalcedon) fidem — in 
qva — et baptizati sumus et credimus et in qva 
credere accedentes ex gentibus edocemus; sed et 
religvos omnes sanctos seqvitur patres, et eos, qvi post illos 
in regia civitate collecti* >&c. (ib. 1905).  Saaledes end- 
videre i Brevet fra Biskoperne i Cappadocia secunda: ,ea 
(qvæ definita sunt ἃ (Chalcedonensi concilio) ita servamus, 
sicut antiqvum sanctum et universale concilium 
sanctorum 318 patrum in Nicæa urbe celebratum, 
secundum qvod et baptizati sumus et nosmet ipsos 
bonæ confessioni tradidimus, sacerdotiumqve sor- 
titi —, ad fidem ejus eos, qvi imbuuntur, adducimus. 
Nec non et alias synodos, qvas per singula. tempora congregari 
necessariæ res exegerunt, — per omnia custodimus" &c. (ib. 
p. 1907). Saaledes endelig i Brevet fra Biskoperne paa Creta: 
»sanetum Chalcedonense concilium concordare credimus ex- 
positioni fidei 318 patrum in Nicæa urbe congrega- 
torum, in qva baptizati et baptizantes et prolatum 
exinde symbolum intemeratum inviolatumqve servantes,.vitam 
in 60 reliqvam complere Dominum deprecamur; et his qvæ 
postea definita sunt ἃ sanctis 150 sacerdotibus in civitate 
regia Constantinopoli congregatis* &e. (ib. p. 1929). Smil. 
endnu Brevet fra Anatolius af Constantinopel og Brevene fra 
Biskoperne af Pamphylia, Armenia prima og Årmenia secunda 
(åb. p. 1853. 85. 98. 1901). 

9. I Basiliskus's Enkyklion (Evagr. bist. eccl. 3, 4) 
heder det: Seomåouev τὴν κρηπῖδα καὶ BeBarwow της 
avSpoøniwvns εὐφωΐας, TOUTEGTL TO συμβολον τῶν tin 
ἁγιων πατερῶν τῶν ἐν Νικαιᾳ παλατι μετα τοῦ 
ἅγιου πνευματος ἐκκλησιασϑεντων, εἰς ὁ ἡμεις 
καὶ παντὲς οἷ προ ἥμων HIGTEUGAVTES, ἐβαπτισ. 
ϑήμεν, μονον πολιτευεῦϑαι καὶ κρατεῖν ἐν HAGA ταῖς 
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ἁγιωώταταις του ϑεοῦυ ἐκκλησιαις τον ὄρϑοδοξον λαον, ὡς 
μονον τῆς ἀπλανοῦς πιότεως κυριὼς Öpor, καὶ ἄρκουν 
εἰς avarpeorv μὲν καϑολου παδῆς αἱρεδεως, ἕνωσιν δε 
ἄκραν τῶν ἁγιὼν τοῦ ϑεου ἐκκλησιῶν" Erovrøv δηλαδὴ 
τὴν oixeav ἰόχυν καὶ τῶν εἰς βεβαιωσιν avrov του 
ϑείου øvufolov πεπραγμενῶν, ἐν τὲ τῃ βασιλευουδῃ 
KOMET TAVTN κατα τῶν βλαδφημουντῶν εἰς το nvevua 
TO ἅγιον παρα τῶν PV ἅγιων πατερὼν κ. τ. λ. 


2. 


1. Det er en mærkelig og interessant Kjendsgjerning, at 
hos de græske Kirkelærere og Biskoper, der levede og skreve 
mellem det constantinopolitanske og ehalcedonensiske Concil, 
og især hos den Del af dem, der levede og skrev mellem den 
nestorianske Strids Begyndelse og den sidstnævnte Synode, 
Nicæno-Constanopolitanum træder aldeles tilbage for det gamle, 
egentlige Nicænum, at hos dem hint Symbol aldeles over- 
straales af dette. 

Medens Nicænum af dem. ofte anføres, omtales og om- 
meldes, medens det af dem udlægges, og dets Bestemmelser 
og Ord anvendes imod Hæretikere, medens det af dem be- 
tegnes som ἢ πεστις, TO 6uufoAov, To TNS MIGTEMSE 
øovufoAov og tilægges de største og herligste Prædikater, 
bliver Nicæno-Constantinopolitanum aldrig omtalt af dem, heller 
ikke der, hvor man skulde vente at finde det, og findes der 
kun et Par Hentydninger til en af dets Bestemmelser. Først 
paa Conciliet i Chalcedon optræder det oftere ved Siden af 
Nicænum, men ogsaa der endnu overstraalet af dette. 

Gregor af Nazianz ytrer i Begyndelsen af sin kort 
efter Conciliet i Constantinopel skrevne Orat. 523) til Pres- 


8) Det andet af Gregors to berömte antiapollinaristiske Breve til Cle- 
donius (Or. 51 og 52), Greg. Nanz. Opp. T. I p. 745 seqq. ed. Col, 
(Lips.) fra 1690, Thilos Bibl, Pater. Græc. dogm. T. Il p. 559 644. 
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byteren Cledonias, der havde anmodet ham om i Korthed at 
fremstille for ham sine Anskuelser, for at denne Fremstilling 
kunde tjene bam som Regel og Rettesnhor ligeoverfor dem, 
der, foruroligede af Apollinaristerne, søgte hos ham en sikker 
Lære om Troen, at han aldrig havde foretrukket eller kunde 
foretrække Noget for de nicænske Fædres Tro, men at han 
med Guds Hjælp delede og fremdeles vilde dele den. Kun 
maatte han føje en Bemærkning til de nicænske Fædres ufuld- 
stændige Ytring om den Helligaand, en Ytring, hvis Beskaffenhed 
havde sia Grund deri, at Spørgsmaalet om den Helligaand paa 
det nicæmske Concils Tid endnu ikke var sat i Bevægelee, 
nemlig den Bemærkning, at man maatte anerkjende, at Faderen 
og Sønnen og den Helligaand vare af een Guddom, idet man 
holdt ogsaa Aanden for Gud. Dem, der troede og lærte saaledes, 
skulde han med ham anse for Troesfæller, men fra dem, der 
afvege fra denne Lære, skulde han vende sig bort og kolde dem 
for fremmede for Gud og den katholske Kirke. Angaaende 
Incarnationen, hvorom der ogsaa var Spørgsmaal, skulde han 
forsikre Alle, at han (Gregor) forbandt Guds Søn, der først 
blev født af Faderen og derefter af Jomfru Maria, til Eet og 
ikke nævnte to Sønner, men tilbad een og den samme i uad- 
skillelig Guddom og Ære. — Her er Gregors fuldkomne Taushed 
om det nylig afholdte store oonstantinopolitanske Concils 
Troessymbol, som jo just havde raadet Bod paa det gamle 
Nicænums Mangel angaaende Læren om den Halligaand og 
desforuden ogsaa! i Ordene ἐκ mvevuartos ἅγιου καὶ Ma- 
ρίας τῆς mwapSevov til samme føjet en &antiapollinaristisk 
Bestemmelse, ikke lidet paafaldende. Dog lader den sig nogen- 
lunde forklare ved Conciliets Nyhed, som gjorde, at dets 
Symbol dengang endnu ikke havde vundet pegen synderlig 
Anseelse, og især ved Gregors ejendommelige Stilling til de 
constantinopolitanske Fædre; de havde bragt ham til at stige 


ned fra den constantinopolitanske Bispestol, cg han havde, 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 3 H. 30 
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som hans Tale ved Afskeden fra Conciliet viser, meget daar- 
lige Tanker om de Fleste af dem *). 

Cyrillus af Alexandrien udtaler i sin i Aaret 429 
affattede Skrivelse til de ægyptiske Munke (Opp. T. V P. 2 
Sect. 2 p. 1—19 ed. Aub.), det første Skrift, hvori han angreb 
Nestorius's Vildfarelse, den Formodning, at Nogle imod Ud- 
trykket Seoroxos om Maria vilde indvende, at den nicænske 
Synode ikke havde brugt det om Herrens Moder og over- 
hovedet ikke havde bestemt Noget angaaende den omtvistede 
Sag, og erklærer at ville imødegaa denne Indvending ved at 
fremsætte, hvad de nicænske Fædre havde sagt om τῆς ἐμ 
Χριστῷ voovuevns οἰκονομίας TO uVOTnNpiov. Derved vilde 
det nemlig vise sig, at de havde lært, at den af den hellige 
Jomfru Fødte var af Naturen Gud, en Lære, hvoraf da med 
Nødvendighed fulgte, at Jomfruen var ϑεοτοκος. I denne 
Anledning anfører han nu det gamle, egentlige Nicænum, som 
af ham betegnes som ὁ τής ἀμωμητοῦυ πιστεως ὄρος Og TO 
τῆς πιότεωῶς δσυμβολον, Ord til andet indtil Ordene καὶ εἰς 


8) Fn lignende Stilling til Niceno-Constantinopolitanum indtager Gre- 
gor i sin »Tractatus de fide" (Or. 49, p. d. anf. St. 727 seqq.), et 
Skrift, der kun existerer i en af Rufin forfattet latinsk Over- 
sættelse. Her udlægger han nemlig det gamle Nicænum mod alle 
Hæretikere, efter at have anfört det Ord til andet, men tier aldeles 
om Nicæno-Constantinopolitanum. Dog er det ikke alene usikkert, 
om Gregor har forfattet ,Tractatus de fide" efter 381, men ikke 

- engang dette Skrifts Autenthie staar fast (8. Cave, Scriptt. eceles. 

-- bist. lit. p. 140). — Naar Amphilochius af Iconium, en af det con- 
stantinopolitanske Coneils mest anseede Fædre, i sin for förste 
Gang af Cotelier i ,Ecclesiæ Græcæ Monumenta* T. II p. 99—104 
udgivne og i Thilos Bibl. T. I! p.630—35 optagae ,Epistola syno» 
dalis* udtaler sig ganske paa samme Maade om Nicænum, som 
Gregor i sit andet Brev til Cledonius, og, ligesom denne, tier om 
Nicæno-Constantinopolitanm, saa har dette sin Grund deri, at det 
sidstaævnte Symbol dengang, Amphilochius skrev sit Synodalbiev, 
endnu ikke existerede.  Amphilochius maa nemlig efter ἢ. 1 have 
affattet dette Brev endnu medens hans Ven Basilius den Store 
levede. Men denne döde allerede 379. 
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το πνεῦμα ἅγιον (p. d. anf. St. p. 4) *). — Den samme 
Kirkefader formaner i sin anden Skrivelse til Nestorius (p. 
d. anf. St. p. 22—25) denne til at lægge den største Vegt 
paa Fædrenes Skrifter og at bringe sine egne Tanker i Over- 
ensstemmelse med deres rigtige og dadelfrie Anskuelser og 
anfører derpaa som det Hovedsted, hvor de med Hensyn til 
det Punkt, hvori Nestorius for vild, havde udtalt saadapne 
Anskuelser, en Del af den anden Artikel i Nicænum 19), — 
I sin henimod Slutningen af Aaret 430 affattede berømte 
Skrivelse til Nestorius ,,de excommunicatione" (p. d. anf. St. 
p. 67—77) erklærer Cyrill Nestorius, at det ikke var nok, at 
han bekjendte sig til Nicenum (οὐκ apmeoe δὲ 17 OY εὑ- 
Aafdeig τὸ δυνομολογηδαι uovov TO TNS πιότεως συμ- 
βολον 70 ἕκτεϑεν κατα καιροὺς ἐν ἁγιῷ πνευματι 
παρα τῆς ἁγιας KAL μεγαλῆς συνοδου τῆς κατα KALPOUS 
συναχϑεῖσης ἔν τῃ Νικαεων), fordi han, om han end erklærede 
sig enig i dets Ord, dog ikke forstod og udlagde disse rigtigt, 
men forvendte dem. Hvad han maatte gjøre, var at afsky, 
fordømme og afsværge alle sine afskyelige og profane Lær- 
domme og love at ville lære i Overensstemmelse med alle 
Kirkens Biskoper og øvrige Lærere og Folkenes Ledere. Han, 
Cyrill, og den i Alexandrien forsamlede Synode, i hvis Navn 
han skrev, vilde i dette sit Brev fremsætte begge Dele, hvad 
Nestorius maatte tro og lære, og hvorfra han maatte afholde 


8) Den nicænske Synode selv kalder han gjentagne Gange tn» ἅγιαν 
καὶ ueyaÅnv Guvobov og siger om dens Fædre, at den Hellig- 
nand havde talt Sandheden ind i dem (årnxeiv), og at ikke de, 
men Gud og Faderens Aand havde talt. 

10) Eller snarere, han zjengiver dette Sted paa en friere Maade. 
Ordene lyde: ”Epn τοινυν ἢ ἅγια καὶ peyarn 6vvod0s, avrov 
τον ἔκ SEOU KATPOS κατα PUOLV VEVYNSEVTA υἱον μονογενῆ, 
τον ἐκ Seov ἀληϑίνου Seov ἀληϑῖνον, το φῶς το ἐκ του 
φωτοξς, τον δι ov ta πανταὰ πεποιηκεν ὁ πατηρ, κατελϑεῖν, 
δαρκωϑηναι τὲ καὶ ἐνανϑρωπηδαι, maser, ἀναστηναι TN 
τριτῃ ἥμερᾳ καὶ ἄνελϑειν εἰς οὐρανους (p. å. anf. St. p. 22 seq.). 
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såg. Derpaa vedbliver han: αὐτῇ yap τῆς waYokmrs καὶ 
ἀποστολικης ἐκκλησεας ἡ NIOYIS, ἡ OUVATVOVOrr ἅπαντες, 
δέτε κατα τὴν δύχεραν καὶ τὴν Eæav ὀρϑοδοξοι ἐπε- 
Oxox05, Og anfører saa det gamle Nicæenom fra først til sidst 
Ord Οἱ aadet, for derefter at forklare det i dets rette anti- 
nestorianske Mening (p ἃ. anf. 8t. p. 68 seq.). — Endelig har 
ΟΥ̓ i et efter det ephesinske Concfl affattet Brev til Mun- 
kene Anastasius, Alexander o.s. v. (p. å anf. St. p. 174—191), 
som fører Qvevskriften: Kvpillov τὲς τὸ ἅγιον συμβόλον, 
udlapgt det gamle Nieæmem Stykke for Stykke paa en aldeles 
regelret Maade mod Nestorius og Theodoras af Mopsvestia. 
I denne Udkeggelse, hvori han naturligvis anfører det fra 
Begyndelsen τἀ] Enden (p. d. δῖ. St. p. 177), og hvori han 
tillægger det de største og berligste Prædikater !!), ommelder 
han ikke engang der Nieæno-Constantinopolitanum og dets Be- 
stemmelser, hvor han taler om det nicænske Symbols Ord sær 
εἰς to ἅγιον πνευμα. Det heder kun: Ζηαπερασαντες δὲ 
τον περε του Χριότου λογον, οἱ TPIGUAKAPIOL MOTEPES 
του ἅγεου πνευματος διαμνῃῳμονευουδεν πιστεύομεν γαρ, 


1) Han kalder det το Gextov καὶ Olxoupevinov τῆς πιότεως 
όυμβολον, p. d. anf. St. p. 175, της AKPALPVOV KAL ἀμωμητου 
ἀιότεως ἡ ὁμολογία, p. 8. St, το δυμβολον og ἡ ἐκϑεσις, P- 
ø. St. og 8. 477, to συμβολον, ὁ nor ἐν ἀπαδακς ταῖς ἁγίαις 
του Seov ὠοιλησιαες καὶ HPATEL καὶ κεκηρυκται, P. 8. St 
p- 176 δ64.. To ἀκραιφνες της ὀρϑης πιότεως δυμβολον, Ρ. 8. 
St. p. 177, τῶν ἁγίων πατερῶν ἢ εὐϑυτενης και ἀπλανεστατὴ 
MLOTIS NEOL της πεότεως ἡ ὁμολογεα, Ὁ. 5. BL. p. 190, og siger 
om det, at det HPS οἷα τις καὶ ϑεμελεος ἄρῤβῥαγης Kat 
ἄκραδαντος τοις ἄνα παόαν τὴν γῆν ἀνεβαλλετο, μαλλον 
δὲ κατεβαλλετο, p. 8. $. p. 175. Paa det sidste Sted ytrer han 
ogsaa, at det er utvivlsomt, at Christus paa en usynlig Mande Hur 
havt Forsædet paa den hellige og store nicænske Synode, da han 
jo har lovet at ville være tilstede, kver To eller Tre ere forsam- 
lede i hans Navn, og da je paa den vicænske Synode i dens 
Symbel den i de anförte Ord betegnede 'Grundvold blev lagt og 
han selv er Grundveldea. De aicænske Fædre kalder Cyrill p. 5. 
δι. παγευφημοι. 
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ἐφασαν, ts αὐτο καϑαπερ εἰς τὸν warspa και Elg τον 
viov: ὁμοουσεον γαρ ἐστι αὐτοῖς καὶ προχειται μὲν 
ἤγουν ÉMMOPEVETAL καϑαπερ ἀπο πηγῆς τοῦ DEOV KON 
πατρος, χορηγεῖται δὲ τῇ κτιόξι διει του vier (ρ. 8. δ, 
p. 190) 13). 


19) Sml. endnu to Steder i Cyrills berömte Brev til Johannes af Antio- 
chien ,de pace" (p. d. anf. St. p. 104—9), et, hvorpaa han ytrer, 
at han i Koryhed vil udtele sin Anskuelse om Guds Mader, Jam- 
fruen, og om Guds Söns Incarnations Maade, uden at tilföje Noget 
til den af de hellige nicænske Fædre fremsatte Tro, thi den var, 
som han allerede för havde sagt, tiltrækkelig προς sacar ev 68- 
βειας γνωόδιν, παδης καὶ AÅPETIKNS κακοδοξτας ἀποκηρυξξεν 
(p. ἀ. anf. St. p. 105 864.), og et, hvorpaa han erklærer: κατ᾽ 
οὐδενα δὲ τροπον δαλευεόϑαι προς τινῶν Aavexo- 
μεϑα την ὁριάϑειόαν πιότιν, ἤτοι το της πιότεωβ 
δυμβολον, παρα των ἁγίων ἡἥμων πατερῶν τῶν ἐν 
Νικατᾳ δυνελθοντῶν κατα HALPOUS οὐτε μην Ex1- 
τρόπομὲν ἑαυτοῖς ἤ δτεροις ἡ λεξιν ἀμειψαι τῶν 
ἐγκεεμενῶν ἐκειόε, 2 μιαν γουν παραβηναι συλ- 
λαβην, μεμνημένοι του ÅEYOVTOS: μῇ μεταιρὲ ὅρτα 
αἰωνια, ἃ ἔϑεντο ot πατερες 60v οὐ γαρ ἤσαν 
αὐτοι οἱ λαλουντεῦ, ἀλλ᾽ αὐτο το πνευμα του ϑδὲρον 
και πατρος, ὁ ἐκπορευετας μεν ἐξ αὕτου, ἐότε δὲ οὐκ 
ἄλλοτριον του viov κατα τον TNS οὐδιας λογον κ. τ. λ. (ρ. Å. 
anf. St. p. 108). Ligesaa sml. endnu ogsaa to Steder i Cyrills Brev 
til Acacius af Melitene (p. Å. anf. St. p. 109—20), et, hvorpas 
han fortæller, at hans Modstandere, de orientalske Biskoper, havde 
forlangt, at Alt, hvad han havde skrevet om Troen, skulde sættes ud 
af Betragtning, og man bløt skulde holde sig til Nicænum, og at han 
paa dette Forlingende havde svaret: Den nicænske Tro antoge de 
Alle uden at rokke Noget af dens Indhold; Alt i samme var nemlig 
rigtigt og ophöjet ever al Badel, og det var, efterat den var kommen 
frem, en farlig Sag at behandla Noget med smaalig Vigtighed (p. d. 
anf. St. p. 110), og et, hvorpaa han tilbageviser den Beskyldning, 
at han (i sine Anathematismer) havde antaget et nyt Symbol med 
Foragt far det gamle ærværdige nieænske. Haa havde, siger han 
paa dette Sted, ikke gjort dette; thi den hellige Skrift og de hel- 
lige Fædres nygterne Tro og det efter alle rigtige Lærdomme ud- 
arbejdede Symbol vare tilstrækkelige for ham. Den ephesinske 
Synode havde draget Qmsorg for, at man ikke maatte bringe nogen 
anden 2x22015 πιάξεως ind end den, som allerede existerede, som 
de tre Gange salige Fædre havde fastsat, idet de talede i den 
Helligaand (p. d. anf. St. p. 112seqq.). Det kan efter fen Meade, 
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Ligesom Cyrill af Alexandrien i det sidstnævnte Brev, 
saa har ogsaa Theodotus af Ancyra, en Biskop, der 
havde bivaanet det ephesinske Concil og paa samme som en 
ivrig Tilhænger af Cyrill kraftigen bekjæmpet Nestorius, endnu 
under sit Ophold i Ephesus (5. Gennadius de seriptt. eccles. 
ἃ 55) udlagt det gamle, egentlige Nicænum mod Nestorius 
(Theodoti episcopi Ancyrani expos. symboli sanctorum 318 
patrum concili Nicæni, Max. Bibl. Patrr. T. XX VII p. 174— 
180). Han vil i dette Skrift, der paa en Maade kan betragtes 
som det østerlandske Sidestykke til Cassiaps vesterlandske 
Skrift ,de incarnatione Domini contra Nestorium*, gjendrive 
Nestorius baade af den hellige Skrift og af den picænske Tro 
(8. p. d. anf. St. p. 180) og specielt godtgjøre, at Nestorius 
trods sin Forsikring, at han fulgte denne sidste, dog fornegtede 
den ved sin Vildfarelse (s. p. d. anf. St. p. 175). I denne 
Hensigt anfører han hele Nicænum, om hvilket han siger: 
»Christianorum consortio alienus est, quiqcunque diversa sentit 
ab eo, etiamsi probabile quid de fide dicere videatur* (p. d. 
anf. St. p. 176), og udlægger det derpaa Ord til andet. Heller 
ikke han har, ikke engang der, hvor han taler om Nicænums 
Ord καὶ εἰς τὸ ἅγιον πνεῦμα (p. d. anf. St. p. 180), 
berørt Nicæno-(Constantinopolitanum og dets Bestemmelser 
om den Helligaand, men siger kun: ,Cæterum de Spiritu 
sancto quia nulla tunc quæstio erat, satis habuerunt majesta- 
tem divinam indicare, dicentes paucis verbis, se juxta Patrem 
et Filium etiam in Spiritum sanctum credere: nam qui dicunt, 
Dos etlam in spiritum sanctum credere (credimus?), quemad- 
modum credimus in Patrem et Filium, æqualem dignitatem 
eorum, in quos creditur, significant* &c. og henviser derpaa 


— Er 


hvorpan Cyrill paa disse fire Steder udtaler sig, og især efter alle 
de oven i Texten af hans Breve anförte Steder ikke være nogen 
Tvivl underkastet, at han paa hive med Nicænum mener det gamle, 
egentlige Nicænum. 
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Læserne til et af ham selv forfattet Skrift om den Helligaand 
(, Verum illud nunc obiter dictum sit de Spiritu saneto, de 
cujus divina majestate plenius in aliis tribus libris disputa- 
vimus, quos si legeris, Spiritum sanctum pari honore cum 
Patre et Filio conglorificatum ex sacris literis disces*). 

Paa det af Oyrillus og hans Parti aldeles beherskede 
ephesinske Concil bliver det gamle Nicænum tvende Gange 
forelæst, første Gang i den første Session, hvori Nestorius 
blev fordømt (Coleti, p.d.anf. St. T. III p. 1008), og anden 
Gang i Begyndelsen af den sjette Session, ved hvis Slutnping 
det ovenfor S. 452 anførte Decret om Troen blev givet (Co- 
leti, p. d. anf. St. p. 1201). Efterat i den første Session 
Nicænum og derefter Cyrills andet Brev til Nestorius vare 
blevne forelæste, spurgte Cyrill Synoden, om dette stemte 
overens med hint. Herpaa svarede de tilstedeværende 125 
Biskoper i ligesaamange smaa Taler, at det forholdt sig saa- 
ledes (Coleti, p. d. anf. St. p. 1007—1038). I alle disse 
Taler nævnes det nicænske Symbol, og det oftere saaledes, 
at dets Ophavsmænd, den nicænske Synode, de nicænske 
Fædre, eller det selv tillige faar stor Ros, medens der derimod 
i dem ikke findes den ringeste Hentydning til den constanti- 
nopolitanske Synode og dens Verk, en Taushed, der rigtignok 
forsaavidt ikke kan være videre paafaldende, som Cyrill kun 
havde spurgt, om hans Brev stemte overens med Nicænum. 
Men overhovedet herskede der i Ephesus om den constanti- 
nopolitanske Synode og Nicæno- Constantinopolitanum den 
dybeste Taushed 13). 


18) Ogsaa i den Skrivelse, som Synoden efter sin förste Session gjen- 
nem Magistrianen Palladius sendte til Kejserne Theodosius og Va- 
lentinian, og hvori den beklager sig over, at den kejserlige Com- 
missær Candidianus af Partiskhed for Nestorius havde forhindret 
den fra at sende sine Forhandlinger til Kejseren (Coleti, p. d. 
anf. St. p. 1277—84), nævnes kun det nicænske Symbol (7» — se. 
δητηόιν περὶ των δογματῶν Govbaæorepav — καὶ KEKOIN- 
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Ganske den samme Stilling, som den under Cyrills For- 
sæde afholdte og af ham ledede ephesinske Synode havde til 
Nieænum og Nicæno-Constantinqpolitanum, indtog ogsaa de 
orientalske Biskopers under Johannes af Antio- 
chiens Forsæde i Ephesus holdte Modsynode til disse 
tvende Symboler. Ogsaa de orientalske Biskoper tale altid kun 
om hint og ommelde aldrig dette. I den Skrivelse, som de 
igjennem Comes Irenæus sendte til Theodosius, efterat de af den 
epbesinske. Synode vare bilevne excommunicerede 14) (Coleti, 
p- å anf. St. p. 1229—32), forlange de af Kejseren, at han maatte 
befale, at Hvermapd akulde upderskrive det nicænske Symbolum, 
som de Ord til andet sætte foram. sit. Brev '5). Ilpos δὲ 
τουτοῖς avrfokovpev ὕμων τὴν εὐσεβειαν, sige de, κε- 
λευσαι παντας 17 κατα Νίκαιαν ὕπογραψαε πιότει, ἦν 
τουτῶν ἥμων προεταξαμὲν των γραμματῶν, καὶ μηδὲν 
αὐτῃ ἔενον ἐπειόσαγαγειν κ. τ. λ. — Efter at Comes Johannes 
af Kejser Theodosius "var bleven sendt til Ephesus for δὲ før- 
kynde, at baade Nestorius og Cyrill og Memmon skulde være 


μεϑα, nat τῇ apxasa sapaboser vær marepær, av μην δὲ 

ἄλλα καὶ τῶν ἅγιων ἀποότολων KAL εὐαγγελιότων πειϑο- 
μενοι, καὶ τῶν TIN δυναχϑεντων ἐπι της Νικαιας, 
ἥν καὶ ἑρμηνευδαντας u. τ. λ., p. ἃ, anf. St. p. 1277). Ligesaa 
tales der i de tvepde Skrivelser, som Synoden sendte til Theodo- 
sius og Valentinian, efterat disse havde ladet baade Nestorius og 
Cyril og Memmon afsætte og fængsle (Coleti, p. d. anf. St. 
p. 1287-92 og 1295—1300), kun om der nicænske Tro (και δεο- 
μεϑα — την — πιότιν φυλαχϑηναι ἀδαλευτον —, ἥτις — ἐν 
τοις map ἥμων παλαι avevnveyuevors ὑπομνημοόδι τοις 
κατα Νεότοριον πραχϑειόι ὄφοδρα δεδαφηντόται: NHPOKEL- 
μενης μὲν TNS πιότεως TØY ἐν Νικατᾳ ἁγιωτατῶων 
πατέρων TIN), κι τ. λ. p. Å. anf. St. p. 1292, 058v GursASorsas 
καὶ KOLN HALGEL βεβαιωόαντες τὴν ἐκτεϑειόαν περι τουτου 
σιότεν παρα τῶν τιῷ Tov år Νικαίᾳ συναχϑεντων ἐπι Tov 
της μακαρίας μνήμης Κωνόταντενου . τ. λ., p. d. anf. St. 
p. 1298). 

14, Dette var skeet i denne Synodes femte Session. 

16) Det findes nu ikke mere paa dette Sted. 
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afsatte, og for at forene de to stridende Partier med hinan- 
den, affattede Johannes og hams Tilhængere en Krklæring, 
som bærer Qverskriften περὶ τῶν ἀποσχιστων, pde schis- 
maticis* (Coleti, p. d. anf. St. p. 1231—36). I dette Act- 
stykke berette de, at de, efterat Kejøerne to og tre Gange i 
Breve havde befalet, at alle Kirker skulde være enige og lade 
sig. nøje med den af de salige Fædre å Nicæa fremsatte Tro 
(και ἀρκεσϑηναι τῇ ἐν Νικαιᾳᾷ ὑπο τῶν μακαριῶν. πα- 
τερῶν ἐκτέϑειόῃ πιότει), havde forsøgt at bevæge de med 
Cyrill forbundne Biskoper til at fordømme sit Hovedes kjæt- 
terske Anathematismer og, efter Kejserens Befaling, at blive 
stasende ved den nicænske Tro (æpneadnvar åe τῇ ἐν Ni 
ang påvauern EnSefe). Men da de ikke havde udrettet 
Noget, havde. de, som bleve ved Fædrenes sande Tro og ikke 
taalte, at der blev noget Frammedt indblandet i den, følt sig 
nødte til skriftlig at fremsætte denne Tro og til at stadfæste 
sin Bekjendelse til den ved sine Underskrifter. Thi, sige de, 
denne af faa Ord bestasende Tro (των ὀλίγων TOprær 
ῥηματῶν ἡ Ex9e6i5) er tilstrækkelig til nøjagtig at lære, 
hvad Fromheden er, til at vise Vejen til Sandheden og til at 
gjendrive den hæretiske Daarligheds Vildfarelse.  Derpaa 
recitere de hele Nicænum, som de indføre med Ordene 801 
δὲ ἡ ἐκϑεσις τῆς πιότεως οὕτως, Og Vedblive derefter: 
Avrn ἡ πιστις, ἦν ἐξεϑεντο οἱ πατερὲς πρῶτον μὲν κατα 
' Aper0v --- καὶ κατα παδῆς αἱρεσξως, Σαβελλίου. τε και 
Φωτεῖνου κ. τ. Å. καὶ κατα παδής αἱρεόεως, NTIS ἐπα- 
μξότῃ τῇ Ἠαϑολίκῃ EMKÅNGIG οὖς καὶ κατεκρεναν οἱ ἐν 
τῃ Νικαξῶὼν πολεῖ συνήγμέενοι ἐπιόκοποι tin. Ved denne 
Tro vilde baade de og alle de Biskoper i deres Provindse, 
sam bifaldt alt det af dem Foretagne, blive; thi de fulgte det 
sande Ord: Tag ikke bort de evige Grændser, som dine Fædre 
have sat. — Da hvert af de to stridende Partier i Ephesus 
paa Kejserens Befaling sendte otte Biskoper til Hoffet, gave 
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begge Dele sine Sendebud et skriftligt Mandat med. Orien- 
talernes Mandat (Coleti, p. d. anf. St. p. 1255—58) slutter 
med de Ord: 'δηλοῦυ ἐκείνου τυγχανοντος, ὡς παντι TPO- 
πῷ τῶν κεφαλαιὼν τὼν αἱρετικῶν τῶν ὕπο Κυριλλον 
του ᾿4λεξανδρεως ὑπεισαχϑεντωῶν τῇ πιότει τῶν πα- 
τερῶν τῶν κατα Νικαιαν μετα ἀναϑεματιόμων 
ἐιβαλλομενων, ὡς ἀλλοτριῶὼν τῆς καϑολικῆς Kal ἀπο- 
στολικης ἐκκλησίας, Og Alexander af Hierapolis, den første, 
der underskrev Mandatet, erklærer i sin Upderskrift: εἰ τὲ 
κατα τήν EKTESDELGMV ALIOTIV ἀπο τῶν AVIGv πα- 
τερῶν τῶν ἐν Νικαιᾳ διαπραξεῦϑε, μητε ἐπειδαγο- 
uevovs τῖνος TN MIGTEL τῶν AVlØV πατερῶν Kat 
ἐκβαλλομενῶν τῶν αἱρετικῶν uepalaimv Κυριλλου τοῦ 
᾿Δλεξανδρειας, τουτῷ συγκατιϑεματ' ταὐυτῃ yap τῇ 
ἐκϑεσει τῆς πιστεῶς καὶ ἤδη μέτα τῆς ἅγιας συνοδου 
της συν ἥμιν καϑυπεγραψα. ---ἴ den anden og tredje Pe- 
tition, som Orientalernes Deputerede, iblandt hvilke Johannes 
af Antiochien og Theodoret vare, fra Chalcedon sendte efter 
Kejseren 15) (Coleti, p. d.'anf. St. p. 1260-63), ytre de: 
»Advenit rursus (comes) Johannes — alias iterum afferens 
literas significantes, quod ἃ vestra. majestate trium deposi- 
tiones decretæ sint — solamque fidem in Nicæa expo- 
sitam å sanctis et beatis patribus ab omnibus confir- 
mandam. — Advenimus nihil remorati — obsecrantes, ut ipsi 
certamen hoc pro capitulis susciperent ac in colloquium veni- 
rent vel ea tanquam aliena ἃ reeta fide exploderent, manentes 
in sola expositione fidei beatorum patrum, qui in 


———sti 


16) Han havde befalet begge Parters Deputerede at begive sig til 
Chalcedon og var derpaa selv kommen derhen og havde ladet 
dem colloguere i sin Nærværelse. Da de ikke havde kunnet komme 
til Enighed, havde han derpaa givet Cyrills Parti Ret og var rejst 
til Constantinopel med Befaling til dets Deputerede at komme der- 
hen og til Orientalernes Deputerede at blive tilbage i Chalcedon. 
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Nicæa convenerunt — precamur vestram majestatem, ut 
— nihil sinat adjiei ad fidem sanctorum patrum, qui 
in Nieæa congregati fuerunt*. — Theodoret skrev fra 
Chalcedon (endnu før Kejserens Afrejse derfra) et Brev til 
Alexander af Hierapolis (Coleti, p. d. anf. St. p. 1264 seq.). 
Begyndelsen af dette Brev lyder: ,Nullum humanitatis — 
genus omisimus, quo apud pientissimum regem — non simus 
usi, testificantes —, ne contemnatur fides —,et ut præcipiatur, 
solum exponendam sicut in Nicæa*. — I et Brev, som 
nogle af Orientalernes Deputerede (Himerius af Nicomedia, 
Theodoret o. 4.) skrevé til Rufus af Thessalonich (Coleti, p.d. 
anf. St. p. 1267—74), finde vi følgende Ytringer: ἐδήλου yap 
τα γραμματα, ὡς χρή TOV ÆPOELPNMEVOV — ἐπιόκοπον 
(Julianus af Eridica) ovvayæviGe6Sai τῃ ἐκτεϑειδσῃ πι- 
ὅτει VAO TØY μακαριῶν πατερῶν τῶν ἐκ NIK ALR 
δσδυναϑροιόσϑεντῶν καὶ μὴ δυγχωρηδαι μῶμον 
åneivors τοις ἀῤῥαγεσι ῥημασιν ἐπειόδαχϑήναι, 
ἀρκουσιν καὶ την ἀληϑειαν δειξαι καὶ τὸ ψευ- 
δος ἐλεγξατι' — πολλοι δὲ τῶν εἰς τήν συνοδον παρα- 
pevouevæv ἐξεκλῖναν —, ἣν μὲν παρα τῶν ἁγιῶν 
πατερῶν παρέλαβον πιότιν καταλίποντες, τοῖς 
δὲ Κυριλλου του Als&avöpeias δωδεκα κεφαλατοις 
καϑυπογραψαντες" --- ταυτῃῇ τῇ λυμῇῃ τῆς πιότεως Åiav 
ἀντεστημεν ---, στε τὴν ἐν Ninara ἐκτεϑεισαν ὕπο 
τῶν μακαριτῶν πατερῶν KPAaTVVSnval πιὄδτιν" 
οὐδὲν γαρ avrn ἐλλεῖπει -- εἰς τε τὴν διδα- 
ὅκαλιαν τῶν εὐαγγελικων δογματῶν και εἰς 
ἐλεγχον παδῆς αἱρεσεως ὑπερ ταυτής ἀγωντ- 
δομενοι διατελουμὲν, παντων ὅμου τῶν κατα 
τον βιον καταφρωγουντες τερπνῶν TE και λυπη- 
ρων, ὥστε ἀνεπαφον διαφυλαχϑήηναι τον πα- 
τρῶον τοῦτον κληρον' ---ἥμεις δὲ τοις τῶν μακα- 
ριὼων πατερῶν τῶν ἐν Νικατιᾳ δυνεληλυϑοτω» — 
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åupevoper boypuasr — ἀπεστειλαμὲεν δὲ κατ τὸ ἰσον 
τον τομου, οὐ ἐπιδεδωκαμεν τῷ --- βασιλεῖ μων, ἐχον 
τὴν πιστιν τῶν ἁγιὼν πατερῶν τῶν Ev Narr. — 
Endelig i en kort Skrivelse fra de i Ephesus tilbageblevne 
orientalske Biskoper til Kejserne Theodosius og Valentiniam, 
hvori de takke disse for, at de saa venlig havde modtaget deres 
Deputerede og rose deres Iver for Troen (Coleti, p. d. anf. 
St. p. 1276), heder det: ,Cognovimus epim, quomodo eå quæ. 
ab adversariis, vestro judicio minus fuere accepta, sane- 
torum autem patrum, qui in Nicæa, fides, pro qua et. 
præsentes pientissimi episcopi (de antioehenske Deputerede 
hos Koejseren) et nos sollidtti sumus, receptionem meruit*. 
Eusebius af Dorylæum, en Mand, der i den nestori- 
anske Strids første Begymdelse, medens han endnu var Lægmand, 
saa ivrigen var optraadt imed Nestorius 17), at Biskoperne 
paa Synoden i Chaleedon kunde sige om ham: Κύσεβιος 
Neorsopiov naædahke, ,Eusebius Nestorium deposuit* (Celeti, 
p.'d. anf. St. T. IV p 951 seq.), overrakte den i Aaret 448 
+ Comstantinopel under Stadens Biskops, Flawians, Forsæde 
forsamlede Synode et (senere paa Røversynoden og i det 
ahalcedonensiske Coneils første Session paa ny forelæst) An- 
klageskrift imod Futyches, en Act, hvormed de eutychiansk- 
monophysitiske Stridigheder begyndte. I dette Skrift siger 
han: ”Exeiön δὲ ov παύεται (Eutyches) — διασυρῶν +- 
KAPE τὸν μηδέποτε αἱρετικὸν Uxovondevre αἱρετίπους δὰ 


1.1 Han var efter al Rimelighed den Lægmand, der afbröd Nestorius 
i en af hans Prædikener med de Ord: ,det Ord, som blev födt för — 
Verden, er blevet fådt anden Gang", og fra hans Haand er rime 
ligvis ogsaa den Opsats mod Nestorius, hvori dennes Lære Punkt 
for Punkt bliver sammenlignet med Paulus af Samosatas i den 
Hensigt at godtgjöre, at han delte denne Hværetikers Lære, og som 
blev offentlig opslaaet i Kirken i Constantinapel (s. Walch, Hist, 
der Ketzereien B. 5 S. 369—372, Schröckh, Kirchgesch. B. 18 
S. 192 og Hefele, Conciliengesch. B. 2 S. 138). Den findes hos 
Coleti, p. d. anf. δι. T. HI p. 88790. 
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mwavrore xolepnsavrta nar τὴν opdode&er πιῦτιν νατὰ 
δυναμιν ἐκδικηόαντα, EN uLEVOYTEA TE τῇ ALOTEL τῶν 
ἁγιων HATEPAOV TOY TL τῶν Ev Νικαιᾳ svrvayg- 
γερμένων Kal 1aGi TOlS πραχϑεισιν Ev τῇ Ege 
610% μητροπολει παρα τῆς ἅγιας καὶ μεγαληξ 
συνοδου και τοῖς φρωνηϑήσι καὶ ἐκτεϑεισι παρα τοῦ 
μακαρίου Κυριλλου κ. τ. Å. (Coleti, p. Å. anf. St. p. 932). 
Her taler Eusebius kun om, at han holdt fast ved de nicænske 
Fædres Tro og ved hvad der var skeet paa den ephesinske 
Synode samt ved de af Cynill af Alexandrien fremsatte An- 
skuelser, men derimod Intet om, at han holdt fast ved hvad der 
var skeet paa Synoden i Constantinopel, ved de comstantino- 
politanske Fædres Tro, ved Nicæno-Constantinopolitanum. 
Theodoret argumenterer i sin Éranistes af det gamie, 
egentlige Nicænum, som han simpelthen betegner som ΤῸ 
συμβολον og ἡ πιστις, mod sin Modstamder og hans 
Parti. Tlovro, siger han nemlig i samme, Dial. IIT Impati- 
bilis T. YV p. 229 ed. Schulze, καὶ ἐξ αὐτου του συψμ- 
βολου τῆς πιστεῶς καταμαϑεὶν εὐπετες᾽ τενι γαρ, 
εἶπε μοι, προδσαρμοττεῖς TO ἐκ TNS οὐσιας τοῦ πατρος; 
τῇ ϑέοτητι ἡ τῇ ἕκ omeppares Aafrb διαπλασϑευσῇ 
φυσει; --- τι γαρ καὶ οἱ ἀξαγιαστοι πατερὲς 'ἅπαϑῳ 
τὴν ϑεῖαν ὡμολογησαν πιότεν, τῇ ÖE Gap» τὸ TAHOE 
προσηρμούαν, μαρτυρεῖ TO τῆς πιδτεῶς TEÅOS ἐχεὶ 
δὲ ovrus lovs δὲ λεγοντας -- ἡ ἅγια καϑολενὴ καὶ 
ἀποστολικὴ ἐκκλησια' Öpa δὲ οὖν, ὁποιαν ἠπειλησαν 
τεμωριαν τοῖς τὸ Hados τῇ Dex QUO προύαπτουσιεν 85), 
Ingen af de tre græske Kirkehistorikere, der skreve hen- 
imod Midten af det femte Aarhundrede, Socrates, S50z0- 
menus og Theodoret, anfører Nicæno-Constantinopolitanum, 
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16) Bet maa dog bemærkes, at Theodoret paa dette Sted ikke havde 
kanwet anföre Nicæno-Constantinopolitanum, du de af ham benyt- 
tede Ord alenc findes i Nicænum. 
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medens den Første og den Sidste anføre Nicænum, denne efdog 
tvende Gange !*) (Socr., h.e. 1, 8. Theod,, h. 6. 1, 11 og 4, 3) 
og den Mellemste kun derfor ikke gjør det samme, fordi har 
ikke vilde optage Noget 1 sit for alle bestemte Verk, som 
kun Christne og Baptizander bavde Lov til at kjende (s. 
ovenf. 5. 452). Ja, de udtrykke sig der, hvor de tale om 
det constantinopolitanske Concils Gjerning angaaende Troen, 
som om det blot simpelthen havde stadfæstet det gamle 
Nicænum og ikke foretaget nogen Forandring ved samme. 
᾿Εβεβαιωσαν τε αὐτὴν tv ἐν Νικατᾳ πιότιν og 
συνοδον ἐπισκοπὼων τῆς αὐτου πιστεὼς συγκαλεῖ (Theo- 
dosius) ἐπὶ τὸ nupatvvat τὴν ἐν Νικαιᾳ πιότιν siger 
Socr., h. 6. 5,8, ἐψηφισαντο (de constautinopolitanske 
Fædre) τῆς ἐν Nixaria 6vvobov κυριαν μένειν τὴν 
πιόστιν og ὁ βασιλεὺς (Theodosius) --- rouov ἔϑετο, 
κυριαν εἶναι τὴν πιότιν τῶν Ev Νικαιᾳ δυνελη- 
λυϑοτῶν Soz,h.e.7,9 og καὶ τὴν ἐκτεϑειόιν πιότιν 
ἐν Νικαίᾳ βεβαιαν μενειν διαγορευδαντες (de 
constantinopolitanske Fædre) Theod., h. 6. ὅ, 8. 

Den Eneste, hos hvem der, saavidt jeg ved, før det chal- 
cedonensiske Concil findes et Spor af Nicæno- Constantino- 
politanum er Nestorius. Naar denne nemlig i sit første 
Brev til den romerske Biskop Coælestin (Coleti, p. d. anf. 
St. p. 899—901) skriver: ,Hanc enim Theotocon vocantes 
non perhorrescunt, cum sancti illi et supra omnem prædica= 
tionem patres per Nicæam nihil amplius de sancta virgine 
dixissent, nisi quia Dominus noster Jesus Christus incarnatus 
est ex Spiritu sancto et Maria virgine* og i sit andet 
Brev til den samme Biskop (p. d. anf. St. p. 901 seg.) ytrer: 


18) Dog findes Nicænum hos Theodoret ikke i hans egen Fortælling, 
men kun i tvende historiske Actstykker, som han har optaget i 
samme: Eusebius af Cæsareas Brev til sin Menighed og Athanasius's 
Synodalskrivelse ,de fide" til Kejser Jovian. 
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»Coeci, quia nec sanctorum illorum patrum expositionem me- 
minerunt aperte ad eos reclamantes: Credimus in unum 
Dominum Jesum Christam Filium Dei incarnatum ex spiritu 
sancto et Maria virgine*, saa har han, som Ordene ,ex 
Spiritu sancto et Maria virgine*, der kun findes i 
Nicæno-Constantinopolitanum, og som af dette Concil ere blevne 
tilføjede til Nicenum mod Apollinaristerne, klarligen vise, havt 
det constantinopolitanske Symbol for Øje 29). | 
Først paa Conciliet i Chalcedon finde vi Nicæno-Constan- 
tinopolitanum anført, omtalt og berørt ved Siden af Nicænum, og 
det temmelig hyppig og for en Del paa en meget solen Maade, 
saa at det chalcedonensiske Concilium i denne Henseende danner 
en skarp Modsætning til det ephesinske (s. ovenf. S. 467). 
Det nicæno-constantinopolitanske Symbol blev i Chal- 
cedon to Gange forelæst, første Gang i den anden Session 
(8. ovenf. S. 453 f.) efter Nicænum og foran Cyrills andet Brev 
til Nestorius (8. ovenf. ὃ. 463), den sammes Brev til Jo- 
hannes af Antiochien ,de pace" (Opp. p.d. anf. St. p. 104—9) 
og Leo den Stores Brev til Flavian, og anden Gang i Slut- 
ningen af den femte Session (Coleti, p. d. anf. St. p. 1455) 
efter Nicænum, og derpaa af Conciliet ogsaa to Gange optaget 
i dets Acter, første Gang i den anden Sessions .Acter, og 
anden Gang i den femtes, paa et overmaade vigtigt Sted, 


30) Om Theodor af Mopsvestia i sin ,Expositio symboli Nicæni*, 
et Skrift, der, som saa meget Andet af denne Mand, er gaaet tabt, 
har udlagt Niceæenum eller Nicæno- Constantinopolitanum, tör jeg 
ikke sige, da man af det Fragment af samme, som findes i den 
anden constantinopolitanske Synodes Acter (Coleti, p. d. anf. Si. 
T. VI p.55), ikke kan se dette, og Vigilius's ,Constitutum de tribus 
capitulis*, hvori efter Cave, p. d. anf. St. p. 212, et andet Frag- 
ment af samme skal forekomme, mangler hos Coleti, hvis $am- 
ling alene staar til min Raadighed. Ffter Overskriften over det 
förste Fragment: ,Ejusdem de" (eller ,ex") interpretatione symboli 
318 sanctorum patrum* og det i det Foranstaaende Oplyste er det 
dog det Rimeligste, at Theodor har udlagt Nicænum. 
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nemlig i Synodens 0pos, ,definitio". Da det første Gang blev 
forelæst, bekjerdte alle paa Conciliet tilstedeværende Biskoper 
sig til samme (6. ovenf. 8. 454), hvad de ogsaa, og det paa den 
sotenneste Maade gjorde ved at optage det i sin Definition. — 
I den første Session blev det og specielt dets Ord τὸν — 
κατελϑοντα — καὶ σαρκωϑεντα år nvevuaæros dyov 
και Mapias τῆς napdeEvov omtalt af Diogenes af Cyzikus 
(Coleti, p. d. anf. St. p.'912 f.), hvis meget mærkelige Ytringer 
i den følgende Afhandliny skulle anføres. I den fjerde Session 
ytrede en af de romerske Legater, Biskop Paschasinus, der tillige 
talte i de to Andres Navn, at den constantinopolitanske 
Synode havde stadfæstet (ἐβὲεβατῶφεν) den nicæn- 
ske Tro (Celeti, p. d. anf. St. p. 1381). — I den samme Session 
opførdrede de kejserlige Commissærer og Senatorer enhver af 
de tilstedeværende Medlemmer af Concilwet til at erklære sig 
ångaaende Overensstemmelsen mellem ZLeos Brev til Flavian 
og de 318 nicænske og 150 eenståntinopolitanske Fæ- 
dres ἐκϑεσες (p. 5. St). I næsten alle de 159 for en Del 
meget mærkelige Frklæringer, som ifølge denne Opfordring af- 
gaves (Coleti, p. d. amf. St. p. 1361—96) omtales paa en 
eller anden Maade Nicæno-Constantinopolitanum. Suart siges 
der, i de forskjelligste Udtryk, at Leos Brev stemmer overens 
med det mcænske og comstantinopolitanske Concils Tro; snart 
fremhæves, ligeledes i forskjellige Udtryk, at begge Conciliers 
Tro stemmer overens, eller at det constantinopelitanskes Tro 
stemmer overens med det nicænskes (saaledes erklærer Amphilo- 
chius af Side i Pamphylien: τῆς εἰλικρινους καὶ aAndivovs 
NOTES ἐκτεϑειόης παρα τῶν Ev Niuara συλλεγεντῶν 
ἁγίων πατερὼν συμβαῖνοντα καὶ οἱ κατα τὴν μεγαλην 
Κωνσταντινουπολίῖν, vsav "Pounv, pv ἅγιοι πατερὲς 
συνεγραῴαν, p. d. anf. St. p. 1368---Ο8, og Apragmonius af 
Tium i Kirkeprovindsen Honorias: οὐδεμίαν διαφοραν ἐν 
τοις ἐκτεϑειδι παρα τῶν — τιῇ —, οὔτε μὴν πάρα των 
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pr συνορω, Ῥ. ἃ. anf. St. p. 1388, og sige Biskoperne i 
Kirkeprovindserne Palæstina prima, secunda og tertia, 16 i 
Tallet, ἡμεῖς xavres τῶν ἁγιὼῶν πατερῶν τῶν τιῇ — τὴν 
πίστιν ἐφυλαξαμεν ἄει καὶ φυλαττομὲν καὶ μετα TAVU- 
τῆς τον βιον ἐξελϑεῖν εὐχομεϑα᾽ ἀκολουϑουμεν δὲ καὶ 
τῇ τῶν pr πατερων KAT οὐδὲν διαφωκουάῃ, p. Å. avf. 
St. p. 1381—84, og Biskoperne i Kirkeprovindserne Mace- 
donia prima, Thessalia, Hellas, Epirus vetus, Epirus nova og 
Creta, 31 i Tallet: τὴν τῶν ἅγμεων πατερῶν TOY TIN πι- 
ὅτιν σωτήριαν ἡμετεραν OVGAV καὶ φυλαττομὲν NAL 
μετα ταυτης ἐξελθεῖν Tov βιον εὐχομεϑα' ἄλλα καὶ ἡ 
τῶν pr κατ᾽ οὐδενα τροπὸν τῆς εἰρημένης πιστεῶς 
ἀσυμφῶωνος ἐστι, p. ἃ. anf. St. p. 1380 seq.); snart endelig 
heder det, at det constantinopolitanske Concil har fulgt eller 
stadfæstet det nicænskes Tro (saaledes siger Sabas af Paltus 
i Syrien: οὗ 714 — τὴν OpSnv πιστιν ἥμων EGESEVTO καὶ 
οἷ pv --- ταυτῃ ἠκολουϑησαν, p. ἃ. anf. St. p 1368, Pres- 
byteren Epiphanius: ἔλεε του δεόποτου Xpiørov ἐβεβαιω:- 
Swv εἰς τὴν πιότιν τῶν TIN ---, ἣν μετα ταῦυτα ἐβεβαιω- 
σαν οἱ ρν΄, p. d. anf. St. p. 1369, og Dionysius af Lagmos 
i Carien: κατὰ τὴν ἐκϑεσιν τῶν τιή — καὶ τὴν βε- 
Baiwoiv τῶν pr --- HAV πιστευω, P.A. anf. St. p. 1396). 
Theodoret af Cyrus erklærer: συνᾷδει ἡ ἐπιστολή — Aeovros 
τῃ ἐν Νικατᾳ ἐκτεϑεισῃ MIGTEL καὶ τῷ ἐν Κωνσταντινουπολειῖ 
ὑπαγορευϑεντι παρα τῶν ρν' συμβολῷ τῆς πιστεῶς — 
p- d. anf. St.p. 1372, Theodosius af Canotha: Er % 
MIGTIS τῶν TIN' ἐαν τις ἐπιχειρησῃ GAÅEVGAL TA ἀδσαλευτα, 
σεσαλεεται TAUT γοῦν ἀκολουϑουμεν' καὶ πιύτενομεν καὶ 
τῇ ἐκϑεδει τῃ ἐκτεϑειόῃ παρα τῶν pr, Pp. Å. δηῇ St. p. 1368, 
Florentius af Adrianopolis i Pisidien: xpo τῶν ἕρμηνειῶν 
— Κυριλλου καὶ — Aeovros τῇ ἐκϑεσει τῶν ἁγιων πα- 
τερῶν τῶν ἐν Νικαιᾳ πειϑομενοι οὕτως ἐπιστευδσαμεν 


9 3 , 
HAL KIOTEUOMEV' οὐ μὴν αλλα καὶ τῶν Pr ἄυγατνουμεν 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd.3H. 31 
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Τῇ πιστεῖὶ τῃῇ GaQas Slayopevoven, ὡς ἐκ πνευματος 
ἅγιου nar Μαριας τῆς παρϑενου ὃ κυριος ἥμων ᾿Ιησους 
Χριστος ἐσαρκωϑη, p. d. anf. St. p. 1389, og Johannes af 
Germanicia, Nestorius's Fødeby, en Biskop, der i Conciliets- 
femte Session optraadte som en skarp Modstander af Euty- 
ches: ἐπὶ τῇ MOTEL τῶν TIN TØV ἐν Nara καὶ των Pr 
τῶν ἐν Kævroravriwovnole ἐν τοῖς ἐμπροῦϑεν ypovois 
ἀϑροιόϑεντων καὶ ἐβαπτιόϑῆμεν καὶ βαπτιδομεν, p. Å 
anf. St. p. 1377. Kun ganske Faa (Seleucus af Amasea i 
Kirkeprovindsen Helenopontus, Theodorus af Damascus, Ana- 
stasius af Nicæa, Polychronius af Epiphania i Cilicien og 
Romanus af Myra i Lycien; p. d. anf. St. p. 1364, 65, 77, 86 
og 89) tie om Nicæno- Constantinopolitanum og tale kun om 
Over 8 sstemmelsen mellem Leos Brev og de 318 nicænske 
Fædres Symbol samt Cyrill af Alexandriens Breve 31), Om- 
vendt tier Lucianus af Ipse i Phrygia Pacatiana om Nicænum 
og nævner kun Cyrills Brev og de constantinopolitanske Fæ- 
dres ἐκϑεσις. 

Forholder det sig nu saaledes: træder Nicæno-Constan- 
tinopolitanum, omend, som det Sidstanførte viser, ogsaa før 


21) Seleucus siger, at Cyrills Breve stemme overens med de 318 ni- 
cænske Fædres åxte9e6y πιότει, og at Leos Brev stemmer over- 
ens med de 318 og med det af Cyrill Fremsatte.  Theodorus, at 
baade Leos Brev og Cyrills Breve stemme overens med de nicænske 
Fædres 2x928615; Anastasius, at Leos Tomus stemmer overens 
med τοῖς ἐκτεϑειόι παρα τῶν ἁγιῶν πατερων τῶν T τῶν 
ἐν ἡμετερᾳ πολει δυνελθοντῶν καὶ τοῖς ἐπὶ του μακαριου 
Κυριλλου ἔν τῇ προτερᾳ δυνοδῷ τῇ κατ᾽ ᾽Εφεδον πραχϑειόε 
καὶ βεβαιωϑειόσι; Polychronius, at den af Leo udtalte Tro af 
den romerske Kirke stemmer overens med de nicænske Fædres 
og alle Orthodoxes Tro; endelig Romanus, at vistnok begge Breve, 
Cyrills og Leos, stemme overens, men at 7 år Νικαιᾳ ἅγια 
καὶ olxovuevikn δυνοδος περι τοιουτων οὐκ ἔσχε διαλεξιν. 
Παόδι δε τοις παρ᾽ avrns ἐκτεϑεισι, tilföjer han, καὶ ἐμμενο- 
μὲν Hal 6TOLXOvEV: και οὔτε ὑφελεῖν οὔτε HpoGSery ar 
δυναμεϑα. 
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451 vel bekjendt og, ialfald af Mange, agtet, dog i Mellem- 
tiden mellem det constantinopolitanske og det chalcedonensiske 
Concil og især henimod det ephesinske Concils Tid og fra 
431 af indtil Midten af Aarhundredet aldeles tilbage for 
Nicænum: saa er det saare rimeligt, at i dette Tidsrum, for- 
saavidt som i samme ikke mere de gamle locale Symboler 
bleve brugte ved Daaben, men Nicænum ,sensu æquivoco* 33) 
blev anvendt ved den, ide allerfleste Tilfælde?*) ikke 
hint yngre Kirkesymbkol, men dette ældre blev brugt som 
Daabsbekjendelse. 

2. I nogle Manuskripter af Cyrills Katecheser finde mi 
til den femte Katechese, i hvis Slutning Cyrill havde traderet 
det jerusalemske Symbol, tilføjet det egentlige, gamle Nieænum, 
en Tilføjelse, der senest kan have fundet Sted i det niende 
Aarhundrede. Med Rette spørger Touttée, som har gjort 
opmærksom paa denne Kjendsgjerning, p. Å. anf. St. p. 83: 
»eccur librarii illi veteres, å quibus illud primum profectum 
est, symboli Hierosølymitani loco Nicænum attulissent, pisi 
quod priöri jam dudum antiguato, illud, quod suo tempore 
usurpatum videbant, substituere* ? 

83. 

Men En eller Anden kunde nu opstille den Anskuelse, at 
i de.ovenf. S. 452—60 anførte Vidnesbyrd var med Navnet 
»de 318 Fædres Symbol, som havde været forsamlede i Nicæa*, 
ikke ment det gamle egentlige ricænske Symbol, men dette 

Symbol med de i Constantinopel dertil gjorte Tilsætninger 
eller Nicæno-Constantinopolitanum, og herfor beraabe sig paa, 


33) At dette dengang efterhaanden blev Tilfældet, fremgaar med Evi- 
dents af de mange ovenfor 8. 452—60 anförte Vidnesbyrd. 

3) At nemlig dengang undertiden ogsaa Nicæno-Constantinopolita- 
num blev brugt som Daabssymbol, fremgaar af de ovenfor 8. 478 
anförte Ord af Johannes af Germanicia. Mere herom i den fölgende 
Af handling. 


31* 
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at dette Symbol allerede meget tidlig blev betegnet med det 
førstes Navn. 

Men denne Anskuelse er aldeles at forkaste. 

At paa de under ἢ. 4—7 anførte Steder ,de 318 Fæ- 
dres Symbol, der havde været forsamlede i Nicæa*, er det 
nicænske i egentlig Forstand, behøver neppe noget videre 
Bevis. Eutyches i sin ,libellus confessionis* betegner ikke 
alene det rene Nicænum, efterat 'han ordret har meddelt det 
fra Begyndelsen indtil Enden, som den Bekjendelse, hvorpaa 
han var bleven døbt, men tier sammesteds overhovedet ogsaa 
em den constantinopolitanske Synode paa den mest paafaldende 
Maade (s. herom den følgende Afhandling). De ved den 
chalcedonensiske Synodes anden Forhandling tilstedeværende 
Biskoper raabe, efterat det rene Nicænum var forelæst, gjen- 
tagne Gange, at de selv vare døbte og døbte Andre paa denne 
Bekjendelse, medens de efter den derpaa følgende Forelæsning 
af Nicæno-Constantinopolitanum kun raabe, at det var deres 
Tro. Her adskilles Nicænum og Nicæno-Constantinopolitanum 
paa det Klareste fra hinanden, og hint betegnes som Daabs- 
bekjendelse, og det som en meget almindelig brugt Daabs- 
bekjendelse, dette derimod ikke. Nogle af de Archimandriter, 
som i den chalcedonensiske Synodes fjerde Forhandling ansøgte 
om den afsatte Dioscurs Rehabilitation, betegne ikke alene 
de 318 nicænske Fædres Symbol som det Symbol, hvorpaa 
de vare døbte, men erklære dette Symbol for sit Daabssymbol 
ogsaa derved, at de tilligemed de Andre, som forøvrigt lige- 
ledes neppe havde en anden Daabsbekjendelse end Nicænum, 
i sin fælles Erklæring ytre, at de til fuldkomnere Bevis for, 
at de ikke tænkte Noget, som stred mod de 318 nicænske 
Fædres Symbol, havde tilføjet dette Symbol og den ephe- 
sinske Synodes Decret, der beseglede det. Den ephe- 
sinske Synodes Decret forbyder ved Daaben at bruge et andet 
Symbol end det rene Nicænum (s. strax nedenfor). De paa 
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Timotheus Ælurus's Side staaende ægyptiske Biskoper ytre i 
sin Skrivelse til Kejser Leo, efterat de selv havde bekjendt sig 
til Nicenum og erklæret enhver Forøgelse eller Formindskelse 
deraf for utilladelig og unødvendig, angaaende Timotheus, at 
det nicænske Symbol, hvorpaa Kejser Leo og hans Paarørende 
vare døbte, ogsaa var hans Tro, og hepimod Slutpingen af 
sit Brev sige de endog, at de ikke kjende Coneiliet i Con- 
stantinopel. Her betegnes uden al Tvivl det rene tilsætningefri 
Nicænum, Nicænum uden de Tilsætninger, det constautinopo- 
litanske Concil havde gjort dertil, som Leos og hans Paa- 
rørendes Daabssymbol. — Næsten ligesaa klart er paa de fire 
under n. 8 anførte Steder Nicænum betegnet som de Skri- 
vendes Daabssymbol, idet det paa dem, især paa det første 
Sted, meget tydelig adskilles fra Nicæno-Constantinopolitanum. 
Og paa lignende Maade forholder det sig ogsaa med de øvrige 
der citerede Steder, saavelsom ogsaa med Stedet i Basiliscus's 
»Epistola encyclica* (n. 9). — Hvad Stedet hos Sozomenus 
angaar (0. 2), saa lader den Sammenhæng, hvori det staar, ingen 
Tvivl om, at det er det gamle, egentlige Nicænum, Nicænum 
fra 325, som han ikke vil meddele, fordi det som Daabs- 
symbol hørte til Daabsmysterierne, og hans Bog ogsaa kunde 
falde i Ikke-Døbtes og Ikke-Baptizanders Hænder, for hvem 
de christelige Mysterier maatte holdes skjulte. — At Nicænum . 
i Theodorets Brev (n. 3) er det egentlige, fremgaar af den 
Stilling, som Biskopen af Cyrus efter det ovenf. S. 471 f. og 
5, 473 f. Oplyste indtog til dette Symbol. Ligesaa fremgaar 
det med fuldkommen Sikkerhed af det ephesinske Concils hele 
Stilling til det gamle, rene Nicænum (8. om samme ovenfor 
S. 467 f.), at det i sit Troesdecret (n. 1) har dette for Øje. 
Overhovedet maa de 318 nicænske Fædres Symbol i alle de 
i Tiden fra det constantinopolitanske Concil og især fra Be- 
gyndelsen af den nestorianske Strid indtil den chalcedonensiske 
Synode faldende Skrifter og Documenter, hvori det optræder 
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som Daabssymbol, nødvendigvis være det egentlige Nicænum 
fra 325, da dette Symbol, som vi ovenf. S.460—75 udførlig 
have oplyst, i denne Tid hos alle Parter saa aldeles traadte 
i Forgrunden og saa ganske overstraalede Nicæno-Constantino- 
politanum, hvis Anseelse dengang var forholdsvis meget ringe. 

Hvad angaar den paaberaabte meget tidlige Brug af 
Navnet ,Nicænum* eller af Betegnelser som ,de 318 hellige 
Fædres Symbol, der kom sammen, der vare forsamlede i 
Nicæa*, om det nicæno-constantinopolitanske Symbol, saa er 
det af det ovenfor ὃ. 460—75 Fremsatte aldeles klart, at 
den endnu ikke kan have tilhørt Tiden mellem det constan- 
tinopolitanske og det chalcedonensiske Concil, eller snarere, at 
den dengang kun kan have været meget sporadisk, ja en 
stor Undtagelse. Betegnelsen af Nicæno-Constantinopolitanum 
med Navnet Nicænum forudsætter jo, at begge Symboler bleve 
fuldkommen identificerede, at man holdt hint for kun en anden 
Form af dette, for en Form af samme, hvori det kun var 
noget mere expliceret, hvori det kun var fuldstændiggjort. 
Men en saadan Identification fordrer igjen, at hint stod i 
ligesaa høj Anseelse som dette, at man hyppigen tænkte paa 
det, talte om det og brugte det. Men dette var jo mellem 
381 og 451 saa lidet Tilfældet, at vi, vidste vi ikke af det 
constantinopolitanske Concils Acter, at Nicæno-Constantino- 
politanum paa samme blev til, og viste ikke den chalcedon- 
ensiske Synodes Forhandlinger os, at det før samme var 
.forhaanden, snarere næsten skulde tro, at det i det fjerde 
Aarhundredes sidste to Aartier og i det femtes første Halv- 
del endnu slet ikke havde existeret. Hvad man imellem 381 
og 451 idelig havde i Tanke og førte i Munden, hvad Par- 
tierne dengang erklærede at holde og ville holde fast ved og 
paastode, Modpartiet krænkede, hvad de beraabte sig paa, 
allegerede og udlagde imod det, hvad de vilde have aldeles 
uforvandsket og uforandret, hvad de overøste med Ros, var 
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altid kun det gamle, egentlige Nicænum. Der mangler saa- 
ledes al Basis for Betegnelsen af Nicæno-Constantinopolitanum 
med Navnet Nicænum i Tiden mellem. det andet og fjerde 
almindelige Concil, eller rigtigere, der mangler al Basis for, 
at hint Symbol i dette Tidsrum nogenlunde almindeligere er 
blevet betegnet med dettes Navn; thi de tvende ovenfor 
S. 474 f. anførte Udsagn af Nestorius vidne dog om, at ial- 
fald denne Mand har identificeret Nicæno-Constantinopolitanum 
med Nicænum og betegnet det med dette Symbols Navn, og 
Brugen af Nicæno- Constantinopolitanum som Daabssymbol i 
den germaniciske Menighed, som denne Menigheds Biskop, 
Johannes, paa Conciliet i Chalcedon talte om (s. ovenf. S. 478), 
forudsætter dog, naar man betænker, i hvilken uhyre Anseelse 
før Conciliet i Chalcedon det gamle Nicænum stod, ligeledes, 
at man i Germanicia har identificeret hint med dette 'og der- 
for vel ogsaa har givet det dets Navn 24). 
ὃ 4, 

Man kunde fremdeles opstille den Anskuelse, at de, som 
paa de i ὃ 2, 1 anførte Steder kalde det nicænske Symbol 
den Tro, hvorpaa de selv vare døbte og døbte Andre, med 
denne sin Ytring ikke mente, at de vare døbte paa den 
nicænske Troesformel, men kun, at de vare døbte paa 
den nicænske Tro, ἃ. v. s. paa en Troesbekjendelse, 
som stemte overens med den nicænske Tro eller 
ogsaa indeholdt dens væsentligste Bestemmelser, 
Bestemmelserne om Sønnens Guddom. 

Og for denne Anskuelse lod noget Tredobbelt sig 
gjøre gjældende. 

1. Der forekomme virkelig Steder, hvor der med Daa- 


- 


34) Hvad det Spörgsmaal betræffer, om og hvorvidt Nicæno- Constan- 

. tinopolitanum i den anden Halvdel af det femte Aarhundrede og i 

Begyndelsen af det sjette i den græske Kirke blev kaldt de nicæn- 
ske Fædres Symbol, saa s. den fölgende Afhandling. 
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ben paa Ens Tro ikke kan være ment Daaben paa hans 
formulerede Tro, hans Troesformel, men kun Daaben 
paa hans i denne udtrykte Tro og med Daaben paa be- 
stemte Troesformler kun Daaben paa den i dem ud- 
talte Tro. Tre saadapne Steder møde vi i de Erklæringer, 
hvori i det ephesinske Concils første Session de tilstedeværende 
Biskoper bevidnede Overensstemmelsen mellem Cyrills andet 
Brev til Nestorius og Nicænum (s. ovenfor S. 467). Her 
siger nemlig Prothymius af Comana i Pontus: Kar οὔδεν 
λειπομένην ἡ πλεοναφουδαν την ἐκϑεσιν της πιόστεως 
της ὑπανεγνωσμενης ἡμιν δια τῆς ἐπεστολῆὴς --- 
Κυριλλοῦυ edpør τὴν πιστιν τὴν ἐκτεϑεισαν παρα τῶν 
πατερῶν τῶν TIN N μοναῖς Ev ψιλαις λεξεσιν, ὁμολογω ἐν 
avrn βεβαπτισϑαι καὶ ηὐξησϑαι καὶ τεταχϑαι nar 
ἑερωσυνῆης ἠξιωσϑαι κ. τ. Å. (Coleti, p. d. anf. St. T. ΠῚ 
p. 1012); ligesaa Solon af Carallia i Pamphylien: KaSæs — 
Κυριλλος τὴν κατα Χριότον πιότιν παρεδῶκε 
και παραδιδωδσε, συμφωνον οὐδαν KATA παντα τῇ EV 
Nimora ἅγιᾳ καὶ μεγαλῃ συνοδῳ, οὕτως ἐβαπτισϑὴν 
και οὕτω πιστευω X. τ. Å. (Coleti, p. d. anf. St. p. 1016); 
endelig Silvanus af Ceratapa i Phrygia Pacatiana: Ei και 
fBpabvrepov nårtwuar του ἅγιου βαπτιόματας, πλὴν εἰς 
ταύυτὴν την πιότιν βεβαπτιόμαι τὴν TE Ev Νικαιᾳ 
ἐκτεϑεισαν παρα τῶν ἁγτῶν πατερῶν τῶν TIN 
ἐπιόκοπὼῶν wai εἰς τὴν δημερον πλατύυτερον 
ἥμιν δια τῆς ἐπιόστολης ἐξηγηϑεισαν του ἀἄρχεε- 
πιόκοπου Κυριλλου᾽ --μεωἰς ταυτὴν καὶ πλειότους 
ἐβαπτισα x. τ. Å. (Coleti, p. d. anf. St. p. 101725). Et 


2) Smil. ogsaa endnu den Erklæring, som Heraclides af Heraclea i den 
ægyptiske Kirkeprovinds Arcadia afgav: τῆς πιότεως τῶν 
Aylar πατερῶν ἥμων τῶν GUvaxSevtuv παλαι Ev tn Ni- 
nag καὶ TNS ἐπιστολης — KvpiAAov utav δυμφωνον 
κηρυττουδδων KUL ὁμολογουδων πιότιν, ἀναγκαιως 
ἐγω, τεχϑεῖις καὶ TPaDeELS ἐν αὐτῃ, μεχρι παντὸς τῆς 


᾿ 
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saadant Sted finde vi fremdeles ogsaa i den Erklæring, som 
Biskop Polychrenius af Epiphania i Cilicien i den chalcedo- 
nensiske Synodes fjerde Forhandling afgav med Hensyn til 
Overensstemmelsen mellem Leo den Stores Brev til Flavian 
og de nicænske saavelsom de senere Fædres Tro, idet den 
lyder saaledes: — Παυλος — paæprvpei τῇ midte Pa 
par ὡς ἐν ὁλῷ Ty κούμῳ καταγγελλομενῃ ἦν 
πιότιν ἄνωϑὲν Epviaber ἡ ἅγια ἐκκληστα ἐκεινη" ἦν 
ἐξεφωνηδσε νῦν καὶ at dear, συμφωνουσαν τῇ 
τῶν ἐν Νικαίᾳ ἁγιών πατερῶν καὶ παντῶν τῶν 0p90- 
ὁδξων ταυτὴῶν ἄνωθεν ἐκρατησαμεν τὴν πιστιν καὶ 
xpærovuev: ἐν ἢ και ἐβαπτιόϑημὲν καὶ βαπτι- 
Gouev (Coleti, p. d. anf. St. T. IV p. 1385). — Et Sted 
af samme Art indeholde vel endelig ogsaa Ordene: IlaGya- 
Oivos καὶ Aevunvöios — καὶ Βονιφαττος —, τοποτηρηται 
του ἀπούστολικου Spovov (den romerske Stol) δια Iasxa- 
δινου εἴπον (i den fjerde Forhandling af det chalcedonensiske 
Concil): 7 ἅγια — 6vvodos (Synoden i Chalcedon) τῶν Tin 
τῆς πιστεως τὸν KAVOVva KPATET οὐ μην ἄλλα nat τῶν 
ρν' συναχϑειόσα συνοδος --- τὴν αὐτὴν πιότιν ἐβεβαιω- 
Ger: οὗτινος συμβόλου τὴν ἔκϑεσιν 1 GUvodos ἐν τῇ 
"Eqe00 συναχϑεῖσα — ὁμοιως asnalerar Tpirov δὲ — 
Atovros τα ἀποσταλεντα γραμματὰ φανερουσε, no 
της ἀληϑεῖας ἡ πιστις ὁμοιως δὲ καὶ ἡ ἅγια συνοδος 
ταυτὴν τὴν πιότιν κατέχει, ταύτην μεταδιώκει, KAL 
οὐδὲν περαττερω οὔτε MPOGDEIVÅL οὔτε μειωσαι ἄνεχετατ' 
ἧς τινος καταϑεύεως ἑρμηγευϑεισης ἕλληνιστι --- οἱ — 
ἐπειόποποι EBonsav: οὕτως παντες πιστεύομεν, οὕτως 
ἐβαπτισϑημὲεν, οὕτως βαπτιῷομεν (Coleti, p. Å. 
δηΐ, St. p. 1361). 


avrys evxopaL γνωμης εἶναι κ. T.A (Coleti, p. d. anf. St. 
p. 1032). 
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2. Naar Eutyches, som ifølge sin ,Libellus confessionis* 
havde christelige Forældre og af dem allerede kort efter sin 
Fødsel blev viet Gud, var døbt paa det nicænske Symbol, 
saa maatte dette Symbol have været i Brug allerede henimod 
370, idet Eutyches i et Brev til Leo den Store (Epistolæ 
Leonis Magni ed. Ballerin. p. 742) ytrer, at han i Begyndelsen 
af Striden allerede havde levet 70 Aar i Munkestanden; 
men en saa tidlig Brug af Nicenum som Daabssymbol er 
lidet sandsynlig. 

3. Det er ikke sapdsynligt, at de i den anden Session 
af Conciliet i Chalceden tilstedeværende Biskoper (omtrent 300 
i Tallet), som efter Forelæsningen af det nicænske Symbol 
udraabte, at de vare døbte paa det, alle virkelig vare dette, 
da hepimod Slutningen af det fjerde Aarhundrede og i Be- 
gyndelsen af det femte, ja lige indtil det ephesinske Concils 
Tid de enkelte Kirkers gamle Daabssymboler endnu oftere 
vare i Brug 25). 


3) At der i den sidste Fjerdedel af det fjerde Aarhundrede endno 
gaves en Flerhed af österlandske Daabsbekjendelser, fremgaar af 
Fpiphanius's to Daabssymboler og af den B. II 5. 316 ff. anförte 
Ytring i Ambrosius's i denne Tid faldende ,Explanatio Symholi ad 
initiandos*: at det samme endnu var Tilfældet i Slutningen af det 
fjerde og i Begyndelsen af det femte Aarhundrede, vise os de p. 
8. Si. 8. 322 ff. anförte Ytringer i Rufins omkring 400 skrevne 
»Expositio in Symbolum Apostolorum"; at endelig eodog hen- 
imod den ephesinske Synodes Tid de orientalske Particularsym- 
bolers Brug ved Daaben endnu ingenlunde var ophört, derom 
vidner. hvad Cassian i sit omtrent 430 eller 431 forfattede Skrift 
pde incarnatione Domini contra Nestorium* og Fusehius af Dory- 
læum i sin ovenf. $. 472 Not. 17 omtalte i den nestorianske Strids 
første Begyndelse skrevne Opsats sige om Astiochenum: ,Symbo- 
lum ergo, hæretice*, heder det i den förstes Skrift I. VI c. 6, 
Cujus superius textum diximus, licet omnium ecclesiarum sit (quia 
una omoium fides), peculiariter tamen Antiochenæ urbis atque 
ecclesiæ est*, og i Euscbius's Opsats stöde vi paa Ordene: 21a 
rovro ἐδσημειωδαμὴν 601, ὦ δητητα TNS ἁγιας πιότεως, και 
μερος του μαϑηματος TNS ἐκκληόδια- ᾿Αντιοχεων 
κ. τ. Å 
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Men Steder, som de S. 484 f. anførte, bevise kun den 
abstracte Mulighed af den laxere Opfattelse af Udtryk, som: 
at være døbt og døbes paa Ens Tro, paa en bestemt Troes- 
formel, en bestemt Bekjendelse. Om saadanne Udtryk i de 
enkelte concrete Tilfælde skulle opfattes strengere eller laxere, 
det maa Sammenhængen og de særegne Omstændigheder paa 
ethvert Sted afgjøre. Men disse tale paa alle de ovenanførte 
Steder afgjørende til Fordel for den strengere Opfattelse. — 
At den ephesinske Synode i sit Decret (n. 1) har den nicæn- 
ske Troesformel for Øje, at den vil have denne anvendt 
ved den katechetiske Undervisning, fremgaar klarligen af den 
Stilling, som den (s. ovenf. S. 467 f.), dens Hoved Cyrillus af 
Alexandrien (8. ovenf. 5. 462--- 6 7), andre af dens Medlemmer 
(s. ovenfor S. 466) og hele Datiden overhovedet (s. ovenfor 
8. 462—67) indtoge til samme ?7). Dertil kommer endnu, at de 
ephesinske Fædre, hvis de med sine Ord kun havde ment, at 
Ingen skulde forfatte og ved den katechetiske Undervisning 
bruge nogen Troesformel, der med Hensyn til sit Indhold ikke 
stemte overens med eller stred imod det nicænske Symbol, 
vilde have slaaet ind paa en farlig Vej og kun lidet sørget for 
at sikre den nicænske Troes Herredømme; at fremdeles en 
saa. ubestemt og lax Brug af m10tis overhovedet ikke ret vil 
stemme med et Troesdeerets Character, og endelig, at Or- 
dene συντιϑέναι πιστιν ἕτεραν ἤγουν προκομιεῖν 
ἢ προσφερεῖν dog tydelig føre hen paa andre Troesformler 
end den nicænske i og for sig selv, uanseet om de efter sit 
Indhold stemme overens med denne eller ej. — Naar S0zo- 
menus ikke vil meddele den nicænske Troesformel, fordi 
kun Baptizander og Christne havde Lov at høre og fremsige 
den, men hans Bog kunde falde i Hedningers og Katechume- 
ners Hænder (n. 2), saa maa det nicænske Symbol selv paa 


1) 8. isærdeleshed Udsagnene S. 465 Not. 12 og 5. 471. 
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haus Tid have været ,Symbolum Baptizemenis ad edissendum 
traditum et ab iis redditum*, og naar Theodoret siger, at de, 
som hvert Aar kom til Daaben, maatte lære den i Nicæa 
af de hellige og salige Fædre fremsatte Tro udenad (&x- 
pavSaveiv ἢ. 3), saa kan han kun tale om ,Symbolum 
Nicænum*. — Naar Eutyches først meddeler Nicænum 
Ord til andet og dernæst siger, at ban var døbt paa denne 
Tro (n. 4), naar fremdeles nogle af de eutychianske Archi- 
mandriter, som i den fjerde Session af det chaleedonensiske 
Concil havde overrakt en Skrivelse, hvori de ytrede, at de 
til Bevis for, at de Intet tænkte, som stred mod Nicænum, 
havde tilføjet dette Symbol og den ephesinske 
Synodes Definition, der stadfæstede det, efterat deres 
Skrivelse var bleven forelæst, paa det Spørgsmaal om de 
vilde bifalde den chaleedonensiske Synodes Dogmer, erklærede, 
at de vare døbte paa de nicænske Fædres x10T15, &x- 
ϑεσις (n. 6), og naar endelig de chalcedonensiske Biskoper 
efter Forelæsningen af Nicænum raabe, at de vare døbte 
pas denne Tro, medens de efter den derpaa følgende Fore- 
læsning af Nicæno-Constantinopolitanum kun raabe: 
dette er Alles Tro, saaledes tro vi Alle (n. 5): saa er det i 
alle disse tre Tilfælde dog neppe muligt at tænke paa en 
Daab paa et Symbol, der kun med Hensyn til sit Troes- 
indhold stemte overens med Nicænum, eller som kun inde- 
holdt de for dette Symbol ejendommelige Beste m- 
melser, og ikke paa selve den nicænske Troesformel. 
Hertil kommer, hvad det tredje Tilfælde angaar, endnu, at 
Biskoperne i Chalcedon til sit Udraab: paa dette ere vi 
blevne døbte, endnu føje: paa dette døbe vi, og det 
dog hverken er troligt, at man i 451 endnu skulde have døbt 


-påa ældre Bekjendelser, eller at de med ἐν ταύτῃ, εἰς Tav- 


τὴν ἐβαπτιόϑημὲν skulde have ment en anden Bekjen- 
delse, end med ἐν taævry, εἰς ταυτὴν βαπτιφομεν. — 
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Fuldkommen utænkeligt er det, at de ægyptiske Biskoper, 
der holdt med Timotheus Ælurus, i sin Skrivelse til Leo 
(n. 7) ikke skulde have talt om Daab paa den nicænske 
Formel selv, men kun om Daab paa Symboler, der 
havde det samme Troesindhold, som den. De be- 
tegne jo ikke alene øjentagne Gange den nicænske Tro som 
»Symbolum*, ,symbolum fidei*, men de protestere ogsar mod 
enhver Forøgelse og Formindskelse og enhver Interpretation 
af samme, idet den, som de sige, ikke trængte til nogen For- 
klaring, da den forklarede sig selv, en Protest, hvorved de, 
som deres Ord: ,Synodum vero centum quinquaginta nesci- 
mus* vise og de pisidiske Biskoper i sin Skrivelse til Leo 
ligefrem erklære (s. ovenfor S. 456 f.), aabenbart sigte til det 
nicæno-constantinopolitanske Symbol, hvis Bestemmelse: ἐκ 
πνευματος ἅγιου και Mapias τῆς napSevov deres Mod- 
standere havde gjort gjældende imod dem 35). — At endelig 
de eturopæiske, cappadociske og cretensiske Biskoper i sine 
Skrivelser til Kejseren, saavelsom ogsaa Kejser Leo i sit 
Enkyklion (n. 8 og 9) tale om den npicænske Troesformel 
som Daabssymbol, følger deraf, at de adskille det nicænske 
Concil, de nicænske Fædres ,fides*, ,dogmata et expositio*, 
»expositio fidei" saa nøjagtig og saa skarpt fra det constan- 
tinopolitanske Concil og de følgende Synoder, deres Fædre og 
hvad disse havde fastsat;'som da de cretensiske Biskoper og 
Kejser Leo ogsaa tale om de nicænske Fædres Symbol (,,et 
prolatum exinde symbolum*, τοὐυτεῦτε τὸ 6vufPokov 
τῶν TIN, εἷς βεβαιωσιν αὐτου του Saov συμβολου 
πεπραγμένων). — Til alt dette kommer endnu det Factum, 
at vi i nogle Haandskrifter af Cyrills Katecheser, der, hvor 
Cyrill havde traderet det jerusalemske Daabssymbol (mellem 
Katech. V. n. 12 og n. 13), antræffe den mnicænske Troes- 


38) 8. herom den fölgende Afhandling. 


490 C. Ρ. Caspari, 


formel (s. ovenfor S. 479). Dette vidner om, at denne 
Formel i den græske Kirke en længere Tid maa være bleven 
brugt som Daabssymbol. 

Hvorfor Nicænum ikke allerede henimod 370 i enkelte, 
ja maaske ikke i saa ganske faa Tilfælde skulde være blevet 
anvendt ved Daaben (den anden Indvending imod den nicænske 
Troesformels Brug som Daabsbekjendelse), lader sig ikke 
indse. Omkring denne Tid bleve jo, som Epiphanus's kortere 
Daabssymbol viser, det nicænske Symbols Bestemmelser om 
Sønnens Guddom og dets Anathematisme mod Arianerne, 
saavelsom ogsaa sammes første Artikel og Bestemmelse om 
Christi Menneskevorden, altsaa den største og væsentligste Del 
af Nicænum, ligefrem helt og holdent optagen i Daabssymbolet, 
og kort efter blev, som man ser af Epiphanius's længere 
Daabsbekjendelse og af den Athanasius tillagte Eppveia εἰς 
το συμβολον, endog en egentlig, fuldstændig og fuldkommen 
Paraphrase af Nicænum, en Paraphrase af Nicænum ,in op- 
tima forma* eller Nicænum i paraphraseret Form anvendt 
ved Daaben **). 

Naar det endelig i det chalcedonensiske Concils Acter 
heder, at oi εὐλαβεστατοι ἐπιόκοποι havde efter Forelæs- 
ningen af Nicænum raabt, at de vare døbte paa denne Be- 
kjendelse (den tredje Indvending imod den nicænske Troes- 
formels Anvendelse ved Daaben), saa skal vel Meningen 


%) Turde vi antage, at Udtrykket paSnua, hvormed den 363 i 
Antiochien holdte Synode i sin Skrivelse til Kejser Jovian (Socr. 
h. 6. 8, 25) betegner Nicænum (8:10 Gvvera&auev tnde Nur 
τῷ avapopa καὶ τὸ ἀντίγραφον TNS πιότεως της ἐν Ninara 
ὕπο των δυγκροτηϑεντῶν ἐπιόκοπων ENTESELGNS, ἥντινα και 
ἄγαπωμεν, ἥτις ἐότιν' πιόστευομὲν εἰς åra ϑεὸν πατερα παν»- 
τοχρατορα καὶ Ta λοῖιπα του paSnparos), tilhörer 
Synodens Medlemmer selv og ikke Historieskriveren Socrates, som 
har meddelt Skrivelsen: saa vilde vi have et bestemt Spor af at 
Nicenum allerede fra Midten af det fjerde Aarbundrede af blev 
brugt som Daabssymbol. Mere herom længere nede $ 6. 
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ikke være den, at metsp alle tilstedeværende Biskoper havde 
gjort dette 3"). Men sæt ogsaa, at dette skal være Meningen, 
saa kunde man dog ialfald antage, at kun en Del af dem, 
de nemlig, som endnu vase åebte pa» år οὐδέν partrenhere 
Dunbdssymbholer, ved sit ἐν ταυτῃ, εἰς TavtnNv EBantioSnuer 
blot tænkte paa Nicænums Troesindhold, medens de Øvrige, 
der allerede vare døbte paa Nicænum, med de auførte Ord 
sigtede til denne Troesformel selv. 
85. 

Man kunde endelig falde paa den Tanke, at man i den 
græske Kirke i det fjerde og femte Aarhupdrede vistnok har 
brugt det rene Nicæenum som Daabssymbol, men dog paa den 
Maade, at man stedse af de hidtil brugte particulære Daabs- 
bekjendelser føjede til samme de Led, som det manglede (det 
næstsidste i den anden Artikel: , Christi sessio ad dexteram 
Patris* og de i den tredje Artikel paa καὶ εἰς το ἅγιον 
xvevua følgende), samt ogsaa ellers Et og Andet (f. Ex 
Christi Korsfæstelse og Begravelse), eller med eet Ord, at man 
fuldstændiggjorde det af de enkelte Kirkers forrige Symboler. 

Og denne Tanke har unegtelig Meget for sig. Det synes 
dog højst paafaldende, at man i den græske Kirke skulde 
være gaaen saa vidt i den Frihed, som man der brugte med 
Hensyn til Daabsbekjendelsens Ordlyd, at man ved Daaben 
skulde have adopteret en Bekjendelse, hvori et helt Antal Led 
af Daabsbekjendelsen manglede, ja som af hele den tredje 
Artikel kun indeholdt det første Led. Alle de øvrige Friheder, 
som Grækerne tillode sig med Daabssymbolets Bogstav, 
komme paa langt nær ikke op imod denne Frihed. De be- 
staa nemlig næsten kun deri, at man dels, foranlediget ved 
hæretiske Mistydninger, til enkelte Led føjede nøiere Begrebs- 
bestemmelser, dels gik frem med mere Frihed i Udtrykket af 


80) Maaske har man ogsaa at lægge Vegt paa, at de raabte: paa dette 
tro vi Alle, men kun: paa dette ere vi blevse döbte. . 
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dette eller hint Led, idet man enten trak de enkelte Dele 
deraf mere eller mindre sammen eller udvidede det ved en 
eller anden liden Tilsætping, eller i Stedet for de historisk- 
concrete Udtryk, som det oprindelig indeholdt, satte abstract- 
dogmatiske, eller endelig ombyttede et Udtryk eller et Ord 
deri med et synonymt. Paa Udeladelse af Led have vi kun 
et eneste ganske epkeltstaaende Exempel, Udeladelsen af 
»8essio Christi ad dexteram Patris* i Antiochenum. Og An- 
tagelsen af en saa ufuldstændig Daabsbekjendelse som Nicænum 
til Brug ved Daaben viser sig saa meget mere paafaldende, 
som lutter fuldstændige Daabsbekjendelser maatte være gangne 
forud for det, og Menighederne altsaa have været vante til 
saadanne. Hvorledes kunde de saaledes uden Videre tillade 
Overgangen fra disse til det blotte som Daabssymbol saa 
ufuldstændige Nieæenum? hvorledes uden Videre tage til 
Takke med, at der faldt bort en hel Række af almenbekjendte 
højst vigtige Daabsbekjendelsesled, som de hidtil havde hørt 
ved Daaben, og som ethvert af deres Medlemmer havde lært 
udenad og bekjendt ved sin Daab? Naar de græske Kirker 
senere almindelig antoge Nicæno-Constantinopolitanum som 
Daabsbekjendelse, saa var dette noget ganske Andet.. Denne 
Bekjendelse var en fuldstændig Daabsbekjendelse, der væsentlig 
stemte overens med de enkelte Kirkers tidligere brugte Daabs- 
bekjendelser, ligesom den da ogsaa, som vi have seet, endog 
havde været en Daabsbekjendelse (Epiphanius's første, kortere, 
som havde været i Brug paa Cypern), førend den blev adop- 
teret af den constantinopolitanske Synode og derved gjort til 
Kirkebekjendelse. Og ikke engang Nicæno-Constantinopolita- 
npum blev overalt ganske uforandret antaget som Daabssymbol. 
Touttée har nemlig, p. ἃ. anf. St. p. 83, gjort det meget 
sandsynligt, at den jerusalemske Kirke af sin Daabsbekjen- 
delse har tilføjet Noget til det, fornemmelig Ordet år foran 
xvevua ἅγιον i første Led af tredje Artikel. Har den gjort 
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dette, hvorledes er det da muligt, at den ikke ogsaa skulde 
have føjet det samme til Nicemum og overhovedet δὲ sin. egen 
Daabsbekjendelse . vdfyldt dette som Paabshekjendelse sam 
mångelfulde Symbol, og skulde da' dette Sidste ikke ogsaa 
være blevet gjort af de øvrige øræske Kirker? Vi faa ogsaa, 
maar vi antage, at de have gjort det, en meget lettere Over- 
gang og et simplere Fremskridt fra en'saaden: Indskyden 
af enkelte, mere eller mindre talrige nicænske Elementer, bom 
den er, vi finde i: et Par af de os 'opheyareéde partioulære 
Daabsbekjendelser fra det fjerde Aarhundrede: Hierosolymitannæ 
og Antiochenum, til Brugen af det hele Nicænum. ved Daaben. 
Optog man først saa Meget af denne Bekjendelse å sit eget 
Daabssymbol, som vi i de.to anførte Daabsbekjendelser og 
især 1 Antiechenum finde optaget, saa kundé man meget let 
gaa endnu eet Skridt videre og optage hele Nicænum deri, 
eller, som man ogsaa kan betragte Sagen og trigtigere betragter 
den, omvendt amtage hele Nicenum som Daabsbekjendelse og 
kun udfylde, fuldstændiggjøre det af den, man selv tidligere 
havde havt, sammenblande -det med denne sidste for at gjøre 
det til en fuldstændig Daabsbekjendelse. Derimod var em 
Overgang fra Ens egen fuldstændige, med flere eller færre 
Bestanddele af Nicæenum blandede Daabssymbal til det. blotte 
som. Daabssynibol meget ufuldstændige Nicænum οἱ stærkt 
Spring, som vanskelig *kunde gjøres, og som er vanskeligt at 
begribe.  Ligesom man då ogsaa meget lettere gik over til 
Nicæno - Constantimopolitanum fra et med Bestanddele af. de 
enkelte KirkersDaabssymboler blandet Nicænum end fra det 
blotte Nicænum, idet der mellem Nicæno-Constantinopölitanum 
og et Nicænum af den første Art var en ulige ringere Forskjel 
end imellem hint Symbol og det blotte Nicærum.' Nicæno- 
Constantinopoltanum selv var jo dog væsentlig intet Andet 
end et Nicenum af den førsée Art. :Qg have vi ikke endelig 
i Epiphanius's ' tvende Dasbsbekjendelser og i den pseudo» 
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athanasianske "Eppunveia εἰς το συμβολον virkelig tre 
Daabssymboler, hvori Nicænum er fuldstændiggjort af ældre 
Particularbekjendelser, eller som ikke ere Andet end et af 
ældre Particularbekjendelser fuldstændiggjort (og desforuden 
ved Bestemmelser mod senere, nye, efterarianske Hæresier 
forklaret) Nicæenum? Aflægge ikke disse tre Symboler et ret 
klart Vidnesbyrd om den Maade, hvorpaa man i den anden 
Halvdel af det fjerde Aarhundrede og i den første af det 
femte har døbt paa Nicænum, og hvorledes altsaa alle de 
mange Steder fra det femte Aarhundrede ere at forstaa, som 
tale om Daab paa dette Symbol? 

Vi kunne og ville vistnok ikke negte, at det efter det i 
det Foranstaaénde Anførte er meget sandsynligt, at man i 
den Tid, hvori Nicænum forherskende eller næsten alene blev 
brugt som Daabssymbol, i de græske Kirker undertiden og 
maaske endog ikke ganske sjeldent har fuldstændiggjort det af 
de hidtil brugte Daabsbekjendelser eller dog af dem tilføjet Et 
og ÅAndet til det. Alligevel kunne vi ikke indrømme, ati 
denne Tid ikke ogsaa det blotte Nicænum uden Supplementer, 
hentede fra enkelte Kirkers Daabsbekjendelser, er blevet brugt 
ved Daaben, og det sædvanlig, i de allerfleste Tilfælde. 

Brugen af Nicenum med Supplementer af de enkelte 
Kirkers Daabsbekjendelser formaar nemlig hverken at tilfreds- 
stille de Fordringer, som alle de ovenfor S. 450—60 anførte 
Vidnesbyrd, især naar de sammenholdes med det S. 460—475 
omhandlede Factum, mere eller mindre gjøre, ej heller at fyl- 
destgjøre for hvad den Kjendsgjerning fordrer, at vi i flere 
Haandskrifter af de cyrilske Katecheser finde Nicænum paa 
det Sted, hvor Cyrill havde traderet sine Katechumener det 
jerusalemske Symbol; og Brugen af det blotte som Daabs- 
symbol ufuldstændige Nicæenum ved Daaben er ved nærmere 
Betragtning og Overvejelse aldeles ikke saa paafaldende og 
ubegribelig, at vi skulde være nødte til ikke at opfatte de 
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Steder, som bevidne dette Symbols Udbredelse som Daabs- 
bekjendelse, i deres hele Strenghed. 

Naar Eutyches først meddeler Nicænum Ord til andet 
fra Begyndelsen til Enden og derpaa simpelthen erklærer, at 
paa denne Bekjendelse var han døbt (n. 4): saa kan man 
dog neppe tænke sig, at han var bleven døbt paa et Nicæ- 
num, som var blevet fuldstændiggjort ved Elementer af den 
Kirkes Daabsbekjendelse, hvori han var født, men man maa 
blive staaende ved, at han var bleven døbt paa det blotte 
Nicæenum, Var han bleven døbt paa et Nicænum af det 
første Slags, hvorfor skulde han da ikke have anført det eller 
idetmindste givet en Antydning om, at han vel var bleven 
døbt paa det af ham meddelte Nicænum, men paa den første 
Maade? En saadan Antydning eller en Meddelelse af hans 
fuldstændige Daabsbekjendelse vilde jo vanskelig have mod- 
virket hans Hensigt at fremstille sig som rettroende, især med 
Hensyn til det dengang omstridte Lærepunct; heller ikke vilde 
den, som man maaske kunde mene, af den Grund have været 
anstødelig, fordi man dengang holdt det for utilladeligt, at 
tilføje Noget til Nicenum; og endelig vilde den heller ikke 
have været unødvendig og overflødig. Det Første ikke, fordi 
det neppe lader sig tænke, at der i Eutyches's Daabsbekjendelse 
skulde have været føjet noget Andet til Nicænum end de i dette 
Symbol manglende Led, og disse angik dog den daværende 
Strid ikke, ligesom der i dem heller ikke vel kan have været 
indeholdt noget Vildfarende; eller, ifald der i denne Eutyches's 
Daabsbekjendelse dog ogsaa skulde have været tilføjet Noget 
til den anden Artikels andet og den tredjes første Led, saa 
lader det sig heller neppe tænke, at dette skulde have udtalt en 
Vildfarelse; det Andet ikke, fordi selve den Kjendsgjerning, 
at Eutyches var bleven døbt paa det af hans Kirkes Daabs- 
bekjendelse fuldstændiggjorte Nicænum, vilde vidne for, at det 
dog ikke havde været saa ganske usædvanligt, paa denne 
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Maade at gjøre Nicenum til Daabssymbol, og fordi ogsas 
Epiphanius's tvende Daabssymbeler, "Epunvera eig το συμ. 
βόλον og Constantinopolitznum bevise, at man slet ikke var 
888, meget bange for at tilføje Noget til Nieæmum; det Sidste 
endelig ikke, fordi dog Eutyches's Fremgangsmaade, selv om 
det havde været Skik, at gjøre Nicænum til Daabssymbol ved 
at fuldetændiggjøre det af de enkelte Kirkers Daabsbekjendelser, 
let: kunde have vakt den falske Forestilling, at han virkelig 
vår bleven døbt paa def blotte Nicænum. Forøvrigt vilde 
Eutyches, hvis han af den første eller anden Grund skulde 
have ånført det blotte Nicænum som sit Daabssymbol, have 
fordulgt, hvorledes det virkelig forholdt sig; men han var, om 
end δὴ indskrænket, saå dog en ærlig Mand. Men imod den 
tredje Grund gjælder endnu, at det slet ikke var de gamle 
Christnes Vis med Hensyn til en saa overordentlig vigtig Sag, 
som den Bekjendelse, hvorpaa man var døbt, åt tillade sig 
nogensomhelst Afvigelse fra den tene Sandhed. Og hvad der 
gjælder om Eutyches's Erklæring, det gjælder ogsaa om Er- 
klæringetne fra dé eutychianske Archimatidriter, som ved Con- 
ciliet i Chialcedon atilioldt om Dioscurs Rehabilitation (n. 6). — 
Et endnu stærkere Vidnesbyrd for Brugen af det blotte Ni- 
cænam som Daabssymbol aflægger Stedet i Timotheus Ælurus's 
Tilhængeres Brev til Kejser Leo (n. 7). Naar nemlig disse 
Mænd saå skarpt og bestemt erklære sig inod enhver Tilføjelse 
til og' enhvef Borttagen fra Nicænum, og endog vove at for- 
kaste Coneiliet i Copstantinopel for de Tilsætningers Skyld, 
som Get havde gjort dertil (5. ἃ. ovenfor 8.489 Bemærkede), 
men derkos ytte, at Kejser Leo og haus Paarørende vare 
blevne debte pas Nicæenum: saa kunne de med dette Nivænum 
dog kun have'ment det blotte Nicænum uden alle faldstændig- 
gjørende Tilsætninger, og ikke et med saadanve Tilsætninger 
forsynet, Constantinopolitanum lignende Nicænum. Nu kunde 
man vel tvivle paa, om derés Angivelse, at Kejser Léo og 
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hans: Paarørnde vare blevne døbte paa det blotte Nicænum, har 
beroet påa sikker Kundskab og ikke blot paa Formodning; 
men selv om det Sidste skulde have været Tilfældet, hvilket 
vi paa Grund af Augivelsens Bestemthed ikke tro, saa vilde 
dog den Omstændighed, at de kunde ikke blot nære en saa- 
dan Formodning, men ogsaa udtale den saaledes, som om det, 
de kun formodede, var en utvivlsom Kjendsgjerning, saa vilde 
dog denne Omstændighed forudsætte, at det blotte Nicænum 
dengang. i længere Tid har været næsten almindelig brugt 
som Daabssymbol.-— Ogsaa det under ἢ. 5 anførte Sted taler 
stærkt for, at det blotte Nicænum er blevet brugt som Daabs- 
symbol. De Talende erklære jo her dette Symbol, efterat 
have hørt det forelæse, for den Bekjendelse, hvorpaa de 
ere blevne døbte og selv døbe, og de afgive denne Erklæring 
efter dets Forelæsning, medens de efter Forelæsningen af 
Nicæno-Constantinopolitanum, som jo dog intet 
Andet er end et fuldstændiggjort Nicænum, ikke ytre 
Noget om, at: dette Symbol var deres Daabsbekjendelse. — Lige- 
sda vidne ogsaa de under ἢ. 80g 9 anførte Steder om Nicænums 
Brug som Daabsbekjendelse, idet der paa. dem mere eller mindre 
tydelig skjelnes mellem det rene, gamle, egentlige Nicænum 
og det samme kun fuldstændiggjørende Nicæno- Constantino- 
politanum, og det første fra det sidste distinguerede Symbol 
erklæres for Daabssymbol. — Hvad Troesdecretet i n. I an- 
gaar, saa er det urimeligt, at den ephesinske Synode, der saa 
skarpt forbyder at bruge nogensomhelst anden Tro ved den 
katechetiske Undervisning end den nicænske, ved sine Ord 
ikke skulde have havt det blotte, aldeles uforandrede Nicæ- 
numi for Øje, men have tænkt paa Bekjendelser, som vistnok 
indehøldt dette Symbol helt og holdent, men dog desforuden 
ogsaa de å samme manglende Daabsbekjendelseselementer og 
adskilligt Andet. Den vilde jo derved paa en Maade have 
modsagt sig selv, idet en Bekjendelse af den anførte Beskaf- 
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fenhed strengt taget ikke længere var Nicænum, men en 
anden Bekjendelse, eller ialfald, den vilde da have slaaet ind 
paa en farlig og med dens Tendents, at værne om den rene, 
uforfalskede nicænske Tro og at bringe den til almindelig 
Enegyldighed, lidet forenlig Vej; som da ogsaa en saa lax 
og ubestemt Brug af Ordene ἡ παρα τῶν ἅἁγιων πατερων 
τῶν ἕν Νικαίᾳ συν τῷ ἁγιῷ πνεύματι συνελθοντῶν 
ὁρισϑειόα m10715 ikke ret vel stemmer overens med Charak- 
teren af et Troesdecret, og Synoden desforuden vilde have 
udtrykt sig meget utydelig og misforstaaelig. Men sæt ogsaa, 
at de ephesinske Fædre alligevel havde havt et paa den anførte 
Maade fuldstændiggjort Nicænum for Øje, saa vilde dog sikkert 
mange Menigheder (især saadanne, i hvilke den ægyptiske 
Retning eller den ligefremme Eutychianisme herskede 3 !), have 
holdt sig strengt til Ordlyden af det saa højt anseede Concils 
Decret og brugt det blotte Nicænum som Daabsbekjendelse. — 
At Theodoret paa det under ἢ. 3 citerede Sted taler om det 
blotte, tilsætningsfri Nicænum, vise selve hans Ord, som han 
umuligt saa uden videre havde kunnet bruge, hvis han havde 
tænkt paa et fuldstændiggjort Nicænum, og at Sozomenus paa 
det i n. 2 meddelte Sted betegner den aldeles uforandrede 
nicænske Troesformel som det Baptizomenerne til Udenad- 
lærelse overleverede og af dem før Daaben fremsagte Symbol, 
følger med Nødvendighed deraf, at det efter hele Sammen- 
hængen er denne Formel, han taler om. — Overhovedet gjør 
den ganske overordentlige og umaadelige Anseelse, hvori den 
nicænske Troesformel efter det ovenf. S. 460—75 Oplyste 
stod henimod og paa det ephesinske Concils Tid, mellem 431 
og 451 og for en Del ogsaa endnu efter dette sidste Aar, 
og specielt den Omstændighed, at dengang Alle erklærede, 
at denne Troesformel var dem nok (ovenf. ὃ. 465), at man 
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maatte lade sig nøje med den (ovenfor S. 469), at den var 
tilstrækkelig til at lære al Sandhed og gjendrive al Hæresi 
(ovenf. 5. 465. 69. 71), at der ikke maatte føjes Noget til, 
ikke indblandes noget Fremmedt i samme (ovenf. S. 468. 69. 
70. 71), at den paa ingen Maade maatte rokkes (ovenfor 
8. 465. 68), at ikke eet Ord, ikke een Stavelse maatte for- 
andres ved den (ovenf. 8. 465) — overhovedet, sige vi, gjøre 
hin Anseelse og specielt denne Omstændighed, det aldeles 
utroligt, at paa nogetsomhelst af alle de ovenf. 8. 452—60 
anførte Steder noget Andet skulde være ment end det blotte 
aldeles uforandrede nicænske Symbol. 

Hvad den Kjendsgjerning angaar, at gamle græske Af- 
skrivere af de cyrilske Katecheser lade Cyrill tradere sine 
Katechumener det blotte Nicænum, saa vil man dog neppe 
kunne antage, at de med Nicænum kun have villet angive 
Fundamentet og Hovedbestanddelen af den Daabsbekjendelse, 
som efter deres Formening var bleven traderet af Cyrill, og 
ikke hele denne Daabsbekjendelse selv. Thi bortseet fra, at 
det Sidste er det Nærmestliggende og langt Simplere og Na- 
turligere, saa vilde de i det første Tilfælde heller have af holdt 
sig fra enhver Angivelse, da de i saa Fald dog slet ikke 
formaaede at angive Cyrills egentlige Daabsbekjendelse. 

Og er da virkelig det, at det blotte Nicænum skal være 
blevet brugt som Daabssymbol, i den græske Kirke, i det 
fjerde og femte Aarhundrede, — er dette saa vanskeligt at 
begribe, at vi, for kun at undgaa det, skulde være nødte til 
at opgive den strenge Opfattelse af de S. 452—60 anførte 
Steder, uagtet den i det Mindste ganske aabenbart er den 
nærmestliggende, simpleste og naturligste? 

Aldeles ikke. 


En dobbelt Omstændighed gjør os det meget vel for- 


klarligt og begribeligt. 
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For det Første den overordentlig stærke Retning mod 
theologisk (trinttarisk) og christologisk Speculation, der i de 
to angivne Aarhundreder og overhovedet fil alle Tider her- 
skede i den græske Kirke, og den særdeles Vegt, som denne 
Kirke lagde paa den theoløgiske og christologiske Del af den 
christelige Tro og Lære, Fjendommeligheder, som hang sam- 
men med Grækernes særegne naturlige Begavelse og med 
deres kirkelige Opgave saavel overhovedet, som især i den da- 
værende Tid, Perioden for Uddannelsen af Læren om Triniteten 
og om Christi Person. Denne Retning mod theologisk og 
christologisk Speculation og høje Vurdering af den christelige 
Troes og Læres theologiske og christologiske Dei bevårkede, at 
de græske Kirker slet ikke følte det Mistige, aldeles ingen 
Bevidsthed havde om det mindre Rigtige i at bruge som 
Daabssymbol en Troesformel, hvøri der manglede en hel Række 
af Daabsbekjendelsens Led og af hele den tredje Artikel Intet 
indeholdtes uden det første Led. De havde dog deri det 
Allervigtigste og Allervæsentligste og hvad der mest laa dem 
paa Hjerte: Bekjendelsen paa den treænige Gud, paa Fader, 
Sen og Aand, paa hvem der jo ogsaa alene blev døbt; Søn- 
nens Guddom var jo dog i den saa klar og bestemt og saa 
herlig bekjendt ligeoverfor den med saa stor Møje og under 
saa mange Lidelser besejrede og endnu ikke gånske uddøde 
Arianisme, og det arianske Kjætteri, som var dem mere for- 
hadt og blev stærkere afskyet af dem end mnogetsomhelst 
Andet, var jo deri saa afgjort forkastet. Dette og især det 
Første var dem nok. Naar de kun havde den rette Tro paa 
Fader, Søn og Helligaand, og spedielt den rette Lære om 
Sønnens Væsen og Forhold til Faderen, den Lære, at ogsas 
Aanden var Gud, og den rigtige Anskuelse om Sønnens 
Menneskevorden — og alt dette, ogsaa det Næstsidste og Sidste, 
havde de i Nicænum — saa vare de fornøjede. Mere forlangte 
de ikke. Alt Andet, Christi Frelsesgjerninger, hans Frelserliv 
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paa Jorden og i Himmelen, og den Helligaands Verker og 
Gjerninger, var forholdsvis, 1 Forhold til den rette Tro paa 
Fader, Søn og Helligaand og Christi Person, noget Secundært, 
Underordnet for deres Bevidsthed, eller det var for dem givet 
med, det laa for dem i denne Tro 32). 

For det Andet bliver det Factum, at Orienten i de 
sidste Aartier af det fjerde Aarhundrede og til langt udover 
Midten af det femte brugte det gamle egentlige Nicenum som 
Daabsbekjendelse, meget vel forklarligt og begribeligt ved den, 
rent ud sagt, uhyre dAnseelse, hvori det nævnte Symbol i 
den anførte Tid stod i de græske Kirker, ved den mageløse 
Veneration, som man dengang her nærede for samme, en 
Anseelse, en Veneration, hvorpaa vi ovenfor have anført saa 
mange og saa stærke og slaaende Exempler, og om hvis Aar- 
sager vi i ὃ 6 skulle handle. Denne Anseelse og Veneration 
bevirkede, at man kunde sætte sig ud over dets Ufuldstæn- 
dighed som Daabssymbol, at man trods samme kunde bruge 
det som saadant. Og de bevirkede dette saa meget lettere, 
som allerede det økumeniske Concil i Constantinopel havde 
erklæret det for passende til Brug ved Daaben (8. ὃ 6) og 
senere det økumeniske Concil i Ephesus endog befalet at 
bruge det ved samme (s. ovenf. S. 452). 

Det bliver altsaa derved, de ovenf. S. 452—60 anførte 
Steder tale om Brugen af det rene, egentlige Nicænum som 
Daabsbekjendelse. 

& 6. 

Men er nu dette Tilfældet, saa erfare vi af dem, at Ni- 
cænum mellem 400 og 450'og endnu langt udover Midten af 
det femte Aarhundrede i Orienten blev meget, ja næsten 
almindelig brugt som Daabsbekjendelse, og endvidere, at dets 
Brug som saadan havde begyndt i den sidste Tid før Concilet 


3) Sml. med det her Fremsatte det B. I $. 375 f. og iaær 8. 326—79 
Not. 38 Udwiklede. 
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i Constantinopel eller fra omtrent 370 af, et Factum, der, som 
vi have seet, fremgaar af Eutyches's ,,Libellus confessionis* 33). 


3) Vi have allerede ovenf. S. 490 Not. 29 bemærket, at vi, ifald 
Udtrykket μαϑημα om Nicænum i den 363 i Antiochien holdte 
Synodes Brev til Kejser Jovian hos Socr. h. e. 3, 25, skulde hid- 
röre fra selve Synoden og ikke fra den senere Historieskriver, der 
bar meddelt os dens Skrivelse, vilde have et Vidnesbyrd om, at 
Nicænum endog fra (i det Mindste) Midten af det fjerde Aarhun- 
drede af blev brugt som Daabssymbol. Men vi maa dog paa det 
mest Bestemte paastaa, at Ordet tilhörer ikke Synoden, men Socra- 
tes. Naar nemlig Synodens Biskoper sige ö10 Guvera&auev τηδε 
ἥμων TN ἄναφορᾳ HOL TO ἄντιγραφον TNS πιότεως TNS 
ἐν Ninong ὑπο τῶν δυγκροτηϑεντῶν ἐπεόκοπων ἐκτεϑει- 
ὅης, ἥντινα ἀγαπωμεν, τις ἐστιν πιότευομεν MT. Å, 
saa er det soleklart, at de have tilföjet hele den nicænske Be- 
kjendelse til sit Brev. Ikke at gjöre dette, men kun at citere 
dens Begyndelse, vilde jo ogsaa have stemt mindre overens med 
deres Hensigt, at overbevise Kejseren om, at de bekjendte sig til 
Nicænum. Ligesom da endelig Betegnelsen af Nicænum som μα- 
Snpa allermindst passer i Biskopers Mund, der hidtil paa deres 
Formand, Meletius af Antiochien, nær, alle have været dels Aria- 
nere, dels Semiarianere og, som deres Skrivelse, hvori de forklare 
Nicænums ὁμοουδιος ved ὁμοιος HAT οὐδιαν τῷ πατρε, Selv 
viser, og de ogsaa noget senere ved sit Forhold efter Jovians Död 
lagde for Dagen, i Grunden trods sin Bekjendelse til den nicænske 
Tro vare det endnu. Det er aabenbart, at Historieskriveren har 
holdt det for overflödigt paany i sit Verk at optage den nicænske 
Bekjendelse, som han allerede havde meddelt i 1, 8, og at han 
derfor kun har aufört Begyndelsen af den og tilföjet til samme 
Ordene και τα λοίπα του paSnuaæros. Hidröre disse 
Ord fra Socrates, saa have vi forövrigt i dem et nyt 
Vidnesbyrd om, at Nicænum, det gamle egentlige Ni- 
cænum, i: den förste Halvdel af det femte Aarhundrede 
i degræske Kirker blev brugt som Daabsbekjendelse, 
et Vidnesbyrd, der kan tilföjes til de ovenfor 5. 452—60 anförte. 
MasSnua betegner nemlig Daabssymbolet som den Tro eller Be- 
kjendelse, Katechumenerne havde at lære udenad (s. Constitt. apost. 
7, 40, det laodicenske Concils Can. 46 og 47 og Theodor. Ep. 144), 
og Udtrykket bruges, som allerede H. I S. 165 sagt, fra det femte 
Aarhundrede af om Nicenum og Nicæno-Constantinopolitanum som 
Daabssymboler; 8. de 1. 1. anförte Stedér, til hvilke endnu kan 
föjes et i Eutychius af Constantinopels Skrivelse til den romer- 
ske Biskop Vigilius hos Coleti, p. d. anf. St. T. VI p. 28. Det 
lyder: Ζεχομεϑα δὲ καὶ τους διακοόιους .ἁγιους KATEPAS 
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De Aarsager, der have medført Nicænums Herredømme 
som Daabssymbol i denne Tid, og dette Herredommes Ud- 
viklingsgang lade sig uden Vanskelighed angive. 

Nicænum havde fra sin Tilblivelses Tid af været det 
Banner, hvorom de Orthodoxe samlede sig imod Arianerne og 
Semiarianerne, og under hvilket de kjæmpede imod dem. Jo 
langvarigere og jo mere haardnakket deres Kamp var, og jo 
Mere de maatte lide under dens mange Omskiftelser, desto 
dyrebarere maatte den Bekjendelse blive dem, for hvilken de 
udholdende strede, og for hvis Skyld de lede saa mange For- 
følgelser og Trængsler, og et desto højere Værd maatte den 
vinde i deres Øjne; og da de nu endelig sejrede, saa maatte 
deres store Kjærlighed til den og overordentlige Ærefrygt for 
den fra dem ogsaa gaa over paa den ny Slægt og paa de 
følgende Slægter. Ja hos disse maatte dens Anseelse endnu 
betydelig voxe, forsaavidtsom dens Ophavsmænd og de, der 
havde kjæmpet for den, Mænd, som især en Athanasius, saa- 
velsom ogsaa den Kejser, under hvis Auspicier den var kom- 
men i Stand, den første christelige, den store Constantin, 
rykkede tilbage i en stedse fjernere Tid og viste sig omgivne 


TOUS ἐν τῃ κατ᾽ Ἔφεσον πρωτῃ δσυνοδῳ ἀϑροιόϑεντας, οὗ- 
TLVES δια παντων ἠκολουϑηόαν τῷ αὐτῷ ἁγιῳ δυμβολῳ 
ἤτοι μαϑηματι —. Προς τουτοις δεχομεϑα nar τους 
ἑξακοσιους τριακοντα ἁγίους πατερας τους ἐν Καλχηδωνι 
συνελθοντας, οἵτινες -- ἠκολουϑηδαν τῳ προῤῥηϑεντι δὄυμ- 
βολῳ ἤτοι padn ματι τῷ παρα τῶν ἅγιων πατέρων åx- 
TESEVTL καὶ ἀπο τῶν pr aylNv πατερων δαφηνιόϑεντι. 
At μαϑημα saavelsom ogsaa ὄυμβολον i de förste Aartier af 
det femte Aarhundrede dog undertiden ogsaa brugites om de par- 
ticularkirkelige Symboler, der dengang endnu anvendtes ved Daa- 
ben, viser den ovenf. 5. 472 Not. 17 og S. 486 Not. 26 omtalte 
Opsats af Eusebius af Dorylæum. Her betegnes nemlig det antio- 
chenske Daanbssymbol först som paSnpoæ (8. de paa det andet 
af de to anf. Sti. citerede Ord) og derefter som συμβολον (ἔχει 
yap ῥητῶς — det antiochenske Symbol — Θεον aAnsivov ἔκ 
Θεου ἀληϑινου — καὶ σταυρωϑεντα år. Ilovtiov Πιλατου 
καὶ τὰ δξης του δυμβολου. 
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af en stedse højere Glands, ligesom den da fra det femte 
Aarhundrede af blev holdt for et ganske særeget Verk af den 
Helligaand, ,med hvem de nicænske Fædre vare komne sam- 
men*. Saaledes kunde det ske, at man først i stigende Grad 
optog Elementer af den i de particulære Daabsbekjendelser 
(Hierosolymitanum, Antiochenum), derefter brugte Udlæggelser 
af den, hvori den var helt og holdent optagen, som Daabs- 
symboler (Epiphanius's tvende Daabssymboler og "Epunveiæ 
εἰς το συμβολονὶὴ, og tilsidst anvendte den selv ordret, uden 
alle Tilsætninger og Forklaringer ved Daaben, tiltrods for 
dens Ufuldstændighed som Daabssymbol, tilfreds med, at i 
den blev bekjendt Troen paa Fader, Søn og Hellig-Aand, paa 
hvilke man døbte, en Anvendelse, hvortil allerede Conciliet i 
Constantinopel i sin Synodalskrivelse til de samtidig i Rom 
forsamlede Biskoper havde erklæret den for passende (ἥμεες 
γαρ εἶτε διωγμον, εἶτε ϑλέψεῖς κ. T.A. ὑπεμείναμεν, ὕπερ 
τῆς εὐαγγελικῆς πιότεως τῆς ἐν ΜΜικαιᾳᾷ τῆς BiSvvias 
παρα τῶν TIN πατέρων κυρωϑεισης ὑπεστημεν. Tavrnv 
yap καὶ ὕμιν καὶ ἡμῖν — συναρεόκειν δε, πρεσβυτατην 
ovdav καὶ ἀπκολουϑον τῷ βαπτιόματε Theod. h 6. 
5, 9 Opp.T. III p. 103, ed. Schulze). 

Hvad angaar den Gang, som Brugen af Nicænum som 
Daabsbekjendelse tog, saa blev det fra de sidste Aartier af 
det fjerde Aarhundrede indtil Midten af det femte jo længere 
desto hyppigere anvendt som saadan. Fra 370—400 og fra 
400—431 maa men ved Siden af samme endnu ofte have 
brugt de ældre particulære Daabsbekjendelser (s. ovenf. S. 486 
Not. 26), jo længere, jo mindre, men fra 431 af indtil 451 og 
endnu en Stund efter dette sidste Aar maa dets Brug ved det 
ephesinske Concils Paabud være bleven næsten almindelig. 


Apostelen Peters Lære om Christi Nedfart til Helvede, 


' Af 
G. v. ZEZSCHWITZ, 
Prof. i Theol. og Universitetspræst i Leipzig. 


Oversat af 


EDV. M. MYHRE, 
Stud. theol. 


[Hvad her meddeles, er det exegetiske Afsnit af Forfalterens Skrift: 

»Pctri Apostoli de Christi ad inferos descensu sententia ex loco nobi- 

lissimo I ep. 3, 19 eruta, exacta ad epistolæ argumentum. Dissertatio 
exegetica dogmatica. Lipsiæ 1857]. 


Åt Christus er nedfaren til Helvede, har lige fra de ældsté 
Tider af været et Led i den cehristelige Troesbevidsthed. I 
det saakaldte apostoliske Symbol fandtes vistnok ikke fra 
Begyndelsen af de Ord ,nedfor til Helvede*”. Men da man 
fra det fjerde Aarhundrede af begyndte at tilføje dem i andre 
'Troesbekjendelser 1), tjener dette til Bevis for, at de enkelte 
Mænd, som allerede før denne Tid lærte om Nedfarten — og 
af dem var der ikke faa — have lært i Overensstemmelse 
med den hele Kirkes Tro ?). Med Hensyn til den nærmere 


———anr= 


1) Halin, Bibliothek der Symbole. Breslau 1842. p. 168. 170. 173. 

3) Den særlige Foranledning til, at disse Ord tilsidst bleve optagne i 
det apostol. Symb., er ikke bekjendt. Den af King opstillede og 
forhen af de Fleste hyldede Mening, at Ordene ere tilföjede i Mod- 
sætning til Apollinaristernes vildfarende Anskuelser om Christi Person, 
maa vistnok betragtes som tilstrækkeligen modbevist af Holger 
Waage i hans lærde Afhandling om Ælden af dette Led i Troes- 

bekjendelsen.  Ogsaa den Mening, at Udbredelsen af Læren om 

Skjærsilden har givet Anledning til dette Leds Optagelse, er nykgen 

medrette forkastet af Göder (die Lehre von der Erscheinung Jesu 

Christi unter den Todten. Bern 1853, p. 178 ff.). Saavidt man kan 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 4 H. 34 


ὁ 
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Bestemmelse af, hvad disse Symbolets Ord udsige om de 
Dødes Rige og om Sjælenes Tilstand i dette, om den nedfa- 
rende Christi Hensigt og Virksomhed, ja om selve hans Na- 
tur som nedfarende, har der imidlertid ikke til nogen Tid 
været Enighed imellem Kirkens Lærere. Hvad os angaar, 
som bære Navn efter Luther, synes det, som om vi i den 
niende Artikel af den saakaldte Konkordieformel skulde have 
en noget mere bestemt Regel for vor Fortolkning af disse Ord 
i det apostoliske Symbol. Alligevel er Meningsforskjellen om 
dette Punkt imellem selve Lutberanerne ingenlunde hermed 
hævet; meget mere se vi, at ligesom allerede i det nærmest efter 
Konkordieformlens Affattelse følgende Aarhundrede Enkelte, saa- 
”Jedes nu i vor Tid næsten Alle med større Frihed end nogensinde 
forhen vexle Meninger om det nævnte Dogme, og at den i hin 
Formel opstillede Fortolkning næsten i Et og Alt underkjendes. 
At den hele Christus, med Legeme og Sjæl, nedfor, lærer. 
vor Troesregel 3); derimod lære mange af vore Samtidige, at 
hans Sjæl alene opholdt sig iblandt de Døde, medens Le- 
gemet laa i Graven. At Christus aabenbarede sig i de Dødes 
Rige for at triumfere over Djævelen og hans Rige, 
lærte de Gamle efter Luther; i Modsætning hertil lære fast 


skjönne af de Vidnesbyrd, som endnu ere opbevarede, var det 
Kjættere, nemlig Ariauere, som först regnede dette Led med til 
Troesbekjendelsen.  Overhovedet synes det imidlertid at kunne 
antages som vist, at man ikke kunde have havt det klare Indblik i 
Læren om Christi Person og Gjerning, som man paa den Tid havde, 
hvis ikke paa samme Tid Læren om Christi Nedfart til Helvede, sad- 
ledes som den overleveredes fast af alle Fædrene, ogsaa lidt efter 
lidt havde fundet sin Plads i fælles Bekjendelsesformler. Herved 
maa man blive staaende saa længe, indtil nye Vidnesbyrd om denne 
Sag komme for Dagen. Med Vished tör man kun paastaa dette, 
at det var den romerske Stols overhaandtagende Anseelse, der 
bevirkede, at den samme Form for Symbolet tilsidst antoges i alle 
Dele af Kirken. 

3) ,Tota persona". Luther i sin Torgauerprædiken: ,mit Leib und 
Seele ungetheilt*. 
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alle de, som i vor Tid have behandlet dette Spørgsmaal, — 
og iblandt dem Flere; der i de øvrige Dogmer med den største 
-Troskab holde fast ved vor Kirkes Lære —, at Christus ved 
sin Nedfart prædikede Evangelium for de Afdøde. 

Dette kan heller ikke undre os, naar vi høre, at man 
imod den i den saakaldte ,normeredé Norm* opstillede Mening 
, paaberaaber sig den alle menneskelige Skrifter normerendé 
hellige Skrift. Til hvilket Resultat end en saadan Strid fører, 
maa den nødvendigvis bære sine gavnlige Frugter for Sand- 
hedens, Troens og Kirkens Sag. Heller ikke kan Nogen være 
blind for, at de fleste Ældre, naar de udtalte sig om dette 
Dogme, ikke toge tilbørligt Hensyn til Nødvendigheden af at 
støtte sig til Skriftens Udsagn. Selve Konkordieformlens 
Forfattere lode sig nøje med at anføre Luthers Vidnesbyrd 
til Støtte for den niende Artikel, imedens de ledsagede alle 
de øvrige Artikler med fyldestgjørende Bevissteder af den hel- 
lige Skrift. Den salige Luther, har, som bekjendt, ingen be- 
stemt Mening udtalt om dette Dogme; dets Hovedsted i den 
hellige Skrift fandt han altfor dunkelt og turde derfor ikke 
opstille nogen bestemt Fortolkning deraf 9). 

De dogmatiske Forfattere, der fulgte ham — lige fra 
Chemnitz indtil Hollaz — beraabe sig under Udviklingen af 
og Forsvaret for sine Meninger om dette Punkt fornemmelig 
paa saadanne Steder af Skriften, som Exegeterne senere med 
fuld Ret have frakjendt Beviskraft; det Sted derimod, som 
maaske er det eneste, der kan tjene som Bevissted og Grund- 
sted for Dogmet, nemlig 1 Petr. 3, 19, give de dels en saadan 
Fortolkning, at det ingen Betydning faar for Dogmet — saa- 
ledes f. Ex. den Ypperste af dem alle, Johan Gerhard, — 
dels tillægge de det kun en underordnet Betydning. 


4) Saaledes ogsaa nylig Thomasius (Christi Person und Werk II, 
238 fl.): ,— und vor Allem die viel besprochene Stelle 1 Petr. 3, 
19. 20 — — ist får mich ein Problem*, 


84" 
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I vor Tid anvendes der stor Flid paa nærmere at be- 
stemme og fixere dette Dogme og navnlig paa at afgrændse 
dets Omfang, ligesom ogsaa mange og det dygtige Mænd atter 
og atter have anvendt den største Omhu paa Undersøgelsen 
af. det nævnte Sted hes Petrus, hvilket de fast alle ere enige 
i at betragte som det eneste Sted, der kan give nøjagtigere 
Oplysning om Christi Nedfarts Væsen og Betydning. Det er 
imidlertid saa langt fra, at denne Undersøgelse har ledet til 
en Bestyrkelse af de gamle Dogmatikeres Lære om en Vre- 
dens Forkyndelse for de Fordømte, at tvertimod næsten. Alle 
have fundet en Forkyndelse af det frelsebringende Evangelium 
for Afødøde at være omtalt i disse Petri Ord. Til Støtte 
herfor beraabe de sig hovedsageligen paa Stedets inderlige 
Sammenhæng med det følgende Kapitels sjette Vers. 

Det er klart, af hvilken Vigtighed dette Spørgsmaal er. 
Thi dersom den hellige Skrift lærer, at Evangelium er blevet 
forkyndt for Afdøde, følger heraf aabenbart, at Tiden for den 
evige Saligheds Annammelse udstrækkes hinsides det jordiske 
Livs Grændser. Hvad enten dette skal gjælde overhovedet 
om alle dem, som dø før den yderste Dom, som Gider vil, 
eller det kun skal gjælde nogle Enkelte, navnlig de Hedninger, 
som i dette Liv ikke faa høre Evangeliet, er det unegteligt, 
at Antagelsen af hin Fortolkning maa bevirke en væsentlig 
Forandring i de Tanker, vi gjøre os om Dødens Magt over 
Menneskene og om de Afdødes Tilstand og Væsensbeskaf- 
fenhed. 

Den hele Strid drejer sig om den rette Forstaaelse af 
Petri Lære. Denne Strid gaar det ikke an at afskjære ved 
at paaberaabe sig nogensomhelst kirkelig Formels Auktoritet 
eller ved at dreje den ligefremme Ordforstand efter sine forud- 
fattede Meninger om mnogetsomhelst Dogme. Ligesaa meget 
imidlertid, som de Ældre forblindedes af sin varme Hengiven- 
hed for den fra gammel Tid overleverede Lære om Uforander- 
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ligheden af de Dødés Tilstand, ligesan meget hildes-nu En- 
kelte af hint Haab om i Petri Ord at finde en Berettigelse 
til at udvide Tiden for Omvendelsen eller ogsaa åf Haabet 
om deri at finde en Løsning paa det dunkle Spørgsmaal om 
Hedningernes Frelse. Det vil derfor være Umagen værdt, 
atter uden nogen Fordom at undersøge Stedet hos Petrus. 
Maaske vil man da finde, åt den Anskuelse om Nedfarten, 
som de nyere Fortolkere næsten alle have forladt, — at nem- 
lig derved Christi Sejer er bleven aabenbaret i de Dødes 
Bolig til Besegling af deres Straf, som vare døde i vantro 
Modstand imod Gud, — ikke er uden al Hjemmel hos Petrus. 
Thi hvad der læses paa selve det anførte Sted, vilde neppe 
nogensinde i og for sig have kunnet bevæge Fortolkerne til 
med saadan Bestemthed at statuere en Evangeliefork yndelse 
 iblandt de Døde, hvis ikke en WMisforstaaelse af det kort 
efter følgende, saare vanskelige Sted 4, 6. havde forledet 
dem til at sætte dette Sted i Relation til det første Sted. 
Da det imidlertid for ret at kunne dømme om begge disse 
Steder fremfor Alt er nødvendigt at faa en ret Indsigt i 
Sammenhængen og i det hele Brevs Indhold, ville vi først 
angive Hovedindholdet af den Del af Brevet, der gaar forud 
for vort Sted, idet vi derhos lidt nøjere undersøge alle de 
Steder, som synes os at være af Vigtighed for vort Steds 
Forstaaelse. 


Efter en højtidelig Hilsningstale begynder Peters første 
Brev med en Skildring af de Christnes Herlighed, som, grundet 
i Gud Faders Barmhjertighed og bevaret for dem i Himlene, 
har sit Princip i Christi Opstandelse og ved hans Gjenkomst 
. i selve det. Tidsløb, hvori de Christne allerede befinde sig; 
skal aabenbares.  Grunden til, at Apostelen fornemmelig søger 
at vække dette Haab i de Troendes Hjerter, se vi i det 
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næste Vers, hvori de Christnes nærværende Tilstand korteligen 
skildres som saare forskjellig fra hin deres fremtidige Lod. 

Brevets Læsere befandt sig nemlig under Trykket af 
mange og haarde Trængsler, som paaførtes dem af Christen- 
dommens Fiender; det var derfor at befrygte, at de kunde 
tabe Modet og saaledes tilsidst falde fra Christentroen og 
Christenhaabet. At det er dette, som fornemlig har været 
Bevæggrunden til dette Brevs Affattelse, siger Apostelen selv 
i Slutningen af Brevet (5, 12). Fra Begyndelsen af, forinden 
endnu hine Trængsler nøjere beskrives, indskrænker Petrus 
sig til at hente Trøstegrunde for Læserne dels fra Kortvarig- 
heden af den Tid, i hvilken de endnu havde at lide paa denne 
Maade, dels fra den Frugt, Lidelsen vilde bringe for dem, som 
efter Guds Vilje bare den med taalmodig og standhaftig Ud- 
holdenhed i Troen. Demne Frugt viser han at bestaa deri, 
at hint Haab om ved Christi Gjenkomst at faa Herlighedens 
- Løn endnu skjønnere og glædeligere tilsmiler dem, der have 
udholdt Trængsler, og — hvad der er endnu Mere, — i selve 
Sjælenes- evige Frelse, som alene kan opnaaes igjennem en 
Tro, der befindes prøvet for Gud. Allerede af denne Fortalens 
sidste Del vil man let kunne slutte sig til, hvad Peters Mening 
er om deres Skjæbne, der af Christus ved hans Gjenkomst 
ville befindes ikke alene som Troens Foragtere for sin egen 
Del, men endog som de Troendes Fiender og Forfølgere, — 
ihvorvel han betydningsfuldt først ved Enden af den igjennem 
hele Brevet gaaende Tankeudvikling omhandler denne Sagens 
anden Side med ligefremme Ord (4, 17. 18.). 

. For. at bestyrke Læserne i hint Haab henviser Apostelen 
til Profeternes Spaadomme og viser, hvorledes disse havde 
forudsagt, at det Haab, som var Gjenstanden for deres egen 
brændende Higen, i Læsernes Tid skulde opfyldes, medens de 
paa den anden Side heller ikke med Taushed havde forbigaaet 
den Forsmædelse, de, der vilde høre Christus til, maatte lide 
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for Opnaaelsen af Herligheden med Christo. Og det Evan- 
gelium, disse saaledes som Organer for den i sin Åand nær- 
værende Christus selv havde bebudet, — dette samme Evan- 
gelium, som selv Englene higede efter at skue ind i, var nu 
forkyndt iblandt de Christne i den fra Himlen udsendte 
Helligaands Kraft. Alt dette (1,1—12) er sagt til Oplivelse 
og Bestyrkelse af de christne Læseres Haab om den til- 
kommende Frelse og Herlighed og forudskikket som et Slags 
Prolog, saaledes at det hele Brevs Thema og saa at sige Sum, 
som siden i Brevet oftere gjentages, strax fra Begyndelsen af 
klart er antydet: Haabet om den kommende Herlighed 
i Christo skal give de Christne Kraft til med Taal- 
modighed δ bære de Trængsler, som paaføres dem 
formedelst deres Tro paa Christus. Af den allerstørste 


Betydning er det, at Petrus lægger denne Evangeliets Sum 
allerede i de gammeltestamentlige Profeters Mund; og det er 


ikke blot nogle enkelte Spaadomme, som ἢ Ex. Jes. Kap. 538, 


han her har for Øje (smil. Ap. Gj. 3, 18. 21. Luk. 24, 26.). 
Ligesom Forfatteren af Brevet til Hebræerne (sml. fornemlig 


Kap. 11 i dette Brev), saaledes tillægger her ogsaa Petrus 
Christi Virksomhed allerede 1 det gamle Testamentes Tider 
en større Betydning og ser allerede i det gamle Testamente 
flere Spor af Tro paa ham, end vi nu pleje at gjøre. Men 
heraf følger nu ogsaa aabenbart, at Petrus dømte anderledes 
om Vantroens Strafskyldighed i det gamle Testamente, end 
nu er sædvanligt. Overhovedet er efter Petri Lære de For- 
dringer, Evangeliet ifølge sin Natur maa stille til Menneskene, 
af den Art, at de til alle Tider pas lige Maade kunne op- 
fyldes; de gaa nemlig ud paa, at man for Guds Skyld og i 
Haab om Naadeløn af ham skal være villig til at bære Men- 
neskenes Had. Smil. Hebr. 11, 26.27.13, 13. 2 Petr. 2, 7. og 5. 
Hebr. 11, 7. og 6. 
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Med det trettende Vers gaar nu Apostelen over til den 
parænetiske Udvikling, som gaar igjennem hele den følgende 
Del af Brevet. Allerførst opmuntrer Apostelen til modigen 
at holde fast ved hint Herlighedshaab indtil Enden (V. 13. 
sml. V. 3), ligesom han ogsaa i det Følgende oftere vender 
tilbage til at omtale dette Haab (21. 3, 9. 15.); men for den 
allerstørste Del gaa de enkelte Formaninger ud paa at fremme 
en from og ren Vandel efter Christi Exempel og den gud- 
dommelige Helligheds Norm iblandt Læserne; allerede Hilsnings- 
ørdene indeholdt et saadant formanende Element 9). 

Vi ville nu korteligen undersøge, hvorledes dette hænger 
sammen med Læsernes Tilstand og Brevets Hovedhensigt. De 
Hedninger, iblandt hvilke de Christne boede, toge fornemmelig 
Anstød deraf, at alle de, som hengave sig til Troen paa Christus 
og til Livet i ham, plejede med Afsky at opgive den heden- 
ske Levevis og de fra Fædrene overleverede Skikke (1, 18. 
å, 4.). Derfor bagtalte de dem og forfulgte dem med det 
bitreste Had. Under disse Omstændigheder vare de Christne 
udsatte ikke blot for ved saa store Trængsler at gjøres vak- 
lendé og blive lunkne i sin Stræben efter Helliggjørelse, men 
ogsaa, for at opgive Haabet paa Gud som en retfærdig Dommer 
øver alle menneskelige Anliggender og henfalde til stærk Tvivl, 
om Christus ogsaa virkelig var vendt tilbage fra de Dødes 
Rige som Sejerherre over alle sine Modstandere og Forfølgere, 
og om han virkelig i den yderste Dom skulde aabenbare sin 
Sejer, da han dog nu syntes at svigte sine Christne. Men at 
de Christne paa begge disse Maader stode i Fare for med 
Troesmodet tillige at bortkaste hint Herlighedshaab og gam 
Glip af selve den Salighed, som var henlagt for dem i Himlen, 
er sjensynligt. Af denne Grund maatte det fornemmelig være 


8) ἐν ἁγιασμῷ muevuaros εἰς væaronv καὶ ῥαντιόμὸν αἵματος 
᾿Ιηδοῦ Χριστοῦ κ. τ. Å. 
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Apostelen magtpaaliggende, at opsøge og fremdrage ålle de 
Sandheder, ved hvilke Læserne kunde anspores til med Iver 
og Fasthed at blive bestaaende i et helligt Liv. Og man 
gjætter allerede paa Forhaand letteligen, at iblandt disse 
Sapdheder de, der angaa Guds Retfærdighed og Christi Gjen- 
komst, hvorved han skal skaffe Sine Ret, ikke indtage den 
sidste Plads. Vi skulle nu noget nøjere betragte Brevets 
Udvikling i det Enkelte. 

Fra den almindelige Formaning baner pistol sig Over- 
gangen til det Specielle ved først og fremst at minde Læserne 
om det nye Livs, Christenlivets, Natur, Oprindelse og Væsen. 
Da nemlig de Christnes nye Liv har sin Oprindelse fra Gud 
Fader, som kalder Menneskene til Sønnen (V. 15.) og ved 
sit af Guddomskraft besjælede Ord gjenføder deres Hjerter 
(V. 23—25), saa ere de som Guds Børn ikke alene skyldige 
til samvittighedsfuldt at lyde sin Faders Vilje, men ogsaa til 
ved Hellighed og Sandhed at bevise (V.16.22.) og ved Aan- 
dens Enhed at bevare (V. 22.) sin Delagtighed i den gud- 
dommelige Natur. Denne deres Forpligtelse bliver endnu 
kraftigere, naar den sættes i Relation til Christus, forsaavidt 
som de nemlig ikke havde kunnet erholde hin det nye Livs 
Gave af Gud, hvis ikke Christus, Guds fuldkommen hellige 
og fuldkommen skyldfri Søn, var bleven overgiven til Døden 
for deres Skyld (V. 18—20). De, som ikke ved Betragtningen 
af denne Guds overvættes store Velgjerning lade sig bevæge 
til at foragte denne Verdens Væsen, der er forgjængeligt som 
Græsset (V. 24), og dette kortvarige Udlændighedslivs Be- 
gjærligheder (V. 14. 17), for med rent og uskrømtet Sind at 
ofre sig til Udøvelsen af Faderens Vilje (V. 15) og Broder- 
kjærligheden (V. 22), — de ere hjemfaldne denne samme 
Faders Vrede; thi han dømmer Menneskenes Gjerninger med 
Retfærdighed og Strenghed (V. 17), og de kunne nu ikke 
længere undskylde sig med Uvidenhed (V. 14). 


bl4 G. v. Zegschwitz, 


Af Vigtighed for vort Spørgsmaal er det her fornemmelig 
at lægge Mærke til, at Guds strenge Dom over de Van- 


tro strax fra Begyndelsen af fremhæves. Og naar selv de. 


Christne maa frygte for denne, hvad maa vi da heraf slutte 
med Hensyn til de Vantro, der ere Christentroens Mod- 
standere (4, 17.18.)? Heller ikke er det uden Betydning, at 
den Naade, der er Frugten af Christi Aabenbarelse i Verden, 
med klare og eftertrykkelige Ord indskrænkes til dem, som 
tro paa ham, ligesom ogsaa, at Opstandelsen fornemmelig 
udhæves som Bevis for, at Christus igjen har naaet Herlig- 
heden hos Gud, og som Haabets Grundvold for de troende 
Christne (20. 21. smil. 3). 

I det andet Kapitel fortsætter nu Apostelen den samme 
Udvikling. Han skildrer nu, hvorledes Christenlivet bør være 
beskaffent, idet han ikke alene har Sagens eget Væsen for 
Øje, men endnu mere det Forhold, hvori de Christne stodt 


til Troens Modstandere; dette Forhold udvikler han nærmere - 


med specielt Hensyn til de forskjellige Stænder og Livsvilkaar. 
Ligesom ovenfor en opmuntrende Tiltale (1, 13), saaledes 
forudskikker han her en fraraadende Formaningstale (2, 1), 
idet han paany minder Læserne om, hvorledes alt det, som 
han fraraader dem, er aldeles uforenligt med det Liv, hvori 
de nyligen vare blevne delagtige. For at kunne gjøre Frem- 
gang i dette Liv og blive stedse bedre forberedte for Frelsens 
Annammelse maa de begjærligen søge Næring for sine Sjæle 
i det samme Ord, hvorved Livet engang blev vakt hos dem 
(V. 2). Begjærlighed efter denne Næring maa nødvendigvis 
alle de føle, som have erfaret, hvor god selve den Herre er, 
der ligesom en Amme nærer og plejer sine Børn (3.). 
Allerede i disse Ord antydes det, at ikke Alle nære det 
samme Sindelag imod den Herre Christus; og de umiddelbart 
følgende Vers efterlade ikke længere nogen Tvivl om, at 
Apostelen fremfor Alt har sit Blik fæstet paa denne Menne- 


4. 


ra πιο 
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skenes Uenighed med Hensyn til Christus, som det, der er 
Kilden til de Christnes Trængsler, — og tillige paa den For- 
skjel imellem de Troendes og de Vamtroes Skjæbne, som 
ligefrem følger deraf. I det Foregaaende har han skildret 
Herligheden af de til det ny Liv hørende Velgjerninger, hvilke 
vare blevne de Christne til Del fra Gud Fader og Christus, 
Frelseren, og af disse Velgjerninger udledet Troens og Lydig- 
hedens Pligter: nu henviser han til det inderlige Samfunds- 
forhold, i hvilket de ere traadte med Christus, idet de have 
skjenket ham sin Tro og helliget ham sit Liv, og formaner 
dem paa det Kraftigste til at blive bestandige, ja stedse inder- 
ligere befæstede i dette Samfund. Han forlader derfor ogsaa den 
billedlige Fremstilling af Christenlivet som et Liv, der faar 
sin Næring fra Gud og hans Ord, og gaar over til et andet 
Billede, idet han sammenligner de Christnes Samfund med en 
Bygning, hvis Grundvold er Christus, og hvilken de Troende 


- selv skulle opføre paa denne Grundvold. Ogsaa her kalder 


han de gamle Profetier til Hjælp, for at Læserne til sin Troes 
Bestyrkelse kunne se, at det saa langt fra er noget Nyt og 
Uventet, at Christus og den Tro, der skyldes ham, af Nogle 
annammes, af Andre og det netop de Ypperste foragtes, — 
at dette meget mere allerede forlængst er forudforkyndt i den 
bellige Skrift. Da dette er skeet med Christus selv, bør det 
ikke kunne være de Christne til Anstød og Hindring, men 
tvertimod være dem en kraftig Opfordring til med Troskab 
at holde fast ved Troen uden at lade sig anfegte af de 
Trængsler, som deraf kunne følge, og til, om muligt, endog 
ved Velgjerninger og ved et ulasteligt Liv at overbevise de 
bagtalende Fiender. Under Billedet af et Tempel, i hvilket 
Sten er føjet til Sten, beskrives dernæst de Christnes hellige 
Samfund. Da dette fornemmelig sigter til at vise Storheden 
og Værdigheden af den Tro, formedelst hvilken de Christne 
ere blevne forenede med Christus som Stenene med Grund- 
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volden eller med Hjørnestenen (V. 4. 6. 7), gaar det ud paa 

det Samme, som de følgende Ord, i hvilke som Modsætning 

opstilles deres Fienders Vantro, for hvilke den Sten, der af 

Gud var sat til at være Frelsens Grundvold, er bleven il — 

Anstød og Fordærvelse (V. 7. 8). 5 
Paa dette Sted maa vi anvende en særlig Opmærksomhed, 

hvis vi skulle kunne forstaa det Følgende, saaledes som Petrus 

vil have det forstaaet. Først maa vi lægge Mærke til Ud- 

trykket: ὑπο ἀνθϑρωπῶὼν μεν ἀποδεδοκιμαόμενον, παρα 

δὲ ϑεῳ ἐκλεκτον, — for hvilket den samme Modsætning 

ligger til Grund, som gaar igjennem det hele Brev. Ligesom 

her den Maade, hvorpaa Menneskene dømme om, hvad der 

angaar Christendommen, modsættes Guds Dom derom, saaledes 

stilles nedenfor Vandelen og Livet κατα ævSpæmovs i Mod- 

sætning til Vandelen og Livet κατα Seov (4,2.6.); og hvad 

vi her lære om Christus —, at Gud har givet ham Ære og | 

Herlighed istedetfor de Lidelser og Forhaanelser, han maatte | 

udholde iblandt Menneskene —, det Samme siges dernæst 

ogsaa at skulle blive Tilfældet med de Christne. Denne Tanke 

er det, som er indeholdt i de Spaadomme, Apostelen umid- 

delbart derefter anfører; denne Tanke ligger ogsaa i de Ord, 

hvilke han forhen har betegnet som Profetiernes Sum: ra εἰς 

Χριότον παϑηματα και τας μετα Tavra δοξας, 

og vi kunne tillige betragte den som Hovedtanken i det hele 

Brev, hvilket nemlig drejer sig om Ligheden imellem Christi 

og de Christnes Lod. Fremdeles maa det mærkes, at Ordene 

åyevndn εἰς κεφαλήν γωνιας utvivlsomt sigte til Christi 

Opstandelse som det, hvormed hans Gjenopnaaelse af Herlig- 

ligheden begyndte; dette bliver navnlig klart, naar man 

jævnfører Petri Ord Ap. Gj. 4, 10. 11. Paa samme Maade 

er ogsaa nedenfor (3, 18.) φωοποιηϑεῖς modsat Savaradsis, 

og —, hvad der ikke er uvæsentligt for Fortolkningen af 

Stedet 3, 18ff. —, paa begge disse Steder omtales Christi 
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Opstandelse ikke alene som Grundvolden for de Troendes 
Haab og Herlighed, men umiddelbart i Sammenhæng med 
Opstandelsen omtales ogsaa Christi Forhold til de Vantro; 
2, 7, 8.: ἀπειϑουσι δὲ — åpevndn εἰς κεφαλὴν pris, 
Ὁ. & V. sml. nedenfor til 3, 18 ff. 

Efter at have skildret, hvorledes Modstanderne tilsidst 
ved Guds egen Dom ere overgivne til en saadan Hjertets For- 
vendthed (8.), at Frelsens Ord ikke kan Andet end blive dem 
til Anstød, afslutter nu Apostelen dette Afsnit ved i Modsætning 
til denne de Vantroes Skjæbne paany at prise Christenstandens 
Herlighed som en Gud velbehagelig og hellig Stand (9. 10.) 
De mange og vegtige Ord, Apostelen her bruger, skulle dog 
ikke tjene til en blot og bar Berømmelse af Christennavnet; 
hvad de tilsigte, kan derimed let skjønnes af den enge Sam- 
menhæng, som finder Sted mellem det niende og tolvte Vers. 
Efter n mlig at have gjentaget den almindelige Formaning til 
et helligt og til de Christnes ejendommelige Vilkaar herneden 
svarende Liv (11.), foreholder han Læserne —, ligesom ovenfor 
den Ære og Herlighed, Gud har skjenket dem (9. 10.), — 
saaledes nu Faren for at tabe Saligheden (11.), for derved at 
anspore dem til i sit Liv og sin Omgjængelse at lægge Hel- 
lighed og Retfærdighed for Dagen (9. 12.), forat tilsidst endog 
selve deres hedenske Modstandere kunne nødes til at anerkjende 
og prise dem (12.). 

Med Hensyn til disse sidste Ord, i hvilke der gives de 
Christnes Fiender Haab om Omvendelse og Delagtiggjørelse i 
den guddommelige Naades Rigdom, maa det vel mærkes, at 
netop ved det, som her siges om en kommende Besøgelsestid 
fra Gud, paa samme Tid Omvendelsens Mulighed indskrænkes 
til et vist Tidsrum 6). Heraf forklarer det sig ogsaa, hvorfor 
der paa andre Steder i Brevet, om hvilke nedenfor skal tales 


4) Cfr. Huther om Ordene ἐν nuepa Ex16xomns. 
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nærmere, ligesom allerede i det ottende Vers, kun sees at 
være Tale om den over Modstanderne udgaaende Dom. Det 
gjælder nemlig at stille sig klart for Øje, hvorledes den Ge- 
neration af Vantroe var beskaffen, som Apostelen under disse 
sine Udtalelser om Menneskenes tilkommende Skjæbne har i 
Tankerne. Det er øjensynligt, at disse Udtalelser maatte faa 
en forskjellig Charakter, alt eftersom de gjaldt dem, der, skjønt 
οἰκοδομουντες, dog havde forskudt selve Grundstenen, Chri- 
stus, eller de Hedninger, iblandt hvilke Christentroen endnu 
skulde kunne vinde Anerkjendelse gjennem det hellige og ret- 
skafne Liv, som den virkede, — eller endelig dem, som, uagtet 
de havde havt en tilstrækkelig Erkjendelse af Troens Væsen, 
og uagtet Adgangen til at opnaa Frelsen længe havde staaet 
dem aaben, dog havde staaet fen imod. Heller ikke maa 
det oversees, at hint Haab, som endnu var levnet de Christ- 
nes Modstandere, her omtales ikke for disses egen Skyld og 
endnu mindre med nogen dogmatisk Tendents, men derimod 
som Noget, hvori de Christne skulle se en kraftig Opfordring 
til at indrette og føre sit Liv saaledes, at det kunde blive til 
Guds Ære og til Christentroens Triumf. 

Samme Indhold og Hensigt have de følgende Vers, der 
ved Slutningspartiklen οὖν ere knyttede til det Foregaaende. 
Apostelen udvikler her, hvad han forhen har udtalt generelt, 
med særligt Hensyn paa de forskjellige Livsvilkaar og Stæn- 
der. Fornemmelig ser han dog hen til de Livsstillinger, der 
med Nødvendighed maatte medføre hyppige Berørelser imellem 
de Christne og Hedningerne, og son: derfor i en særegen Grad 
maatte være vanskelige for hine, da Hedningernes Indretninger, 
Sæder og Skikke stode i den største Strid med Christenlivetg 
Fordringer. Han viser saaledes, hvilke Pligter de Christne 
have imod Fyrste og Øvrighed, hvorledes Trællene skulle for- 
holde sig imod sine Vantroe Herrer og Hustruerne imod sine 
vantroe Mænd (2, 13.—3, 7.). Enhver Myndighed, som de 
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Christne ere underlagte, skulle de bevise Lydighed; ellers 
kunne de ikke være sin Herre, Christus, til Behag, som har 
gjort dem fri, ikke for at de skulle leve efter sin egen Vilje, 
men for at de skulle betragte al Lydighed, som de skylde 
Menneskene, som en Lydighed imod Gud, og for at de skulle 
vandre saaledes, at selve de, hvis Hverv det er at straffe 
Misdæderne og belønne de Retskafone, maa bevidne deres 
Ustraffelighed og hævde deres Uskyldighed (2, 13—17). Det 
femtende Vers viser klarligen, at Apostelen her overhovedet 
ikke har til Hensigt at udtale sig om, hvorvidt de vantroe 
Modstandere have noget Haab om Frelse, men at det derimod 
for ham kommer an pas, at disse Modstandere skulle blive 
overbeviste om sin Uret og de Christnes Uskyldighed komme 
aabenbart for Dagen (sml. nedenfor til 3, 16). 

Efterat han dernæst har indskjæspet Trællene den samme 
Lydighedspligt ligeoverfor deres Herrer, endog om disse ere 
haarde og ubillige (18.), tiltejer han en almindelig Formaning 
til med Taalmodighed at bære Lidelser, selv da, naar disse 
paaføres i Form af uretfærdig Straf (19. 20.) 

Fra nu af omhandles omstændeligere, end forhen, de 
Lidelser, som de Christne maatte udholde iblandt Hedningerne. 
Apostelen lærer, at Christenlivets Hellighed, som før mere i 
sin Almrindelighed har været Gjenstand for hans Formaninger, 
allerherligst aabenbarer sig deri, at de Christne efter Christi 
Exempel taalmodigen udholde de Vantroes Forfølgelser uden 
engang ved nogen Modstand at beplette sit Christennavn. 

Hvor velbehagelig en saadan Taalmodighed er for Gud, 
viser han dernæst først af Christi Exempel, som uden al Skyld 
taalimodigen havde udholdt de største Pinsler; ham bør de 
Christne med saa meget større Troskab efterfølge i denne hans 
Taalmodighed og Uskyldighed, fordi det var for deres Skyld, 
til deres Forsoning og Frelse, at Christus tog paa sig Korsets 
Død og alle de Lidelser, som gik forud for denne (21—24.). 
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Da han nu har antaget sig dem med en saa stor og under 
saa store Lidelser bevist Kjærlighed, er det de Christnes Pligt, 
med den inderligste Taknemmelighed og den mest ubetingede 
Lydighed at vandre i hans Fodspor, ligesom Faarene følge 
sin Hyrde (25.). 

Men selv i disse Vers, i hvilke den menneskelige og 
guddommelige Taalmodighed træder i Forgrunden og Christi 
Forsoningsdød leder Tanken hen paa den Naade, som er be- 
redt for Alle, mangler ikke Dommens Moment. Deri, at 
Christus overgav sin Sag til Faderen (V. 23.), ligger ogsaa 
selvforstaaeligen, at de Christope skulle overgive og anbefale 
sin Sag til Christus, der engang skal aabenbares som Dommer. 
Og hvorledes kunde Apostelen fordre af de Christme, at de 
selv skulde afholde sig fra enhver Modstand, hvis han ikke 
paa samme Tid kunde trøste dem med en Andens Retfærdig- 
hed og Dommermagt og saaledes forvisse dem om, at de ikke 
evindeligen skulde vedblive at ligge under, men at de derimod 
engang skulde faa Sejr? 

Kap. III. Hvad der i Begyndelsen af det tredje Kapitel 
(V. 1—7.) siges om de ægteskabelige Pligter, bidrager ikke 
til at kaste noget nyt Lys over vort Sted. Naar Apostelen 
her taler om Muligheden af, at de vantro Mænd kunne over- 
bevises og omvepdes til den christelige Tro ved Hustruernes 
hellige Liv (V. 1.), da overlade vi til Andre at gjøre Gis- 
ninger om, hvor stort Haab disse Ord give for deres Ved- 
kommende, søm ere døde i haardnakket Vantro og Ulydighed 
imod Gud. : 

Først i det ottende Vers gaar Apostelen over fra de 
enkelte Stænders Pligter til de Hellighedens, Kjærlighedens, 
og fornemmelig Taalmodighedens og Sagtmodighedens Pligter, 
som ere fælles for Alle, idet han bruger ganske de samme 
Udtryk, som ovenfor, hvor han skildrede Christi Taalmodig- 
hed, hvorved han aabenbart paany vil minde Læserne om det 
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Forbillede, han nylig har opstillet for dem (9, a.). Den Be- 
faling, Apostlene selv havde faaet af Christus (Matth. 5, 44), 
gjengiver han her næsten med de samme Ord og paalægger 
sine Læsere trofast at overholde den (9, b.). Men naar han 
saaledes formaner dem til at velsigne og bede for dem, bf 
hvem de lide Overlast, da er det ikke hermed hans Hensigt 
at sige, at disse deres Forhaanere kunne vente Frelse og 
Salighed hos Gud; men han vil, at de Christne skulle ligne 
Christus, som gjengjeldte Fornærmelser med Velgjerninger, 
og at de, hvad de saa end maa lide, ikke skulle hævne sig 
selv, men derimod i Forvisningen om sin evige Frelse (V. 9) 
føle Medlidenhed (8.) med sine Modstandere og endog ønske 
afvendt fra dem den Skjæbne, der truer dem. Idet nemlig i 
disse Ord (071 εἰς τοῦτο ἐμληϑητε ἵνα εὐλογιᾶαν κληρο- 
γομηδητε)ὴ Haabet om den tilkommende Salighed betegnes 
som ejendommeligt for de Christne, ligger det klart for Dagen, 
hvad heraf maa sluttes med Hensyn til de Vantroes tilkom- 
mende Skjæbne. Og derfor naa ogsaa det, som vi i Slut- 
ningen af det her anførte gammeltestamentlige Sted læse om 
Guds retfærdige Dom, hvormed han skjelner imellem de Gud- 
frygtige og de Ugudelige (V. 12), bringe Læserne til at tænke 
paa den Dom, som de Christnes Forfølgere havde ivente Th 
ihvorvel, naar Ordene betragtes i og for sig, begge Versets 
Led 8) synes at gaa ud paa dels at opmuntre de Christne, 
dels at advare dem imod Synd. Endvidere maa Tankegangen 
i den 34te Psalme, af hvilken disse Ord ere tagne, her komme 


———=——s 


') Calvin betragter endog dette Moment som det overvejende. ,1 
dette Led af Verset*, siger han, ,giver Apostelen tilkjeude, at 
Herren vil være en Hævner, da han ikke bestandig vil lade de 
Ugudeliges Overmod have frit Löb. Og paa samme Tid antyder 
han, hvad Fölgeu vil blive, om vi ved Pee ville ἘΠΕ 
vort Liv*, 

8) οὗτι οἱ ὀφϑαλμοι κυριου ἔπι δρλάτους καὶ ὦτα αὐτοῦ εἰς 
δεηόιν αὐτων, προόωπον δὲ κυρίου ἐπι ποιουντας KANE". 

Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. II1l Bd. 4 H. 35 
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i Betragtninag. I denne båndles der nemlig om, hvorledes Gud 
ør rede til at hjælpe de betræagte Retfærdige 9). Saaledes 
handles der å denne første Del af V. 12 aabenbart ikke saa 
meget om, hvorledes et Liv, der føres efter Psalmistens An- 
visning, maa winde Guds Velbehag, som meget mere om, 
hvorledes Hjælpen fra Gud saa meget vissere skal blive de 
Fromme til Bl, jo mere de selv afholde sig fra at gjøre 
nogen Modstand og paaføre Andre noget ØOmdt 19). Saare 
paysende knyttes nu i V. 13 til denne Tawke Spørgsmaalet: 
χάι Vik ὁ κακωσῶν ὑμεέις; με »da I nu saaledes ere under 
Gudt Beskyttelse, hvilken Skade kunne da Eders Modstandere 
tilføje Eder, snafremt I eflers blive bestandige i det gudfryg- 
tige Liv, som har Forjættelse om guddommelig Hjælp*? 

Det trettende Vers bliver, som ogsaa de Wette rigtigen 
har forstaaet, uden Mening, hvis det ikke opfattes i Sammen- 
hæng med, hvad der i det Foregaaende er sagt om de Tro- 


9) Sammeblign især V. 5—20, hvilke Vers alle gaa wd paa at prive 
den Hjælp fra Gud, som var bleven David og alle de Fromme, 
der under Trængslerne forlode sig paa Gud, til Del. Disse Vers 
tjene påa δὰ Maade som bevisende Grundlag for Psulmens fölgetide 
Del. Det maa øgspa erindres, at Petrus allerede ovenfor (2, 3.) 
har anfört Ord af denne Psalme, i hvilke denne samme Tanke som 
et Slags Sum af den hele Psalme er indeholdt (ἐγευόαόϑε, ὅτε 
χρήστοξ ὁ nupros). 

10) Steiger, som forövrigt uden Grund paastaar, at Ordene xpo6d&» 
πον κυρίου inzen anden Betydning have, end den, ,åt de Onde 
ikke eré skjulte for 'Gud* (Camerar. Hensler), gjör dug med Rette 

- opmærksom paa, at Petrus med Flid har udeladt den sidste Del af 
Psalmeverset (LXX.: του ἐξολοϑρευδαι år γης TO uvnuvoGuvov 
αὐτων), fordi det ikke bar været ham om at gjöre at skrække 
Læserne ved at stille dem Strafféns Strenghed for Öjne. ,Han vil 
ikke tale om de Ondes Afstraffelse i og for sig, ligesom Psalmi- 
sten gjör, for derved at afskrække, men om den Beskyttelse, 
der bliver de Retfærdige til Del, 'og altsaa kun for- 
saavidt om Guds Forhold til de Onde, som disse kunde 
skade hine*. Se Luthers Ord hos Wiesinger: ,Fordi vi pu vide 
dette, at dans Öje hviler paa os med ee paa hine med 
Unande" '0. 3. ν. 
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endes Beskjærmelse af Gud ?'). 1 disse Ord indehøldes den 
sikreste guddommelige Forjættelse om, at'mgen. menneskelig 
Magt er istand til at tilføje den Christne nogen Skade, 888» 
fremt han i Virkeligheden svarer til sit Navn: Uden Tvivi 
foresvæver ogsaa her et Udsagn af det gamle Testamente 
Apostelen, nemlig Jes. 50, 9., hvor LXX. netop bruge det 
samme Udtryk: ἰδοῦ xvpios »xvpios flondSnéei μοι, τις κα- 
HGJOEL με; — Det er imidlertid ikke alene i Henseende til 
Udtrykkene, at der er en iøjnefaldende Lighed imellem dette 
Sted og vort Sted, — hvilken Lighed ogsaa fast alle For- 
tokkere have anerkjendt, — men endnu mere i Henseende til 
Sammenhængen i begge Steder.  Forud for det anførte Sted 
gaar hos Jesaja en Skildring af den Taalmodighed, hvormed 
den Retfærdige udholder Mishabdlmg, Krænkelse og For- 
haanelse af. sine Fiender (50, 7.3 sml. V. 9 paa vort Sted). 
Men midt under Lidelserne opmuntres han saa kraftigt ved 
det visse Haab om Guds Bistand, at han med udførdrende 
Frejdighed jubler: τῆς ὁ xpivoueros μοι; τις κακώσει PE; — 
Ogsaa den hermed beslægtede Opfordring, som Apostelen ne- 
nedenfor anfører af det. 8196 Kap. hos Jesaja: rov δὲ φοβον 
αὐτῶν μη φοβηϑητε, μηδὲ rapatIyte, — — passer meget 
vel ind i den Tankegang, der gaar igjennem det 50de Kapitel; 
sml. den tilsvarende Opfordring (51,7.): μη pofersde orer- 
διόμον av Spwror και τῷ per αὐτῶν ua FTTAGSE. 


——: vm vm! 


”) Og (paa Grund af denne Guds Forsorg for de fetfærdige),  hvå 
er den, som vil tilföje Eder noget Ondi*? Cr. Huther. Steiger, 
der, som vi ovenfor have seet, statuerer den samme Nexus, ἅ{- 
svækker dernæst med Urette Versets Betydning, som om Petrus 
skulde have sagt: ,Og overhovedet, hvo vil da egentlig tilföje 
Eder Ondt, som I indbilde Eder*? Wiesinger, som hylder den 
samme Opfattelse, tager hverken tilbörligt Hensyn il det jesajanske 
Steds Lighed med vort eller til $Sammenhængen i vort Sted selv 
(προόωπον δὲ nvpiov år ποιουντας κακα V. 12; rov δὲ 
φοβον αὐτων un φοβηϑητε V. 14), hvor der dog i Sandhed 

- tillægges de Christnes Fiender bnde Anslag. 


35 * 
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Qg det er en bekjendt Seg, at Petrus overhovedet ikke plejer 
at se hen alene til Ordene i det gamle Testamente og bevise 
sine Udsagn med enkelte løsrevne Steder, men at Alt, hvad 
han har talt og skrevet, er en Gjenlyd af det gamle Testa- 
mentes Maade at tale og lære paa, og at han, naar han an- 
fører enkelte Steder, altid anskuer disse i deres Sammenhæng 
saavel med hele den gammeltestamentlige Udvikling, som 
specielt med den Tankeudvikling, de nærmest tilhøre '). 
Saaledes anfører Apostelen ogsaa dette Sted af Jesaja i 
den Hensigt tillige at minde Læseren om, at deres Tilstand 
og Vilkaar vare ganske de samme som deres, til hvem Pro- 
feten taler disse Ord. Og hvad han paa denne Maade henter 
fra andre Steder, det 'indfletter han i den inderligste For- 
bindelse med sine egne Ord. Med bedre og vegtigere Ord 
kunde han ikke udtrykke den Tanke, at der maatte synes 
ikke at være nogen retfærdig og billig Styrer over de jordiske 
Forhold, dersom det stod Enhver frit for at tilføje dem Ondt, 
der. med den største Iver (GnAærai) beflitte sig paa det 
Gode, κακοῦν staar med stort Eftertryk i Modsætning til 
ἄγᾳϑου. Det faar derved her en prægnant Betydning. Med 
Rette har Huther og Andre gjort opmærksom paa, at Ordet 
i.N. T. bruges, ligesom hos Profanskribenterne, om en haardere 
Mishandling; dog er det ikke blot i Henseende til Graden, at 
de. Lidelser, sam i det næste Vers desuagtet siges at forestaa 
de Christne, ere forskjellige fra det Onde, hvorfor de ifølge 
V. 13 ikke behøve at frygte. Intet i Sandhed Ondt, lærer 
Apostelen, ingen virkelig Skade, kort Intet, hvorved For- 
jættelsen om den forhen omtalte tilkommende Velsignelse 
(evAoyia) kan rokkes, tillader Gud at ramme de det Gode 
efterjagende Christne. Denne Fortrøstning kunne kun de have, 
som i. Troens Forvisning se hen til Gud, Verdens Dommer 


12) Weiss, Petrin. Lehrbegr. S. 159 ff. 
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og Styrer og de Christnes Beskytter; thi det er saa langt fra 
Apostelens Mening, at de Christne ingen onde Anslag have 
at befrygte fra sine Modstanderes Side, at han meget mere 
bebuder næsten uundgaaelige Trængsler, der skulle béredes 
dem af disse: 

V. 14. ᾿Αλλ’ εἰ nar mwaGxoite 0. 8. ν.; — Apostelen 
siger εἰ καὶ, thi de forestaaende Forfølgelser have dog Ud- 
seende og Charakter af et Onde: Men dette maa dog ikke 
anfegte Troen; tvertimod kalder Apostelen dem salige, i 
hvis Lod det falder at lide for Retfærdigheds Skyld. 

Her opstaar det Spørgsmaal, hvad det er for en Salighed, 
Apostelen her taler om, — om det er den Fred i Hjertet, en 
god Samvittighed skjenker, eller om det er den evige Salig- 
hed, der vistnok er opbevaret i Himlen, men dog er nærvæ- 
rende for alle dem, der sætte sit Haab og sin Tro til Guds 
Beskyttelse og den gjenkommende Frelsers Sejer 13), Dette 
Punkt have de fleste Fortolkere behandlet med Ligegyldighed. 
Og dog synes det at maatte være indlysende for Enhver, hvor 
meget dette Vers, retteligen og nøjagtigen fortolket, kan bi- 
drage til at kaste Lys over det attende Vers. Som de Wette 
fuldkommen rigtigt bemærker, gjentages og indskjærpes nemlig 
nedenfor (V. 17) Indholdet af vort Vers ved Ordene: κρεῖτ- 
rov γαρ ἀγαϑοποιουντας — παόχειν. Og med disse Ord 
er igjen det Følgende (V. 18) ved Aarsagspartikelen ö71 saa 
nøje forbundet, at det ene af disse Vers ikke kan forstaaes 
og bedømmes uden ved Hjælp af det andet. 

Naar de fleste Fortolkere aldeles ikke have indladt sig 
paa Fortolkningen af Ordet uaxap101, da synes Aarsagen hertil 
at have været den, at de have tillagt dette Vers væsentlig 
den samme Betydning, som 2det Kapitels 19de og 20de Vers, 
idet de mene, at de Christne her kaldes salige, fordi de lede 


18) Wiesinger: Beati hic in spe, illic in re. 
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δια δενάιράαυνην, ἃ, e. som Uskyldige, | og såaledes maatte 
behage den almægtige Gud 134). Hvad der gjør, at vi ikke 
kunne dele denne Opfattelse af Stedet, er för det Første den 
aabenbåre Overensstemmelse imellein disse Ord og Christi egne 
Ord (Matth. 5, 10) '9): Maxapio1 oi δεδιωγμεγοι 
ἕνεκεν δικαιοσυνῆς, ÖT1 avræar ὅστεν ἡ βασιλεια 
τῶν οὐρανῶν, -- disse herlige Ord, som visseligen vare 
paa alle Christnes Læber og i deres Hjerter, og som paa dette 
Sted maatte ligge Petrus saa meget nærmere, jo nøjere de 
hænge sammen med de Ord af Frelsérep, hvorom han i det 
Ode Vers har mindet sine Læsere. Og naar nu hint paxa- 
pi01 maatte minde Alle om Christi egen herlige Forjettelse, 
hvilken sparsom og lidet betydende Trøst vilde det da ikke 
være for de Christme under saa store Forfølgelser, dersom disse 
såa. vegtige Ord ikke henviste dem til nogen anden Salighed 
end den, de havde i sin gode Samvittighed. Men hertil kom- 
mer ogsaa, at selve Sammnenhængen i vort Sted taler imod 
en saadan Opfattelse. Efterat Læserne i det Foregaaepde ere 
blevne forvissede om Guds Bistand og saaledes befriede fra 
al Frygt for at lide nogen Skade, var det umuligt, at Apo- 
stelen selv kunde stille dem den Forfølgelsernes Fare, der 
desuagtet truede dem, for Øjnene, uden paa en saadan Maade, 
&t baade de Ghristnes paa Gud byggede Haab, i hvilket 
han nyligen har bestyrket dem, bevaredes usvækket, og tillige 
Guds Førelser med de Christne befriedes fra ethvert Skin af 


18) Denne Fortolkning har saaledes Calvin: ,netop derfor ére de 
salige, fordi .de lide for Retfærdigheds Skyld*; dog tilföjer han pas 
samme Tid, at det engang skal blive aabenbart, med hvad 
Ret de kunne kaldes salige, nemlig naar Gud omsider kommer som 
deres Befrier. | 

Μὴ Wiesinger: ,Stedet ør en Efterklang af Matth. 5, 10". Dag 
har det undgaaet hans Opmærksomhed, hvilken Betydning dette 
har for den rette Forstaaelse af V.17, hvor han forstaar xp&iG60v 
om det i sædelig Forstand Bedre. 
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Uretfærdighed. Derfor er der i disse to Vers en Gradation 19), 
Først opstilles det som et Slags Privilegium for de Chvristme, 
δὶ de under sit hellige Liv ikke kunme røres af nogen virkelig 
Skade; dernæst viser Apostelen, hvad de Forfølgekser angaan, 
der paaferes dem netop for dette deres Christepliva Skyld, at 
det er saa langt fra, at disse kunne ophæve hip deres For- 
rettighed, at de tvertimod skjenke dem et saa meget større 
og vissere Haab og gjøre dem saa meget bedre forberedte for 
Annammelsen af hin εὔλογα. Vi mindes herved om den 
Arv, sem Apostelen i Prologen siger at være forvaret i Him- 
lem (1, 4), og til hvis Modtagelse kun den ov værdig, som 
efter Guds Vilje har udholdt Trængaler (1, 6 7). Og det 
Samme gjentages, forat al Tvivl skal blive fjernet, medenfør 
4,13.14, hvor Apestelen udtrykkeligen opmuntrer de Chriss 
til at glæde sig over den Herlighed, der snart skulde blive 
dem til Del, idet han atter betegner dere som paxapiør 

Vi tro saaledes at have vist, at Apostelen, efterat haa 
forhen kraftigen har formanet de Ckristne til efter Christi 
Exempel taalmodigen, uden at gjere sig skyldige i någen Brøde 
og navnlig uden Modstand, at udbolde sine vantrn Fienders 
Forfølgelser, nu ved disse Vers begynder at opmuntre 
dem ved at henvise dem sæavel til den Beløsning, 
som udelukkende er dem førbeholdt (9. 14), som εἰ] 
den Udfrielse og Triumf, der allerede er beredt for 
dem (12. 13). 

Med det saaledes vundne Resultat for Øje ville vi nå 
skride til Undersøgelsen af det Sted, paa hvilket Besynrelsen 
af vort egentlige Spørgsmaal fornemmelig beror. Forinden vi 
imidlertid tage det med dette Sted pra det Inderligste sam- 
menhængende 1746 Vers for os, ville vi kaste et Blik påa de 


16) Bengel: ,Ne hoc quidem vitam beatam vobis aufert, imo auget*. 
Gloss.”interl.: ,Non solum non nocpt, qued ἃ malis irragatur, sed 
etiam prodest*, EG 
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mellemliggende Vers fra Midten af V. 14 af. At Apostelen 
i disse Vers, istedetfor strax med ligefremme Ord at give en 
Fortolkning af μακάριοι, forudskikker nogle Formaninger til 
at vogte sig for alt det, hvorved hint Salighedshaab endnu 
kunde tilintetgjøres eller Christennavnet beplettes, vil neppe 
Nogen benegte, endskjønt de fleste Fortolkere ogsaa have 
ladet dette Spørgsmaal om Sammenhængen aldeles uberørt. 
Det tre Gange gjentagne ås, hvormed de enkelte Led begynde, 
synes tilstrækkeligen at bevise Rigtigheden af denne Op- 
fattelse 17. De umiddelbart efter bint uaxep:01 følgende 
Ord hænge paa det Nejeste sammen med dette Ord og godt- 
gjøre tilfulde Rigtigheden af den Fortolkning af Ordet, hvilken 
vi ovenfor have opstillet. Alt, hvad Apostelen her siger, 
drejer sig om Guds Beskyttelse og den christne Sags Sejr. 
Han viser, at denne Salighed, der for Christenhaabet er sikkert 
forestaaende, ja for Troen endog nærværende, fremfor Alt har 
en saadan Virkning paa de Christnes Hjerter, at de, selv naar 
de trues af sine Modstanderes Angreb, blive befriede for al 
Frygt. Han bruger her igjen Ord af Jesaja, og det Ord, som 
ere saa nær beslægtede med Indholdet af V. 13, at de tjene 
til den største Bekræftelse paa, hvad vi ovenfor have sagt 
øm dette Vers. I ere salige, siger han; saalænge imidlertid 
denne Salighed endnu er skjult, og dens fulde Opnaaelse 
endnu tilkommende, saa beviser Eders Haab og Eders Tro paa 
den derved, at I foragte, hvad Eders Modstandere ville skrække 
Eder med, og derimod med hellig Ærefrygt se hen til Chri- 
stus, Eders Herre, som den, der er Eders Haab og Eders 
Tilflugt. 

Vi have ovenfor vist, at det her anførte Citat af det 
Sde Kapitel af Jesaja passer meget vel ind i den Tankegang, 
der gaar igjennem det 50de Kapitel, af hvilket Udtrykkene 


4) Med Tisehendorf (A. B.G. I. Codd. og de fleste Versioner) bör 
ogsaa det tredje δέ læses. Smil. Wiesinger til dette Sted. 
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i V. 13 ere tagne. Og det maa være indlysende for Enhver, 
hvorfor Apostelen her netop har valgt at tale med dette be- 
tydningsfulde Kapitels Ord. Thi det er ikke hans Hensigt 
blot overhovedet at bevise, at alle Betrængte kunne vente 
guddommelig Hjælp; men han har derimod specielt for Øje 
saavel det Folk, som fremfor andre er udvalgt og kosteligt 
for Gud (2, 9. 10), det sande Israel, som nu var betrængt 
og forfulgt af Christi og Gud Faders egne Fiender, — som 
ogsaa Christus, den sande Immanuel (κύρτον δὲ rov Xp10707), 
der snart paa det Herligste skulde bevise sig som sine Troendes 
Haab, Frelse og Sejer, til den største Glæde for disse, men til 
den største Skræk for sine vantro og ugudelige Modstandere. 
Enhver Christen paa den Tid, som mnøjere overvejede den 
sande Betydning af disse Apostelens Ord, maatte derved i 
høj Grad blive bestyrket i Forvisningen om Storheden og 
Saligheden baade af sin nærværende og af sin tilkommende 
Tilstand og saaledes paa den herligste Maade blive mindet om 
Prologens ved Profeternes Vidnesbyrd stadfæstede Ord (1, 7. 
10—12. 13). Saaledes indeholde ogsaa disse Ord, endskjønt 
de, i og for sig betragtede, have Formen af en Fordring til 
de Christne, dog indirekte en Skildring af den Salighed, 
der tilhører dem. Selve de profetiske Ord, der tilsyneladende 
med Af brydelse af Talens Traad have fundet sin Plads her, 
aande Sejersvished og triumferende Glæde og ere derfor sær- 
deles passende knyttede til hin direkte Udtalelse af de Christ- 
nes Salighed '5). 

18) Med Hensyn til Enkelthederne er Fölgende at mærke: φοβος er 
med saagodtsom alle Fortolkere at forstaa om den Frygt, som 
Modstanderne indjage; denne Opfatning af Ordet tillade LXX, end- 

: skjönt den ikke har Hjemmel i Grundtexten hos Jesaja. αὐτῶν 
betragte vi med de Wette, Bråckner og Wiesinger (imod 
Huther) som Genitiv. subj. Læsemaaden rov Χριότον er med 
Lachm. og Tischend. efter de bedste Hnandskrifter (A. B. C. Syr.) 


at restituere istedetfor ro» Seov, som de Wette forgjæves söger at 
forsvare. ayia6ar have de Fleste givet Betydningen ,frygte* 
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Den følgende Formaning til mdog med Sagtmodighed at 
aflægge Regnskab for Modstanderne udvikler nøjere, hvad den 
Christne har at lagttage som lidende ὅτα Ö1xai06vrnv, og 
tiltrænges her saa meget mere, fordi de Christne, efterat Åpo- 
stelen i det Foregasende har befriet dem fra al Frygt for 
Modstanderne og henvist dem til Lydighedspligten mod Chri- 
stus alene, letteligep kande komme til at tro sig befriede 
ogsaa fra hin Pligt ligeaverfor Modstanderne. Af størst Be- 
tydning før vort Spørgsmaal er imidlertid den sidste Del af 


(sfrygter Christus mere end Medstandereus Angreb*), men, som det 
synes 08, mindre rigtigen. Apostelen har nemlig med Overlæg, 
ligesom ovenfor V. 12, udeladt de umiddelbart paafölgende Ord hos 
Jessja: nar ævros ἔσται ὅου φοβος (LXX.), idet ban har givet 
Profetens Ord en ganske anden Mening. Ligesaom han i det förste 
Led istedetfor ,den Frygt, hvormed de frygte*, har sat , den Skræk, 
som de indjage”, saaledes har han i det sidste Led sat τον Xpt- 
Grov istedetfor τον Seov, for derved desto klarere at vise Læ- 
serne, at de aldeles Intet havde at frygte for, — at derimod Frelse 
og Beskyttelse var dem skjenket i Christo. Sml. de Ord, der fölge 
strax efter hos Jessja: ΦΊΡΏΒ ὉΠ (ΧΧ.: sav ἐπ᾽ αὐτῳ πο. 
ποιϑως τς, åGrar 601 εἰς ἁγιαόμα). Nerfor synes det rigtigere 
at tage ayiadeiv her i samme Betydning, som Matth. 6. 9. Luk. 11,2. 
Wiesinger: ,Udtrykket omfatter i og for sig ethvert Forhold fra 
Menneskets Side, sem indeslutter i sig en Anerkjendelse af Guds 
Hellighed*, — ,Sörger blot for, at Eders Hjerte er et Christi Tem- 
pel, i hvilket han som Herre faar den ham tilkommende 
Ære" — —. Denne Opfatning stöttes ogsaa ved det Eftertryk, 
hvormed Ordet xvpiov er stillet i Spidsen af Sætningep. Smil. 
80&a2eiv 4, 16 (Grotius). Ordene ἐν ταῖς καρδιαις ὑμῶν og 
det derefter Fölgende taler ikke herimod. Indvortes, i sine 
Hjerter skulle de Christne ære Christus som sin Herre, fordi deres 
udvortes Omstændigbeder paa den Tid ingenlunde syntes at vise, 
at de befandt sig under den sejremde Frelsers Styrelse (nuderledes 
Wiesinger). Hvad det Fölgende angaat, da er det klart, at det er 
et nyt Moment, som her tilföjes (84), og at den Frygt, som her 
omtales, ikke er saameget Frygten for Gud. som for dem, fort hvem 
Regnskabet skal aflægges; det er deu Maade, hvorpsa, og det 
Sind, hvermed Keguskabet skal aflæøges, som her charukteriseres. 
Endelig synes ogsaa det at fale til Fordel for vor Mening, at 
Haabet nævnes som det, hvorfor man skal aflægge Beguskab 
(Qec.: τας ἐλπιδας μων AKEQALVOvTO HEVAS) 
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Formaningen, hvad Fortolkerne ialmindelighed overse. Saavel 
her, som påa det analoge Sted 2, 12, taler Apostelen om, hvor- 
ledes Modstanderne skulle overbevises ved de Christnes gode 
Gjerninger, men paa en ganske forskjellig Maade. I 2, 12 
taler han om Muligheden af Hedningernes Omvendelse til 
Christus som betinget af, at de anerkjende Renheden og 
Helligheden af de Christues Liv, om hvilket de forhen have 
talt ilde. Her vil man derimod ved nøiagtigen at veje de 
enkelte Ord — ἵνα καταιόχυνϑωόσιν οἱ ἐπηρεαξογτές — 
finde, at Apostelens Udsagn gaar i en modsat Retning, og at 
han med langt større Strepghed og Alvor omtaler Modstan- 
derne. Thi hvilket vegtigt Ord sarai6xvveoSai er 1 Peters 
Mund, viser noksom 2, 69). 

Hertil kommer, at paa dette Sted Participiet οὗ ἐπηρεα- 
ᾷοντες med stort Fitertryk er sat efter Prædikatet for end 
skarpere at markere Modstandernes allerede ved καταλαλεῖν 
betegnede Færd. Medrette have Steiger og Andre gjort 
opmærksom paa, at dette Ord indeslutter i sig et Begreb af 
Ondskabsfaldhed og Had 29). Heller ikke maa det lades 


— 


19) Wiesinger; ,faktisk blive til Skamme*. 2, 7 udleder Apostelen af 
dette Ord Modsætningen imellem de Troendes og de Vantroes 
Skjæbne. Ζ 

39) De Exempiler af Demosthenes, Plutarch ο. Α.. som Pott anfører fo 
at bevise, at Ordet betegner ,en for Dommerne fremfårt Beskyld- 
ning*, bero for en Del paa Misforstaaelse og hevise Intet med 
Hensyn til Ordets Betydning i og for sig. Hos Xenophon, som er 
den Förste efter Herodot, der oftere bruger dette Verbum, fore- 
kommer det, saavidt jeg ved, aldrig i denne Betydning. De gamle 
Forfattere selv have tydeligt nok parafraseret Ordet; saaledes 
Arist, Rhet. 11, 2: Ἔστιν ὁ ἐπηρεαῦμος ἐμποδιόμος ταις fov- 
ληόδεόιν, οὐχ åva τε αὐτῳ ἀλλ᾽ ἵνα un ἐκεινῳ. Hos 
Profanforfatterne plejer det vistnok at konstrueres med Personens 
Dativ, dog findes det ogsaa med Akkusativ. Overalt, hvor det 
forekommer i N. T., konstrueres det med Personens eller Tingens 
Akkusativ, uden at man dog heraf med Elsner (til Matt. 5, 44) 
kan udlede den Betydning af Ordet, som Pott har villet statuere 
for vort Sted. Meget mere bruges det Matih. 5, 44 og Luk. 6, 26 
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upaaagtet, at Talen her ikke er om de Christnes gode Gjer- 
ninger overhovedet, men at Omgjængelsens Hellighed er sat 
i Relation til det Livssamfund, hvori de Christne staa med 
Christo (τὴν ἄγαϑην ἐν Χριστῷ avasrpopnv), og at 
saaledes Modstandernes Sindelag stemples som fiendsk ligesaa 
meget imod Christus selv, som imod de Christne. Tanke- 
gangen er denne: Modstanderne forskyde Eder, ligesom forhen 
Christum (2, 4. 7. sml. Jes. 8, 14. små. 12); men dette vil 
kun have til Følge, at de selv blive forskudte. For at befæste 
dette Haab hos dem gaar Apostelen derpaa umiddelbart over 
til at omtale Christi Sejer, saaledes som denne aabenbarer sig 
i hans Tilbagevenden fra Døden (V. 18), og afslutter saa hele 
denne Udvikling ved en Henvisning til den yderste Dom (4,6). 

Efter det hidtil Anførte kunne vi nu bedre forstaa Be- 
tydningen af hint uaxapi01, ligesom ogsaa af det følgende, 
dermed beslægtede κρεῖττον; thi hvor meget vi end maaske 
kunne have fejlet i Fortolkningen af det Enkelte, — saa 
Meget tro vi dog at have bevist, at Alt lige fra det niende 
og tolvte Vers af mere og mere gaar ud, ikke saa meget paa 
at formane de Christne til Taalmodighed og til en hellig 
Livsvandel under Lidelsen, som derimod paa at bestyrke 
dem i Haabet om, at de, ligesom de have været forsøgte i 
de samme Lidelser, som Christus selv, saaledes ogsaa engang 
skulle faa Del i den Sejer, han allerede har vundet, — medens 
deres Modstandere, af hvem de nu undertrykkes, engang 
skulle rammes af Guds og Christi retfærdige Dom. Hoved- 
resultaterne af den hele Udvikling finde vi i 4de Kapitels 5te, 
13de og 17de Vers, af hvilke ethvert afslutter et af Udvik- 
lingens Hovedafsnit. Men den Knudé, der ligesom sammen- 


i rent generel Betydning. — Heraf fremgaar, at dets Brug i N. T. 
er den samme, som hos Profanskribenterne, og at det kun, som 
saa mange andre Verber, i N. T. har faset en forandret Kon- 
struktion. 
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holder Argumentationens enkelte Traade, maa søges i 3dje 
Kap.s 18de Vers og 4de Kap.s 6te Vers, hvori ta εἰς Χρι- 
ὅτον παϑηματα nor ai. μετὰ ταῦτα δοξαι, denne Brevets 
store Hovedtanke, kommer til sin. fulde Udtalelse og ÅAn- 
vendelse baade påa Christi egen og paa de Christnes Livs- 
skjæbne. 

V. 17. Kpeirrov yap ἀγαϑοποιουντας, εἰ SeAor τὸ 
SeAnua τοῦ Seov, παῦχειν ἡ κακοποιουντας. Med største 
Ret har de Wette bemærket, at Partiklen yæp ikke blot 
refererer sig til det nærmest foregaaende Vers, men at den 
hele Tankegang lige fra det fjortende Vers af i vort Vers 
faar sin Afslutning. Ja, Alt, hvad der lige fra det andet 
Kapitel af er sagt om Bevarelsen og Aabenbarelsen af de 
Christnes Uskyldighed under Lidelserne, samles ligesom i en 
Sum og afsluttes i dette Vers, og denne Gjenstand berøres 
derfor ikke yderligere i det Følgende, forinden mod Enden af 
det. 4de Kapitel. Men paa samme Tid indeholder dette Vers 
et Moment, hvorved Apostelen baner sig Overgangen til et 
nyt Afsnit af sin Udvikling. 

Hvad angaar Sammenhængen mellem dette Vers.og det 
nærmest foregaaende, da er det aabenbart, at Partieipierne 
ἀγαϑοποιουντας og nanomorovvras korrespondere med 
avaSnv ἀναστροφην — συνειδησιν ayadnv, og med hint 
ὡς Kanomowv i V. 16. Og disse Vers ere saaledes for- 
bnndne, at det Samme, som det første Vers stiller os for 
Øjnene som fremlysende af selve Sagens endelige Udgang, i 
det andet udtales med udtrykkelige Ord som en almindelig 
Sentents. Thi dersom de Christne ved Prøvelsen befindes at 
være Xaxo0m010i, maa den Forskydelse, hvormed i det første 
Vers Modstanderne trues, nødvendigvis falde tilbage paa dem 
selv, og de ville da ingensomhelst Frugt høste af de Trængsler, 
de herved paadrage sig, saasom disse kun ere en fortjent Straf 
for deres onde Gjerninger (sml. 4, 15. 2, 20). Men dersom 
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de derimod — hvad Apostelen forudsætter, naar han i det 
Foregasende opmuntrer dem til at aflægge Regnskab for sim 
Haab, — straffes uden Skyld: da skal engang en Dag oprinde, 
paa hvilken deres Bagvaskere skulle blive til Skamme og de 
selv faa rigelig Erstatning for, hvad de have gjennemgaaet. 
Dette ligger i mpeittrov. Paa hvilken Grund dette Haab 
hviler, viser nu det 18de Vers; først seet i Sammenhæng med 
dette, kan det 17de Vers give en fuldstændig Forklaring af 
Ordet paxaptoi og overhovedet tjene til Afslutning af det 
Foregaaende. 

V. 18. Kpeittov ἔστιν ayaSomoiovrras παὄχειν — 
ὅτι καὶ Xpi6tos ἁπαξ — énade δικατος. — Allerede for- 
hen har Apostelen henvist til Christi Lidelse og Maaden, 
hvorpaa han bar Lidelsen, som det herligste Exempel for de 
Christne, til hvis Bfterfølgelse de sag meget mere vare for- 
pligtede, som det var til deres eget Bedste, han havde taget 
det Altsammen paa sig (2, 21 ff.). At heller ikke paa vort 
Sted denne Christi Lidelses Betydning som Fxempel er ladet 
ganske ud af Betragtning, se vi af 4de Kapitels lste Vers; 
dette Vers viser imidlertid ogsaa, at Fxemplets forpligtende 
Betydning her er en anden, end i 2, 21 ἢ, Men at Forplig- 
telsens Moment overhovedet ikke paa nogen Maade kan være 
det Fremherskende i vort Vers, lader sig dels allerede slutte 
af Forbindelsen med det Foregaaende, dels taler derfor Ordet 
ἁπαξ, som med stort Eftertryk er sat foran Prædikatet. Af 
dette Ord sees det tydeligst, hvilket det ny Moment er, som 
Apostelen her indbringer i sin Deduktion. Paa den Forplig- 
telse, der er skildret i 2det Kapitel, følger nu Henvisningen 
til den Belønning, som Christus selv har opnaaet, og hvori 
han vil delagtiggjøre de Christne (for at bruge Benævnelsen 
ὁ Belønning* om de δοξαι, der her siges at skulle følge efter 
ta Xpi6rov naSnuora). Denne Belønning maa opmuntre 
de Christne til at følge ham endog ind i Døden; denne er 


Om Christi Nedfart til Helvede. 535 


det, som gjør, at de Christne maa kaldes salige endog midt ἡ 
Trængslerne?'). Med hvad Ret finde vi nu alt dette i axa&? 
Det er noksom bekjendt, at Fortolkerne ere meget uenige med 
Hensyn til dette Ord — for ikke at tåle om, at der er Mange, 
som mærværdigt nok næsten ganske have ladet det upaaagtet. 
Fremfor Alt burde man have indseet, at Christi Lidelse over+ 
hovedet ikke her fremsættes som Exempel. Hvorledes Apo- 
stelen vilde have skrevet, dersom ham intet Andet havde havt 
til Hensigt, end paany at gjenkalde Christi Lidelse i Læsernes 
Erindring, kunne vi se af 2, 21. Dernæst burde, hvis Apo- 
stelen til Bevis for V. 17 havde villet henvise til Christi 
Exempel, d:xai0s have faget den første Plads wæst efter 
Xpiøros; tbi dette Ord gjenoptager og potentserer det fore- 
gaaende æyaSomoibvvras (V.17)2?). Og ama& maatte 
man da enten tillægge Betydningen ,engang i Fortiden" 23), 
hvilken det imidlertid ikke kan have, eller man maatte apd- 
lere til den Betydning, som det, i Lighed med: vort ,engang, 
nu engang” kan have efter Argumentationspartikler (éxe:, ἐᾶν 
og lignende); med Undtagelse af Hottinger har dog ingen 
af Fortolkerne villet statuere denne mod den højtidelige Tome 
i vort Sted saa stridende Betydning af Ordet. Heller ikke 
den Fortolkning er rigtig, ifølge hvilken axa&, nøje forbundet 
med Ordene περε auaprwr, skal betegne Christi Forsonings- 


3.) Denne Stedets Nexus har ogsaa Wicsinger aldeles rigtigen op» 
fattet: ,Begrundelsen af den i V. 17 liggende Tanke ved Henvisning 
til Frelsens Formidler, som ad den Lidelses Vej, hvilken han, 
den Retfærdige, bar baaret for Uretfærdige, ikke blot for sig sélv 
har opnaaet det pneumatiske Livs Herlighed, men ogsaa 
har [δεῖ os frem bil Gud, sarat nu hver den, som vil have 
Del i hans Frelse, ogsaa man lide med ham*, 

32) $1xar05 ,er det absolute Begreb af en ἀγαϑοποιῶν", 

32) Saaledes Grotius og Hensler, hvilke have misforstaaet de Ste- 
der, de til Stötte berfor anföre. Hverken i N.T. eller, os bekjendt, 
hos Alexandrinerne forekommer denne for alle græske Forfattere 
aldeles fremmede Betydning af Ordet. 
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verk og Offer som et fuldgyldigt, der ikke behøver nogensinde 
at gjentages. Denne Fortolkning (som Pott o. A. have for- 
svaret) stemmer vistnok godt baade med Ordets Betydning 
og med dets Plads i Sætningen; men den lægger, som de 
Wette, Huther o. Å. medrette have indvendt, en aldeles 
fremmed Tanke ind i vort Sted. Den Fortolkning af Stedet, 
som disse Sidstnævnte selv give, er imidlertid heller ikke 
ganske nøjagtig. De forbinde rigtigen ἅπαξ med ἐπαϑὲ 24) 
og finde derved betegnet en Modsætning til Christi følgende 
Virksomhed eller til de hans Lidelse afløsende Livsvilkaar 
(saaledes rigtigere Huther) 25). Men den store Betydning, 
Ordet som Følge heraf nødvendigvis maa faa for Forstaaelsen 
af selve den i Verset udtalte Tanke, overse de næsten ganske; 
kuns tilføjer Huther: ,maaske med den Bibetydning, at ogsaa 
de Christnes Lidelse kun er en forbigaaende, med dette Livs 
Ophør afsluttet*. Dette ligger ikke som en blot Bitanke og 
ikke blot ,maaske", men derimod som Nerven i den hele 
Tankegang ganske nødvendigen i ἁπαξ, hvilket ogsaa frem- 
gaar af den vigtige Plads, dette Ord har faaet; ellers maatte 
der have staaet: ὅτι καὶ Χριστος émadev ama& περι auap- 
T10v. Forøvrigt tør vi vel betragte det som indrømmet, at 
Vegten i dette Vers ikke ligger derpaa, at Christus overho» 
vedet har lidt, men derpaa, at hans Lidelse er bleven afløst af 
en anden og modsat Tilstand 36). 


34) De Wette: ,I Modsætning til hans övrige Virksomhed som For- 
löser, Dommer og Hersker*. 

36) Ved ἁπαξ fremhæves Lidelsens forbigaaende Charakter i Sammen- 
ligning med Christi efterlölgende Liv*. 

26) Fuldkommen rigtigt siger Wiesinger: Fra æma& falder umiddel» 
bart formedelst Ligestillingen ved καὶ ,,et trösteligt Lys over paa 
de Christnes Lidelser** (Besser), som, een Gang udstaaet, for 
stedse gjör delagtig i Herligheden. araå éxade siger 
nemlig Apostelen om Christi Lidelse (smi. Hebr.9, 27. 28. Rom. 6, 
9. 10), idet han ser hen til Lidelsens Udgang ϑανατωϑεις μὲν 
Bap»xt, φωοποιηϑεῖς δὲ πνεύματι, smi. V. 22“, 


΄ 
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. + Bpørge vi nu, 'hvad det ον for en- Tilstand, Apostelen 
her har havt for Øje som indtræderde efter Lidelsen, da lig» 
ger Svaret :herpaa tydeligt og klart i Versets sidste Ord 
GaonoinSeis πνευματι. At disse Ord betegne der Lidelsen 
modsatte Livstilstand, bliver endnu klarere deraf; at det første 
Led i dette Participialtillæg (ϑανασώϑεις 6apx1). udtrykke- 
ligen gjenoptager og potentserer &wadev. ' Heraf bliver det 
klart, hvorfor Partiklen axæ& med saadant Eftertryk er stillet 
i Spidsen; Apostelen har nemlig derved allerede i Begywdelsen 
af Sætningen villet. bebude Ohristi sejerrige Overgang fra Lå» 
delse οὐ Død: til Liv og Hetlighed37).- Herved bortfaldet 
ogsaa den i og for sig begrundede Indvending, der er gjort 
imod denne Fortolkning, at Overgaugen til en ny Tanke ved 
denne ene Partikel vilde være altfor svagt og unøjagtigt ber 
tegnet. Meget mere vil.man ved nøje at give Agt paa det 
Foregaaende finde, at Apostelen .overhovedet ikke fra hint 
κρεῖττον Og μακαρῖος havde kunnet gan umiddelbart over 
til blot paany at omtale Christi fidelse, medmindre ham strax 
i Begyndelsen idetmindste amtydede den. efterfølgende Foran- 
dring i hams Tilstand. Af det ovenfor Anførte: følger tillige; 
at de to Participialbestemmelser , SwvartødSegs μὲν σαρκι, 
᾿δωοποιήϑεις δὲ. mvevpar" . ere møje at forbinde med det 
Foregaaende. Besynderligt er det i Sandhed, at Huther og 
Andre have kunnet løse dette 'enge -Baand imellem Partici+ 
pierne og det Foregaaende, paa samme Tid som degdog ikke 
alene i ἅπαξ finde en Betegnelse: af Modsætningen imellem 
de forskjellige Trin i Christi Liv, men ogsaa forbinde de føl- 
gende Participier med Verbet éæa5e og underordne Hensigts- 


31) 8], E(ngelbardt)s Afhandling om dette Sted i Zeitschr. får Pro- 
testånt. Erlangen 1856 IV p. 269. Flacias: ,stcut igitår 'com- 
mendatur nobis in Christo exemplium ferendae 'erucis, ita etiam 
spes gloriosae liberationis nobis ejusdem exemplo proponitur, juxta 
illud Rom VIII, 17: si cum illo patimur, simual eam illo regvføå- 
bimus*. | ae " 

Tidsskr. £. den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 4 Η. 36 
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sætningen (ἕνα ἡμας ο. 8. v.) under det Øvrige. Det er klart, 
at Perioden er ånlagt saaledes, at Læserens Tanke først kan 
hvile ved Slutpingen af: Verset, og den hele Argumentation 
først der faar en Afslutning. - 

Efter hvad vi nu have godtgjort, tage vi ikke i Betænk- 
ping med Bengel at angive Summen af Tankegangen saaledes: 
»Melius est semel cum Christo pati quam in aeternum sine 
Christo* 39), Thi: omendskjønt dette Sidste ikke er udtrykt 
med ligefremme Ord, ligger det deg i det Foregaaende ,xa- 
ὄχειν. κακοποιουντας. Heller ikke have de Uret, som 
have ment, at. Apostelen ved Partiklen æzaé vil antyde, hvor 
stakket. den Tid er, i hvilken de Christne maa lide 39); Denne 
Trøstegrund benytter Apostelen med en vis Forkjærlighed i 
dette Brev (sml. 1, 6. 8. 2,;.11. 5, 10). åg 

Endnu staar det tilbage at vise, hvorledes de øvrige Led 
i. Verset stemme med denne vor Opfatning af Tankegangen. 
Christus siges nemlig at have lidt xep1 ἁμαρτιων,  δικαῖρε 
ὑπερ ἀδικων, ἔνα. nuas' προσαγαγῃ τῷ Seg. Som for- 
sømende for de Christnes Synder kunde Christi Dødslidelse 
ikke omtales paa vort Sted, medmindre Apostelen her, som 
ovenfor (2, 24. 25), dermed havde. til Hensigt at'indskjærpe 
Læserne den: heri liggende Forpligtelse. Vi have imidlertid 
allerede ovenfor vist, at det forpligtende Moment ikke hører 
hjemme i vort Sted. Hvad Apostelen har for Øje med disse 
Ord, seag derimod letteligen af Hensigtssætningen:. ἔνα ἡμᾶς 
xposayayn τῷ Sem. Disse Ord bekræfte nemlig den Me- 
ping, som hele Stedets Sammenhæng lægger mær, at der. her 
ikke- saa meget er Tale om Christi Døds sonende Kraft, som 
om Christi Virksomhed for at føre Menneskene frem til Gud, 
spaat Verbet xposayayy altsaa. omfatter alle de. Erugter, 
der tilfiyde Peru: fra. Christi i det Følgende omtalte 


-*4: Smi. Wiesiager. åå ἢ | 
39) Saaledes Joh. Gerhard, stiger fee 
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Opstandelse og: Himmelfart 39). Derfor kunde hine Participier 
ϑαγατωϑεις og Coonoimmdeis, trods deres inderlige Sammen- 
hæng med ama& — ἔπαϑε, faa sin Plads i Slutningen af 
Verset, fordi de logisk paa samme Tid tjene til at begrunde 
Verbet προδσαγαγῇ. Vistook er det alene Christi Død og 
overhovedet Alt, hvad han har lidt for Menneskene, hvorved 
Vejen til Gud er bleven aabnet; men som den, der er op- 
standen fra de Døde og vendt tilbage til Faderen, er han 
virksom for at bringe til fold Virkeliggjørelse, hvad han saa- 
ledes tilsigtede ved sin Død. Det sees saaledes letteligen, at 
ogsaa. disse Led meget vel passe i den hele Tankeforbindelse. 
Hvad Apostelen her har for Øje, er de Christnes Opnaaelse 
af den fulde Salighed efter Overvindelse af alle de Trængaler, 
der trykke dem, og al den Synd, der hemmer dem i dette Liv, 
Af 4, 1 se vi nemlig, at Apostelen tillige har for Øje den 
Betydning, hine Trængsler have for Helliggjørelsen og Reu- 
selsen fra Syndeskylden. 

Vi ville nu noget nøjere betragte selve disse Versets 
Slutningsord: ϑανατώϑεις μὲν σαρκι,. φῳοποληϑεις δὲ 
πνευματι. 

De enkelte Ord svare til Gindnde i dense toleddede Par» 
tieipialbestemmelse, ligesom nedenfor i dem med samme 15 }8-- 
gants og OQOmhyggelighed formede toleddede Sætning i 4,.6. 
Zapwx1 og πνεύματι ere dativi relationis; s.. Winers Gramm. 
8 31, 6 (6te Udgave). Det siges nemlig om Christus, at han 
led Døden, forsaavidtsom han havde σαρξ, og at han fik sit 
Liv igjen, forsaavidtsom han er ævevua, og at man fra Kje- 
dets Natur maa slutte sig til hans Døds Væsen, ligesom fra 


1) Bengel: ,Ut nos, qui abalienati fueramus, ipse abiens ad Pa- 
Grem,secum una justificatos adduceret — — per eosdem 
gradus, quos ipse emensus est exinamitionis et exaltationis. 
Ex hoc verbo Petrus usque ad IV, 6 pemitus connectit Christi et 
fidelium iter sive processum*. 
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Aandens Natir til bans Livs Beskaffenhed. Zap& forstaaes 
medrette af de Fleste om den udvortes menneskelige Natur, 
daaledes som den her i Verden er Døden underkastet. Van- 
skelipere er det derimed at komme paa det Rene med Be- 
tydningen αἱ ævevja. De Nyere forstaa ved xvevpa Prin- 
éipet for det ny Liv, som ved Guds Naade skabes i Mennesket, 
og hermed altsaa ogsaa for det salige Herhghedsliv, som skal 
tiltøse dette jordiske 58) Og medrette. Hvad der nedenfor 
f den nøjeste Korrespondents med vort Sted siges om Menne- 
ser, som dømmes dapx, mer leve xveupærn, gjør det utvivi- 
somt, hvad Apostelens Tanke er. Christus har af Naturen, 
hvad de syndige Mennesker faa som en Naadegave. De Steder 
δ΄ Paulus, som man plejer at jævnføre med vort Sted (Rom. 
1.:3, 4.1 Tim. “5, 16), ere ikke ganske analoge. 

- Fast alle de Gamle og nogle af de Nyere forstad Ordet 
avevuær: om Christi guddommelige Nater, hvorved vort Sted 
kom til at udtale den samme Tanke, som hint Sted hes 
Paulus (2 Kor. 13, 4): ἐσταυρωϑη ἐξ ἀσϑενειας, ἄλλα En 
én δυνάμεως ϑέου **),: Og hvad Sagen angaar, er dette 
ganske rigtigt. 'Thi hele Skriften bevidner, at Christi Ops 
standelse er skeet ved guddommelig Kraft. Men Petrus plejer 
at tilskrive Gud Fader Sønnens Opstandelse (1, 1. 3. Act. 2,24), 
derimod ikke den Christi egen Guddomskraft, som man nød- 
vendigvis her maatte tænke paa. . Dativén er ogsaa til Minder 


εκ 


4). Sml. Wiesinger p. 234 f.: σαρξ er det, som tilbörer Mennesket 
* fra dets naturlige Födsel af, og som formidler dets Samfund med 
Verden, ztvua derimod i Modsætning til'6ap& ikke det natur- 
lige, men det i Gjenfödelsen Mennesket skjenkede Princip for dets 
Gudssamfund*. , 
. Μὴ ϑανατωϑεις μον. ty: Puoet TNS σαρκος, TOVTEGTL TN ἄνϑρω- 
+  givn, ιἀναόστας δὲ 17 δυναμει 115 ϑεοτητοῦ. θεσαπι, Theoph. — 
Calvin: (divina potentia). — Gerhard, Calov. Iblandt de Nyere 
Philippi: (Komm. ἢ. Romerbr., 2 Udg; p. 20) Schmid, bibl. Theol. 
II, 166. Weiss, Petrin. Lehrbegriff: pi 252f.: . ὁ! | 
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for hin Opfattelse af æveuuø 58) Det er. ikke den. Kraft, 
af hvilken Christi ny Liv er fremgaaet, der her betegae», 
men det Livs Omfang eller Væsen -og Natur, som Christus 
besidder efter sin Opstandelse fra de Døde ?*). Dette Liv er 
nemlig et aandeligt Liv, befriet for de ved Livet i Kjødet 
kjæbende Savn og Trængsler og delagtigt i det guddommelige 
Livs Ære og Herlighed 39); i denne Forstand  ær..det, at 
Paulus kalder selve det Legeme, som de Troende skulle iføres 
i Opstandelsen, όωμα πνευματίκον. Det er her ikke Ape- 
stelen om at gjøre at fortælle, hvad det vær for en Kraft, 
formedelst hvilken Christus vendte tilhage til Livet; meget 
mere vil han beskrive den Sejer, der følgte efter Døden. paa 
Korset, paa en saadan Maade, at- Christi Lod klart mas. vise 
sig at være ensartet med Menneskenes — at sige, de retfærdige 
og fromme Menneskers — Led, hvilke ligeledes efter at have 
lidt Døden efter Kjødet, skulle opvækkes til et .bedre Liv, 
Fuldkommen. rigtigt har Flacius søet:. , esse quandam, lacutio- 
nem & communi ompium piorum sorte sumptem ant eo gerte 
respjcientem* —, dog saaledes, at Christus fremstilles som den, 
der bar banet Vejen for de Øvrige: ἕνα ἅμας προσαγαγῇ 
τῷ JEQ, Savarodtus μὲν APK, | φῳοποιῃϑεις δὲ TYEU- 
ματι. Hiter dette vil det være forstaaeligt, hvorfør vi ikke 


38) Rigtigen siger Steiger: Pativen πνευματι kan her paa Grund åt 
Modsætuingen Gap»: ikke være nogen dat. instrument”, 

84) Bengel: ,Caro et spiritus non denotant prøprie paturam Christi 
humanam et divinam, sed principium statumque vitae et operationis 
congruae vel inter mortales, quamlibet justae, vel cum Dee, etiam 
gloriosae*. 

86) Hofmann Schriftbeweis Il, 1 p. 336: Pet til Dödep bjemføldne 
Liv var et Kjödsliv, d. e. et Liv, som havde sin Bestemtbed i den 

. menneskelige Naturs Beskaffenhed, i dens nærværende Verdenssam- 
funds Udvorteshed. Det gjenvundne Liv er et Aandsliv, d. e. eg Liv, 
som har sin Bestemthed fra Aanden*, — poapxi Og TVEUMMTI ere 
adverbiale Nærmerebestemmelser til Sarart. og Qøpz.* Sm) Luther 
hos Wiesinger p. 235. 
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vilde indskrænke hint xpodaydytj τῷ Seg til kun at gjælde 
Syndernes Udsoning. 

At, Verbet SavarwSmnvatr ingensteds i N.T. betyder ,at 
lide Dødsstraf*, har Huther medrette gjort gjældende imod 
Wahl. Paa vort Sted ligger den hele Vegt paa Dativen 
dapxi, hvad der paa det Klareste fremgaar af Ordene i 4, 1: 
Χριστου οὖν maSovros σαρκι, hvilke Ord vise tilbage til 
vort Vers og sammenfatte begge hine Udsagn: Xpi0ros — 
årade og ϑανάτωϑθεις δαρκι. Man maa derfor oversætte: 
»idét' han led Kjødets Død*, og ,Døden* betragtes da som 
Summen af al den Lidelse, Christus i sit Kjødsliv maatte 
bære. Med Eftertryk sigesdernæst som Modsætning hertil 
Φωοποιήϑεις δὲ wvevuart: — men han vendte tilbage fra 
Døden, og det til et pneumatisk Liv. Då SavatoSnvatr 
6oipx1 betegner Lidelsen, er det aabenbart, at ᾿ϑωοποιηϑη- 
våt mvevuari maa referere sig til Herlighedsstanden; 
dog ér det urigtigt, naar Nogle i selve disse Ord have seet 
en: Betegnelse δ Herliggjørelsen 36%). — Betragter man nemlig 
Ordene i 'og for sig, kunde det synes, som om det snarere 
var det hellige, fra al Syndens Besmittelse fri Liv i Samfund 
med ' Gud (hvis Begyndelse i dette Liv beskrives 4, I. 2), 
end Besiddélsen af den guddommelige Magt og Herlighed, 
som Apostelen her har for Øje. Hvad forøvrigt selve Ordet 
φωοποφηϑηναι angaar, maa det nødvendigvis forstaaes 
ikke om en ,Bevarelse af Livet", men om ,Opvækkelse til 
Livet* 37), hvad jeg ikke skulde have behøvet igjen at opkoge, 
hvis ikke nyligen Giider med en uforklarlig Ligegyldighed for 


26) Cfr. Döderlein, Morus, Størr (hos Steiger p. 345), hvilke 
mene, åt Talen her er om Fornedrelses- og Ophöjelsesstanden. 
 Ogsaa Flatt er i sin lærde Afhandling ,de significatione vocis 
πνευμα I Petr. 3, 18 coll. 4, 6* kommen til det Resultat, at δωο- 
πότον kan betyde ,beatam vitam tribuere*. 
5) Winzer, Annotationes ad loca prioris ep. Petri 3, 18—22 et 4, 6, 
pag. 3. | ; 
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Sprogbrugen paany havde givet'den af Hensler, Stéiger 0. A. 
forfegtede, af Huther 88) temmelig omstændeligen gjendrevné, 
vildfarende Opfattelse af Ordet til Bedste 39). Overalt i N. T. 
og for det Meste i LXX. bruges φωοποιεῖν i samme Betyd- 
Ding som ἐγείρειν: at gjenopvække Døde. Cfr. Joh. 5, 2E: 
ἐγειρει τους venpovs καὶ Coomowr. 1 Kor. 15, 36: ὁ σπει- 
peis; οὐ δωοποιειται, &av un anoSavn 9). Paa andre 
Steder har det den videre Betydning: opfriske, oprejse af en 
sørgelig Forfatning 41); i denne Betydning staar Φωοποιήσις 
Esra 9, 8. 9; Cæaoznoisiv Ps. 70, 20. Job 36,6. Præd:: 7, 13. 
Kun eet Sted er der, saavidt vi vide, nemlig Neh. 9, 6. hvor 
det snarere synes at maatte forstaaes om 'en Bevarelse i, 'end 
om en Tilbagekaldelse til Livet. : Imidlertid er der Intet å 
Vejen for paa dette Sted at forstaa det om den Guds Virk- 
somhed, hvorved Alt — Himlen, Jorden og Havet :— fyldes 
med stedse 'nye daois.  Saaledes sees ἔστ δ Mims 'at 
være parallelt med det foregaaende n"wy o. 8. V. Paa andre 
- Steder nemlig, hvor Piel og Hiphil af Verbet, ΤΠ. bruges om 
Livets. Bevarelse, ' gjengives det stedse ved Cæoyoverv (smi. 
2 Mos. 1,17. 18.22. 1 Kong: 20, 31. 2 Kong: 7, 4. Dom. 8, 19) 
eller ved andre til de enkelte Steders :Tånkegang mere pas- 
sende Væerber, som Spear, é&xSpewpai "(1 Mos. 6, 19: 20. 
50,:20: 7, 3. Jes. 7, 21. Ps: 30,4. 1 Mos: 45; 7) eller φω- 
ypeiv (Jos. 6, 25 al. 2 Sam. '8B, 2), δωφειν (1 Mos. 47, 2), 
περιποιειόϑαι (1 Mos. 12, 12), ånv (1 Mos. 19, 19). — Hvor 
det derimod har Betydningen ,avle*, fi Ex. ,avle Afkom* 
(for det hebraiske 91 577), oversættes det ved ἐξαναστησαι 
(1 Mos. 19, 32. 34). Udtrykket ΩΝ ΤΙ ὯΝ 7 (Neh. 2, 34) 


38) Smil. Weiss, Petrin. Lehrbegriff, p. 234.' ᾿ TE 

9) Sml. Gåders Skrift p.'40, Not.:2. ᾿ 

4) Sml. Joh. 6, 63. Rom.'4, 17. 8, 11. 1 Kor: 9 αν, 2 kor. 3,6. 
: Gal. 3, 21; kfr. LXX 2 Kong. 5, 7. 8, 5. | 

+41) Cfr. Simplex ϑωσω Ps. 84 (85), 7. 
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gjengiver Nehemin's Oversætter smagfaldt ved: dædovrar τοὺς 
λεϑους.  Derimod forekommer Gooyover paa eet Sted i 
samme Betydning, som ellers φωοποίξεν, nemlig 1 Sam. 2, 6, 
smil. 1 Tim. 6, 13, hvilket sidste Sted er af Betydning fer 
Fortolkningen af det øvennævnte Sted af Neh. (9, 6) 
1: Naar Christus her siges at. være bleven kaldt tilbage til 
Livet efter først at. have lidt Døden, da maa ved denne 
Levendegjørelse ' gødvendigvis fomstanes Sjælens Gjemforening 
med Legemet, dog saaledes, at dette ny Liv ikke længere har 
sit Prineip i Kjødet, mea ) den befriede og med Gud paa 
det 'Inderliggte' forenede Aand, Christi φῳοποιησες er såar 
ledes. væsentligen det: Samme som ἀγαστασις, ved hvilket 
Ord det i Qaomombas liggende Begreb senere pgjenoptages 
(MW, 21); .dog ere de forsaavidt ferskjellige, som avaædradus 
tillige betegnet den Akt, hvorved det det døde Legeme gjen- 
givne Fivanbenbarede. sin Kreft, medens Qæoomoinørs simpelt 
hen: udtrykker ,,Sjælens og Legemets Forening* (Buddeus). 
V. 19. ἐν ᾧ καὶ 015 år φυλακῇ πνευμαόι παρευϑέες 
ἐνηρυξεν, — Først og fremst maa her Gilders Mening til- 
bagevises,. hvilken gaar nd paa, δῷ ἐν 4 staar sem forbindende 
Paatikel; ,kvorfor eller hvorhos han nemlig prædikede* 49), 
MedWiners wvegtige Auktoritet for os tør vi paastaa, at 
ἐκ ᾧᾧ bas de, bedre græske Forfattere. ikke bruges paa denne 
Maade, (Gramm. -6te Udg, p. 346,.1; 5te Udg. Ὁ. 463). Bleeck 
(til :Hebr. 2, 18) wil ikke engang ipdrømme, at en saadan 
Brug af ἐν 4 forekommer i N. Τα, og vil ikke anerkjende 
den selv paa det Sted, der vistnok (hvad ogsaa Winer mener) 
er: det. eneste, - hvor den findes, nømlig Rom, 8, 8.43), Guider 


43) p. 42f. i Gåders Skrift, 

48) At Hebr. 2, 18 og 6, 17 ere at forklare asdarledea, har Bleeck 

εν særteles overbevisende godtgjort. Rom. 2, 1 og 1. Petr. 2, 42 har 
Winer tilfredsstillende forklaret. Om Tiden bruges år va Mark. 
2, 19. — Rom. 8, 3 opfattes det, saavidt jag ved, af alle ansete 
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har taget for lidet Hensyn til Peters Brug af ἐν &. Overalt, 
hvor dette Udtryk forekommer hos ham (1, 6.2, 12.3, 16. 4,4), 
er: den relative. Betydning vanskelig at miskjende 44). Saa 
Meget lære vi imidlertid ved at jævnføre disse Steder, at den 
ved ἐν φῦ betøgnede relative Forbindelse er temmelig les og 
meré er en Forbindelse imellem tvende Sætninger, end imellem 
en Sætning og et eller flere af de nærmest foregaaende en- 
kelte Ord 45), Nedenfor 4, 4 ligger det, hvortil Relativet 
viser tilbage, i Verbet: apxezos γαρ ἥμιν ὁ ePEANAUSES 
xAøvos τοῦ βιου το Bovånua τῶν ESvæør Kartepyatar 
αϑαῖι — — ἐν ῷ δεμιάονται. — Paa vort Sted og Hebr. 
6, I7 gaar det Ord, til hvilket Relativet har Hensyn, umid- 
delbårt foran dette; her er det nemlig avevuati, Dog er det 
neppe rigtigt at forstaa denne Relativets Forbindelse med 
avwevmart saaledes, som om derved betegnedes, at det, der 
nu følger, udsiges om mvevua, — ligesom om Talen i det 
Foregaaende havde været om denne alene og i og for sig 46), 
Dette gaar allerede derfor neppe an, fordi avevuar, og σαρηΣ 
i det Foregaaende have en saagodtsom adverbial Betydning 
og ere sammenvoxede paa en Maade til et Begreb med de 
Verber, hvortil de høre. .Bedst betragtes ἐν g.som paa een 


Fortolkere — Fritzsøhe, Meyer, Philippi — som Aareagspartikel, 
Dog maa man give Bleeck Ret i, at det gaar an at forbinde ἐν Q 
ἤσϑενει med det Foregaacnde saaledes, at Relativets Betydning 

"bevares, uden at Stedets Mening lider nogen Forandring. Urimelig 
synes mig Hofmanns Fortolkning: ,imedens*. Schriftbew. II, 1 p. 240. 

%) Smil. Huther til 2, 12 og 4, 4. 

46) Saaledes er år o Hebr. 6, 17 at knytte til det umiddelbart fore- 
gaaende 0px05, dog saaledes, at Relativet tillige gjenoptager, hvad 
dør meiop er sagt om Eden, Særdeles rigtigt Bleeck: ,da Sagen 
forbølder sig saaledes, — fa nu engang Eden tjener til sikker Be- 
kræftelse af et Udsagn*. Il, p. 259. 

4) Hofmann, Scbriftbew. II, 1p. 336; Schmid, bibl. Theol. Il p. 173; 
Weiss, Petrin. Lehrbegr. p..232,. hvilken Sidste heraf slutter, at 
Cbristus uden Legeme er' nadstegen til Helvede; smil. nylig Mess- 
ner, Lehre der Apostel p. 149. 
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Gang tilknyttende den følgende 'Sætning og gjentagende Sum- 
men af det nærmest foregaaende Led, saaat den deri liggende 
Tanke er: ,i denne Tilstand, paa denne Maade pneumatisk 
levende*. 

Med dette for Øje vil man heller ikke have vanskeligt 
for at forstaa Betydningen af: καὶ. Det er nemlig at forbinde 
hverken med πορευϑεῖς ἐκηρυξεν — thi der berettes ikke 
om nogen anden Virksomhed af Christus —, heller ikke med 
τοῖς ἕν φ. πνευμασι 47) — thi det lader sig ikke indse, 
hvilke Andre der skulde danne Modsætningen eller Sidestykket 
til dem —; men det maa aabenbart forbindes med det relative 
Udtryk ἐν ᾧ, saaledes at det deri liggende Begreb (2æ0- 
ποιηϑεις πνευματι) med  Eftertryk fremhæves. Thi det 
hovedsagelige Indhold af det Følgende er netop Beretningen 
om, hvad Christus udførte, idet han som levendegjort igjen 
indtraadte i Herlighedsstanden. Apostelen har sagt, at han 
blev levendegjort; nu tilføjes det, at han som saadan 'ogsaa 
(:ta1) udfoldede en Virksomhed, saadan som man kunde vente 
af den, der havde sejret over Døden og øver sine Fienders 
Voldsgjerninger. Ved denne Forklaring bliver det let forstaa- 
ligt, at ogsaa det Følgende tjener til at belyse V.:17.. 

Hvad han har gjort, indeholdes nu i de Ord: xopev9Seis 
ἐκηρυξεν τοῖς ἐν φυλακῇ πνευμασι. Christus siges her 
at have prædiket, efterat han som levendegjort havde begivet 
sig hen til et andet Sted, end det, hvor han var, medens 
Sjælen var skilt fra Legemet, og han selv saaledes var i 


41) Wiesinger (p. 248) foretrækker vistnok Forbindelsen med τοῖς år 
pviaxn xvevudoi. Men den Sammenligning imellem de troende 
Christne (ἡ μας) og hine Vantroe, som paa dehne Meade fremkom- 
mer, er aldeles uforenlig med Apostelens Aund ' (V. 12. 4, 17. 18. 
2, 9), saaat det, som Wies. anser for at tale til Fordel for sin 
Mening, netop allermest er til Hinder for en saadan Forbindelse 
af Ordene. 
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Dedstilstanden 45), — til det 'Sted nemlig, hvor hine xvev: 
ματα, hvis Beskaffenhed i det Følgende nøjere beskrives, 
holdtes ἐν φυλάκῃ. Endskjønt alle disse Ord synes at være 
ligesan mange Gaåder, vil dog utvivlsomt den Opfatning, vi 
ovenfor have udtalt, paatrænge sig Enhver, der giver nøje Agt 
saavel paa de enkelte Ords Betydning, som paa den ar 
Sammenhæng imellem Tankerne. 

Der har dog været og er endnu de, som adskille dette 
Vers fra det nærmest foregaaende paa den Maade, at de be- 
tragte det med ἐν ᾧ "αι Indledede som foregaaet to tusinde 
Aar, forinden Christus var bleven Menneske, end sige var 
levendegjort, nemlig paa Noah's Tider, og henføre den her 
omtalte Virksomhed til Christi i Noah selv nærværende og 
igjennem ham talendé Aand 49). Imod denne Mening tale flere 
Grunde, som vi korteligen skulle fremstille5*). Hvad angaar 
Betydningen af ἐν & καὶ, da have vi derom ovenfor udtalt 
vor Opfåtning. Da vi imidlertid villigen indrømme, at der 
herom kunne være forskjellige Meninger, ville vi: for det Før- 
ste sammenholde den ovenfor nævnte Anskuelse med Betyd- 
ningen af Ordet avevuart. De, som i dette Ord finde en 
Betegnelse af Christi guddommelige Natur (Gerhard, Pi- 
storius), have, hvad der godt lod sig: forsvare, opfattet år 
& som tilknyttende en Handling, hvis Subjekt var den i 


48) Dette maa nöje mærkes; tbi Nogle indblande her aldeles urigtigen, 
hvad der Aet.2,27-siges om Christi Sjæls Tilstand iblandt de Döde 
(saal. f. Ex. Gåder). Smil. imod dem Thomasius, Christi Person 
und Werk II. p. 2381. | | 

49) Saaledes Augustin, Beda, Thomas Aquinas, Nicol. de 
Lyra, Beza, Joh. Gerhard; i vor Tid. Pistorius (Zeitscbrift 
får ges. Lnth. Theol. und Kirche VII, 2 p. 3ff.), Besser (Bibel- 
stunden VI, p. 261 ff.). —[Besser er i en senere Udgave fuldstæn- 
digen traadt over til den i nærværende Afhandling forsvarede Op- 
fatning. (Overs. Annærku.)] 

50) Sml. Wiesingers skarpsindige Gjendrivelse af denne Fortolkning af 
Stedet, p. 236 fl. 
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Christo boende guddommelige Aand, seet i og for sig, og som 
altsaa. kunde være udført, maaske endau forinden denne havde 
forenet sig med den menneskelige Natur i Jesu; de beraabe 
sig paa 1, 11, hvor Petrns selv lærer, at Christi guddomme- 
lige og evige Aand fordam har talt: igjennem Propheterne. 
Naar man derimod med os antager, at πηευματι nødvendigvis 
maa forstaaes om den ene, saa at sige, Bestanddel af den 
menneskevordne Christus, hvilken Bestanddel først formidler 
hans menneskelige Naturs Delagtighed i og Nydelse af Livet og 
Herligheden, da kan man umuligt mene, at der i den umiddel- 
bareste Sammenhæng dermed kan være. Tale om' en Christi 
zveuua, som Intet har havt at gjøre med Christi menneskelige 
Natur, end sige med hans Tilstand som herliggjort.. Man hen- 
viser rigtignok.med et Slags Skin af Ret til alle. de Steder, i 
hvilke. Christus ved sin Aands Vidaesbyrd og Virksomhed 
siges at have ambenbaret Kraften af. sin Levendegjørelse paa 
Menneskene (Besser p,' 260). Ligesom ved dette Vidnesbyrd 
de Vantroe bleve øverbeviste efter Christi Død, saaledes skulde 
det da her fortælles, at ogsaa (aa) *') i hin Tid, der i saa 
høj Grad lignede Læsernes Tidsalder, Christus selv, som nær- 
værende i sin Aand, havde revset Noahs: Samtidiges Vantro. 
Men imod Rigtigheden heraf taler for det Første, at Ordeme 
Gooxomders δὲ mvåvuar klarligen. ikke betegne nogen 
Christi Sejer over Menneskene, der skulde være aabenbaret 
paa Menneskene πνεύματι, men derimod det Liv, som Chri- 
stus selv efter at have lidt Døden gjenvandt xvevuati. Der- 
som nu ikke de nærmest følgende, ved ἐν ᾧ καὶ indledede 
Ord indeholde Noget, der kan tjene til Bevis for hans Le- 
vendegjørelse, da indeholdes et saadant overhovedet ikke i 
vort Sted. Det vil nu være let indlysende, at hint καὶ snarere 
taler imod den Mening, til Fordel for hvilken man paabe- 


61) Denne Betydning af καὶ antager Besser, p. 269 :- 
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raaber sig det. Det maa asbenbart være den samme Christus, 
som først siges at være Φωοποιηϑεις og dernæst siges πὸ- 
pevders unpvåat. At paa den amden Side hin Sammen- 
ligning imellem Noahs Tid og Læsernes Tid ikke indtager den 
fornemste Plads i Sammenhængen, vise selve. Ordene og 
Sætningsstrukturen. Straffens Moment og fornemlig Noahs 
Navn, som den igjennem hvem Christus havde prædiket, maatte 
då med et ganske andet Eftertryk være fremkævet. Det største 
Eftertryk hgger derimod dels paa Verbet éxnpv&er, hvad 
ogsaa Wiesinger medrette indskjærper, dels. paa det ved ἐν 
& καὶ med Vegt gjenoptagne Begreb af -Φωοποιηϑεῖς. 
Hertil kommer, at Ordet mopesvSeg forsemlig paa (rund 
af den Plads, det har i Sætningen, nødvendigvis maa forstaaes 
saaledes, at hint φυλακή, i hvilket xvevuara siges at være 
indesluttede, tillige betegnes som Maalet for Christi Réjse. 
Dermed korresponderer ogsaa et andet xopevSe V. 22, 
hvilket: aabenbart udsiges om den levendegjorte Christus 52), 
Fremdeles er det uforstaaeligt, hvorfor de, til hvem. Christus 
begav sig hen, kaldes ævevyuuras: haar: de ikke ved dette 
Udtryk: sættes i Relation til ham, som blev φωοποιη etg 
KYeVpart, samt det derved betegnes, at han nu havde at 
gjøre: med Saadanne, der, ligesom han selv, ikke længere 
havde 6ap&s dette amfører Apostelen som et stort og. kraf- 
tigt Vidnesbyrd for, at Uhristi nye Liv var οἱ aandeligt. Naar 
man 'erdelig har ment, at τὰ ὃν. QuÅaxn avevuars be- 


43) De Steder, Hofmann og Besser anföre for at godtgjöre en over- 
fört Brug af Verbet πορευεόϑαι, 'ere for en Del midforstaaede 

' (Act. 3, 26 sml. Meyer ul dette Sted; Thomasius p. 240); og 
ες, forsaavidt som en saadan Brug virkelig forekommer, lader den sig 
forklare snart af, at den bele Tala er billedlig (1 Kor. 10,4), snart 

af Sammenhængen; saaledes Ef. 2, 17 (kfr. V. 42: τε ἐν τῷ 

i HALE ἐκείνῳ χωρες Χριότου — — 13: νυν: δὲ τ μεῖς. οὗ 
ποτε ὄντες μακραν ἔγγυς ἐγενηϑῆτε — — 14: αὐτος pan 
ἐότιν % εἰρηνῃ -- — — 17: καὶ ἐλθὼν GA ελι ϑατὸ εἰρη- 
γὴν —'-=). Bil. ogsat Wiesinger på 248... ., å å 
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tegnede Noachiterne i den Tilstand, i hvilken de nu ere- efter 
at have forhærdet sig imod den to tusinde Aar i Forvejen 
stedfundne Prædiken, da taler herimod saavel selve Ordenes 
Betydning (ævevuata), som det følgende ποτε. Vistnok 
fremhæver Hofmann medrette, at Participiet æmeSnoasuv, 
da det ikke har Artikel, ikke har Betydningen af en Relativ- 
sætning. Og selv naar han vil have denne Participialbestem- 
melse forstaæet saaledes, som om Apostelen paa den ene 
Side sagde, at der fordum var blevet prædiket for Noachi- 
terne, og paa den anden Side tilføjede, at de fleste af dem 
ikke troede, saa har han maaske ikke saa megen Uret, som 
Wiesinger paastaar (p. 243), idet han negter, at en saadan 
Bestemmelse overhovedet kunde være tilknyttet ved Partici- 
pium af Aoristet (Winers Gramm. 6te Ddg. p. 315 f.); thi 
ved : dette Participium kan Noget tilknyttes, som for For- 
fatterens Betragtning og i Forhold til hans Tid er forbi- 
gangent og saaledes i Tiden kan falde sammen med. den ved 
verbum finitum udtrykte Handling (og navnlig lod dette sig 
forsvare, hvis Hofmanns Anskuelse om Tiden for ἐκήρυξε var 
den rigtige); imidlertid vil Enhver let kunne føle det Dtydelige 
og lidet Betegnende i en. saadan Udtryksmaade. Hvad der 
imidlertid allermest er til Hinder for hin hele Fortolkning, er, 
at en saadan eftertrykkelig Mödsætning imellem den langt 
tilbageliggende Tid, da Prædikenen fandt Sted, og den Tid, 
til hvilken τὸ ἐν φυλδικῃ. sivar refererer sig, som Hofmann 
finder betegnet ved Partiklen ποτε, kun da vilde være til at 
opdage; naar der i det Foregaaende vår et Ord, som baade 
kunde forberede og klargjøre dette -Modsætningsforhold, — 
naar 'der f. Ex. stod τοῖς νυν ἐν Qulaxn πνευμαῦσι. Da 
dette imidlertid ikke er Tilfældet, maa Tidspartiklen aabenbart, 
som henhørende til et underordnet Participium, 
betegne en Modsætning ikke til noget enkelt Led i Sætningen, 
men til det eftertrykkeligen betonede ,verbum finitum*. Naar 
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det saaledes fremgaar, at den Prædiken, hvilken de engang 
havde negtet Lydighed, var en anden, end den, der i det 
1946 Vers tillægges Christys, staar der vistnok tilbage en 
anden ikke mindre Vanskelighed, som denne Opfatning — hvad 
Hofmann. 93) skarpsindigen, har gjennemskuet — lider af; dog 
skulle vi forsøge at hæve denne- Vanskelighed uden , Brud 
hverken paa grammatiske eller dogmatiske Love. Hvad angaar 
den Fortolkning, ifølge hvilken φυλακῇ skulde udtrykke enten 
Hedningernes . eller. Jødernes aandelige Tilstand, der ved Apost- 
Jenes Prædiken skulde forbedres μ da behøver den ikke 
nogen (7jendrivelse. 

| Vi ville, derfor vende. tilbage til - af de est Fr 
forsvarede Fortolkning af dette Sted, hvilken gaar ud paa, at 
her handles om en virkelig. Christi Nedfart til Helvede, og 
nærmere undersøge, hvad Apostelens Ord lære om denne 
Nedfarts Maade og Maal. Det Første, Christus efter Sjæ- 
lens og Legemets Gjenforening siges at have gjort, er da 
xnpvåar (prædicasse), hvilket nærmere forklares ved det 
tilføjede. mopevdeis. * Hvorvidt denne Nedfart fulgte strax 
og umiddelbart efter Levendegjørelsen, derom er Intet sagt 
med. .udtrykkelige Ord. Heller. ikke kunue vi være enige 
med dem, der miéne, at Apostelen vil have den 'nedenfor 
(V. 21) omtalte Opstandelse betragtet som næst efter Ned- 
farten det andet Trin i Herlighedens Gjenerhvervelse. Thi 
Ordene δι avasrasswms vise tilbage til Participiet φωοποιη- 
ϑεῖς, og der ligger intet Andet :i disse Ord, end Livets 
Gjenerhvervelse. Men vistnok synes de hinanden afløsende 
Participier at betegne en umiddelbar Paahinandenfølgen af de 


083) p. 3371 ,Vi vilde isaafald have det sælsomme Tilfælde, at Ulydig= 
- hed imod en- ikke omtalt tidligere Forkyndelse blev betegnet 
som Grunden til, at der nu var blevet prædiket for dem, medens 
der Intet stod at læse om det Resultat, som denne sidste For- 
kyndelse selv havde ledet til høs dem*. mr 
64) Saaledes Sociniaaerne og Arminianerne: Grotius 0. Å, 
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enkelte Akter.  Hertil kommer, at κηρυσόδειν ikke vel kunde 
være brugt &bsolut, naar ikke Meningen dermed var at til- 
kjendegive, at det var de nys berettede Kjendsgjerninger, som 
bleve forkyndte, umiddelbart efterat de havde tildraget sig 59). 

Naar der nemlig føres en skarp Strid om, hvad det er, 
som Christus her siges at have førkyndt, da synes denne 
Uerighed at hidrøre derfra, at de Flesto have taget altfor 
lidet Hensyn til den saare enge Saummenhæng med det Fore- 
gaaende. Sin egen Levendegjørelse var det, Christus drog 
hen for at forkynde, førs: for ævetvuara, med hvem han nu 
som selv φωοποτιήϑεις πνευματι havde en bestægtet I xistents- 
form, dernæst for Menneskene, endelig for Himlens Engle.: Ev ᾧ 
er klarligen ikke at forbinde alene med Pærtioipiet πορεύϑεες; 
Ordenes Følge viser paa det Tydeligste, at det ogsaa maa 
forbindes med ἐκηρυξεν. Thi Grunden til, at Apostelen ikke 
skrev 0, var den, at der fornemmelig laa Magt paa at fremhæve, 
i hvilken Tilstand og Habitus Christus nedfor og prædikøde 56). 


66) Det maa indrömmes, at man af dette Petri Sted — ag jeg kjender 
intet andet Skriftsted, hvorom der i dette Tilfælde kunde blive Tale, 
— Intet kan slutte om, hvorvidt det var för eller efter sip for 
Menneskene synlige Opstamdelse, at Christus nedfor til Hades. 
Nærmest Sandheden synes dog de gamle Læreres Mening at kom- 
me, ifölge hvilken Christi Virksomhed i Hades er at henlægge til 
den nærmest foran hans Tilbagevenden til denne Verden liggende 
Tid, og saaledes den saakaldte Levendegjörelse ogsaa i Henseende 
til Tiden bliver at adskille fra den synligen aabenbarede Opstan- 
delse. Men ganske vist have de i det Stykke retteligen forstaaet 
Petri Mening, at de hearegmede Nedfarten til Ophöjelsøn — et 
Mening, som, forunderligt nok, Hoffmann (Symbolik, Leipzig 
1857 p. 307 Not. 7) nyligen har villet frakjende selve Konkordie- 
formelen; det er imidlertid aabenbart, at paa de Steder, som 
have vildledet ham (608. 767), ikke Herliggjörelsens enkelte Trin 
opregnes, men kun Beskaffenheden af den HMerliggjortes Tilstand 
belyses ved Fremhævelsen af det, hvori Herligheden klarest aaben- 
barede sig. 

46) Delitzsch, System der bibl. Psychol. 1955 p. 357: ,Idet hån saa- 
ledes fremstillede sig for de Döde i αὐτο, prædikede han for 
dem (&xnpvåer) den nu fuldbragte Sejer — 
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Og: dette nar: det; som :desgamle Lærere rngtigt amddes. namn: 
de paastode, åt 'vort:Stedi mere: handler! dm en tea), end en! 
verbal; Prædiken,, ihvorvel (de: mihdre!rigtigt beviste reg for- 
svarede : denne: Påastand: /-Vistaök: kan: oqpu060ew ibg. for 
sig intet Andet /betyde, end at'lforkynde/ fi ed Qrd: Men af 
Ordenes Sammenhsæng: lære: vi, - dt. iddt Samme, 1$0m:Christusi 
muedtligen forkyndte; tillige van ligesom præføörmeret og: stillet: 
til ;Skue i hans 'helé) Væsensbeéskaffedbed ὀρ} hans IOptræden! 
(thisheller ikke :ropawSerg staarnuden: Vidgt 97. - Medi Hval. 
Retii og å hvilken Betydning vi saaledesliind$kræhke. Fork yn- 
delsens Jodhold tillØhristi Sejerrover Døden] vil blive: klaredés 
nagr,/ vi: nedenfor noget! møjere.:fåa.  undertøgt.:Betydbingen bg 
Brugen af. Verbet κηρυσδεῖψι ix sbomdtdss amor Å “τυ εν} 
Der, spørges; mu; vem: de. ard, for bvilkel Christus: præn:!| 
dikede; ;0gi sam; heferel-betagnede Isom-&acérv piulåjen stem: 
pære: (Skulde man alene af Ordet mveupass slutte: lsig til 
deres Natur, da.(vilde! man/méppd: bhvk noget! Årgument mod: 
der (Fontolken,| Aer imyligen,i. genialt nok; haro opstiket der 
Mening, at det er Engle, hvorom der her er. Tale 983? «Thi: 
N.1D;s-Spiogbrag) tåler :aabenbart nen. til -Btrdal fon: ham, 
end! fortidens der ved: mneumara forstaa sAfdødes Sjølle: Disseh 
kaldes ellehs Ἄν Miko paa) θοῦ Sted πευϊματοὶ merhlig: 
Hebr. 12523 1 (frposskekp date kl mutupoos |dryorsbm 
raréherenpuenan) 97 )ii ΠῚ Apokalypse, kaldeai de uxar 6, 9.5 
20, 4) Å Heller ikke kan man i denne Henseende slutte 


Se τ}. .] ἱ 73 
jesinger " uddrager omtrent den samme Siutning. at der. eg hes) af- 
 fenhed, :der vare, Gjenstand ἢ for  Forkyndelsen, på 237; SAT? kun ; at 
” man hos de Tegemlöse Aander maa tænke sig, en ganske anden 
᾿ παν til ab, 56. den å Aanden nærværende, , legemligen | forklasedg 
H rå ! G ᾿ 
jerte og og hans. πὰρ Å Ko sande days vor, den: Far; det 
᾿ ga δέϑ μεῖον θὴ κ : 
%) Baur, theol. Jahpbb, ἮΝ Ἔ. 186 vile dd adr τ 
ὁ} 810]. ΠΩ Syst. Å pe Psychol, P 346. εἰ ae 
60) Dm Englene, saavel de onde som de gpde, bruges Ordet il ikke, sjel- 
den. Smi. Luk. 10,20: μη xaæipete, OT1 τα mvevuard ὑμῖν ὑπο- 
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noget Sikkert af det tilføjede år φυλακῇ; meget mere tager 
Baur netop dette til Indtægt for sin Mening ὅ 1). 

Men det er det Følgende, som tvinger os til ved ævev- 
ματα her at forstaa afdøde Mennesker; og denne Betydning 
af Ordet er heller ikke uden Berettigelse. Allerede ovenfor 
have vi omtalt, at de Afdødes Sjæle benævnes xvevuara, 
forsaavidt som de ere udenfor al Forbindelse med Livet i 
Kjødet. Til at belyse denne Brug af Ordet tjener fremfor 
Alt hint Udsagn af Herren: mx evpa Gapua καὶ OG (Ea οὐκ 
éyei (Luk. 24, 39. sml. 37). Og hvorfor Apostelen her har 
villet have dette Begreb af ævevua fremhævet, maa være 
Enhver indlysende. Omendskjønt nemlig Christus med her- 
liggjort Legeme aabenbarede sig iblandt de Døde, saa havde 
han dog aflagt Kjødet, og det Legeme, han nu havde, var et 
aandeligt (1 Kor. 15, 44), der i sig selv ikke var til at føle 
med Hænder, undtagen naar det ved hans Aabenbarelser 
antog en vis Paatagelighed (Luk. 24, 39). —IIvevuari 
φωοποιηϑεῖις og wvevuadi staa i gjensidig Relation til hin- 
anden 52). 

Naar imidlertid Nogle paa Grund af denne Korrespon- 
dents imellem πνεύματι og mvevuasi vende tilbage til den 
gamle vildfarende Mening, at det var Christi Sjæl alene, som 
nedsteg til de Dødes Sjæle, da gjøre de enten Vold paa 2a0- 
ποιηϑήναι, som ingensteds bruges om Livets Bevarelse, eller 


ταόσόδεται. 9, 39. Hebi. 1, 14: Aetrovpyita wvevuara. Apok. 1, 4. 
3, 1. 4, 5. 5, 6. 

6) Han henviser fornemmelig til Apok. 20,7: AvSnoerat ὁ Gatavas 
ἐκ της φυλακης αὐτου. 

6) Bengel: ,Cum viventibus egit in carne, cum spiritibus in spiritu*. 
Til Belysning af Sprogbrugen kan det ogsaa tjene at sammenligne 
Stefanus's Ord Act. 7, 39. efr. Ps. 31, 6 (LXX), samt at lægge 
Mærke til, hvorledes Ordene xvevuara og Yvuyar næsten bruges 
iflæng. Smil. Dan. 3. Asarjas Sang V. 63: xvevuara καὶ ψυχαι 
δικαιῶν. Små. Visd. 3, 1. 
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paa Tankeforbindelsen, idet de give det i V. 19 Berettede sin 
Plads foran Legemets Gjenoplivelse 63). 

Iblandt de Døde altsaa var det, at Christus fremtraadte 
og prædikede, og, nærmere bestemt, iblandt dem, der holdtes 
i Fængsel, ἐν Qvlaxy. Αἱ Forestillingen om et Sted her 
foresvæver Apostelen, viser det tilføjede æopevSeis. Men paa 
den anden Side tro vi af Artiklens Manglen at kunne slutte, 
at det egentligen er Stedets Natur og Beskaffenhed, som ” 
fortrinsvis fremhæves ved Ordet φυλακῇ, ligesom det jo 
heller ikke vilde stemme med de fra Legemerne adskilte Sjæles 
Tilstand og Beskaffenhed, om man her vilde urgere det lokale 
Begreb. Sjælene forvares ikke i Aflukker eller med J ernlænker; 
her handles derimod om en Tilstand, hvori de ved Guds 
Vilje holdes forvarede, ihvorvel det maa indrømmes, at vi 
hverken kunne omtale eller tænke os denne Tilstand uden at 
indblande en Forestilling om Sted og Rum 694), 

Iøvrigt lader sig af Brugen af Ordet φυλακῇ i og for 
sig ikke Meget slutte, uden forsaavidtsom det maa antages, 
at Forestillingen om en vis Straf og Tvang kan være for- 
bunden med dette Ord, ligesom den da overhovedet heller 
ikke er fremmed for vort Sted. Kun to Gange forekommer 
det i Apokalypsen om det Sted, hvor de onde Engle forvares 
(20, 7. 18, 2. Men af det første Sted lære vi tillige, at det 
Fængsel, af hvilket Djævelen for en Tid befries (V.7), er at 
søge i ἄβυσσος (V.3). Dette stemmer meget vel med Judæ 
og andet Petri Brevs Lære, at de fra Gud affaldne Engle for- 
vares i evige Lænker 65), 

6) Delitzsch har nyligen gaaet en anden Vej, p. 357 f. 860: ,Herren 
gik til Hades πνεύματι, han prædikede der φωοποιηϑεῖς (?) 
πνεξυματι, Og hans Legemes 2æmo0mo1n01s fulgte derpaa ved Upstan- 


delsen — —*. δι]. imod hele denne Fortolkning Wiesinger p. 2471. 
64) Smil. Wiesinger p. 238 og 240. 
65) Jud. 6: ayyehovs — εἰς upi6iv μεγαλης nuepas δεόμοις 
αἴδιοις ὑπο δοφον TETNPNKEV. 2 Petr. 2,4: ἀγγελων 
ἁμαρτηδαντων οὐκ ἐφειόατο, ἄλλα GEIPALS δοφου ταρ- 
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Ligesom det nu allerede i og for sig er berettiget og 
nærliggende, fra denne de faldne Engles Tilstand at slutte til 
den Tilstand, hvori de ugudelige Menneskers Sjæle befinde 
sig, saaledes ledes vi ogsaa af Petrus selv hen til en saadan 
Slutning, idet han i sit andet Brev lærer omtrent det Samme 
om de ugudelige Mennesker, som han umiddelbart i F orvejen 
har lært med Hensyn til de onde Engle. οΟἷδὲ κυρῖος — 
siger han (2, 9) — εὐσεβεῖς ἐκ πειραόμου pvesdSai, ἀδι-ὄ 
κους δὲ εἰς ἡμεραν κρισεῶς nolaGouevovs τηρεῖν 46), 
Men iblandt disse Ugudelige, der saaledes forvares indtil Dom- 
mens Dag, nævnes i. det Foregaaende (V. 5) udtrykkeligen- 
Noahs Samtidige. Derfor bliver der neppe nogen Tvivl tilbage 
om, hvad Petrus mener ved hint Fængsel; dette kan ikke 
være noget Andet end et Sted i Hades, hvor de Ugude-. 
liges og navnlig Noahs vantroe Samtidiges Sjæle 
forvares, vistnok ikke frie for Straflidelse, men 
dog forventende den fulde og yderste. Straf først ved 
Christi endelige Dom. Det er let at se, hvor godt dette 
stemper med dette Ords almindelige Brug, efter hvilket det. 
plejer at betegne ikke alene Straffen selv, men, oftere ogsaa : 
et Sted, hvor Misdædere ἢ holdes forvarede til. Domfølåglsene 
dagen 07), | på ὌΠ 

| Efter dette: kunne vi nu ogsaa nøjere bestemme, byen. , 
hine πνεύματα. are, Det var for Sjæle, der allerede lede, Straf. 
i de Død es Bolig, imedens de tillige forventede, gen Jgerste, 
Dom; at Christus prædik: de som Jevendegjort, og det, (bygd. 
vi slåtte af Ar tiklen) for alle de Sjæle, som befandt; sig paa... 


ει 
δα ῥωσαΐς πα pe dar κἐν elg xpr6ir τηρουμέψαυ αὶ ΒΝ 
UHeuochs'Bøg.> io 
66). Dette 'Stéd ligger! det! langt nærmere at jevatore, end Gal. 3, 23, 
 hrvortil' Berigel' μηνίον τὸ . 
67) Af denne Grund oversætter Bengel' pin éustodia*., Han siger ml å. 
catcere" punfunter söntes; in eustodia servantdin, duni experiantur 
-qöid: facturbs: sit judex*, ἤν op så 


= på Gå ἜΣ San vx 1 κι" 
yr YS yr Δ LG δον δι Ὁ JØSS GN ' utg δδλὴν 
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det her betégnede 'Gjad og i den her antydede Tilstand 99). 
Efter det 1946 Vers kunde man mene, at Talen her var am 


allé Ugudeliges Sjæle overhovedet, som forvente den yderste 
'Dom; dette forbyder imidlertid det 20de Vers, hvor ' Antallet 
'af detn, iblandt hvilke Christus fremtraadte med 8 sit Budskab, 


i Å 
Indskrænkes inden snevrere ' Grændser. 


å 2] 7 Ken tie 


: ud ἡ 
VE 20. ᾿ἀπεϊϑησασὶ ποτε, ὅτε ᾿ἀπεξέδεχετο ἡ του 


ϑέου, ᾿μακροϑύμια ἐν ἡμέραις Νῶε, καταδκευαδομενῆς 


τ ør» 


᾿κιβώτου, εἰς ἦγ ὄλιγαι τουτ᾽ ἐστιν ὀκτῶ ψυχαῖ διεσῳ- 


Snöar δι᾽ ὕδατος. 


νας 


τ ᾿ ᾿ 
i ὯΙ ὅς sa, ᾿ kg lå "å ha" 9 2 


Ke 


᾿ἀπειϑησαντὰ tilføjes aabenbart påa en å saadan Maade, 


'at det maa refereres til alle dem, for hvilke Christus prædi- 
”kede. Iniod' alle Sprogets' Regler strider det, naar man vil 
'henføré” det, som nu siges om hine Sjæle, til en enkelt Klasse, 
' som ber udtrykkeligen skulde fremhæres 69), Dersom 'Apo- 
'stelef havde villet skjelne imellem ”forskjellige, Klasser 1 af 
"Sjöle, | maatte dette nødvendigvis være betegnet baade ved 


kafe 


'Artiklen og ved en 'delende eller. "indskrænkende Partikel 
Som dét fu staar, maå derimod Participiet tjene til nøjere at 
beskrivé de i Forvåring værende Aanders Natur og V ilkaar. 
Efterat dé en Gang i i Tiden have negtet Gud Lydighed og 
Tro trods' hans saare miskundelige Langmodighed imod dem, 
befinde de sig nu i | Fomgsel og høre der Christ | Prædiken. 


44: ν " 


4 - Nogle af de. Gamle statuere af ee Ἢ Hensyn, men med. Til- 


paa Syntaxen, forklarer som Genitiv, absolut. 
δ) Smil. nedenfor om Bengels Mening, ovenfor om ' Calvins. 


sidesættelse af Sprogbrugen, en.anden Betydning af PuÅann. Smil. 
Hutter, som” (Explicat. libri concordiae ed. II: Wittemb. 1609 p. 991), 


 passtaar, at 'det man: forstaaes i gad Betydning om en.,tutstiv vel 
5 conservatio*, og at de Sjæle, som saaledes bevares, ere ,fidelium, 


qui in coelesti illo που exspectarunt resurrectionem 


'carnia*t! — Paa en lignende Maade' har:för ham Calvin forklaiet 


φυλακῇ om pspecula, in qua. aguniur viglitae" :eller:: gm selve 
pexeubaudi Achus* .  Endskjönt dette i 98 for sig, og forsgavidt 


Hi 


* Ordets Brög 'angaar, nok kunde gaa an, forbydes' det dog ved 


aneiSnoasr,: hvilken Dativ Calvid, idet. bat gjör aabenbar: Vold 
᾿ εν ἢ κι. 
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Det er én bekjendt Sag, at N. T/s Forfattere bruge 
Verbet æmeiSeiv saaledes, at det bliver omtrent ensbetydende 
med amiøteiv. Hvad Hutter efter Luther anfører om For- 
skjellen imellem ἀπιστος og ἀπειϑής, er i det Hele taget 
rigtigt nok, ihvorvel Adjektivet æmeidns i N.T. aldrig taber 
sin egentlige Betydning ,ulydig*; men naar han heraf endog 
vil udlede dette, at her handles om Troende, der vistnok 
- pnonnunquam*, og det navnligen i den Tid, hvorom her netop 
tales (ποτε) ,ex infirmitate carnis non crediderint peculiaribus 
Dei comminationibus*, da ser Enhver, at det er dogmatisk 
Fordom, der har avlet saadanne Fortolkningens Monstra, hvad 
han ogsaa selv ærligen tilstaar (p. 989 f.). Med Hensyn til 
Ordenes Brug maa Følgende fastholdes. ”Amiøreiv bruges 
sjeldnere, og fast aldrig uden en vis ejendommelig Nuance i 
Betydningen. Enten udtrykker det Modsætningen til den Tro, 
der viser sig i Standhaftighed (Rom. 3, 3, sml. 2. 2 Tim. 
2, 13), eller det bruges om den Vantro (til en eller anden 
Beretning), der mere har sin Grund i Sagens egen Usædvan- 
lighed, end i Sindets Utilbøjelighed til at tro. Små. Mark.16,11. 
Luk. 24, 11 og især V. 41: ἀπιστουντῶν ἀπο TNS χα- 
pas και ϑαυμαφοντῶν. Her kunde ἀπειϑεῖν ikke være 
brugt; æmerSeiv plejer nemlig at modsættes πιστεύειν paa 
den Maade, at det tillige betegner Ulydigheden som det, hvori 
Vantroen har sin Kilde og sit Væsen. Saaledes Joh. 3, 36: ὁ 
πιστευῶν εἰς τον Viov — ὁ δὲ ἀπειϑῶὼν —, små. Act. 14, 2 
og 1. Hebr. 11, 31. 1 Petr. 2, 7. Rom. 2,8: ἀπειϑουσι μὲν tn 
aAnSeig, cfr. 11,30f. Fortilbunds at lære dette Verbums Brug 
at kjende, maa vi gaa tilbage til LXX, hvor det ikke sjelden 
udtrykker Trodsighed og Forhærdelse (for 5va, 999). Særdeles 
oplysende vil det være, at sammenligne Rom. 10, 21 (15, 31) 
med Jes. 65,2. En Masse andre Steder af G. T. har Bleeck 
i sin Comm. t. Hebr. 3, 18 (2det Bind p. 484) og Weiss 
(Petrin. Lehrbegr. p. 160) anført. At ἀπιστια og ἀπειϑεια 
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undertiden bruges uden Forskjel, sees umiskjendeligen af Hebr. 
4, 6. 11 sammenlignet med 3, 19. 

Petrus ynder meget Ordet æmeSeiv, og det ikke uden 
speciel Grund; paa Lydigheden lægger han nemlig den største 
Vegt baade i sine Taler og i sit Brev. Sm. 1, 2. 14. 22. 
Act. 5, 32 og Weiss (p. 160—164), som omstændeligen be- 
handler dette Punkt. At imidlertid Petrus betragter denne 
Lydighed som aabenbarende sig i Troen selv, sees af mange 
Steder, som f. Ex. 1, 22 (ὑπακοη τῆς ἀληϑειας) 2, 8. 3,1. 
4, 17 (ἀπειϑεῖν τῷ λογῷ, τῷ εὐαγγελιῷ). Paa samme 
Maade anvendes det her for at betegne den Ulydighed hos 
Noahs Samtidige, der viste sig i, at de ikke vilde tro 
Noahs Prædiken om den sig nærmende Vandflod. Denne Be- 
nævnelse paa deres Vantro er saa meget mere passende, fordi 
hine Syndere ved Noahs om Dommen varslende Vidnesbyrd 
tillige bleve opfordrede til at begynde et nyt Liv. 

Hvad der nu følger, er tilføjet ikke alene for nærmere at 
angive den Tid, hvorom her handles, men for klarere at vise, 
hvor stor disse Aanders Ulydighed og Vantro var, og imod 
hvem den blev νἱϑὶ 79). Vistnok indeholde Ordene ogsaa 
en Tidsbestemmelse. Ved Partiklen ποτε adskilles aabenbart 
Tiden for Noachiternes Vantro fra Tiden for den gjenopstandne 
Christi Forkyndelse. Men dette er dog ikke Grunden til, at 
Partiklen er bleven tilføjet; den har mere Hensyn til det Føl- 
gende, end til det Foregaaende. Ogsaa Ordenes Stilling fordrer 
en nøjere Forbindelse med ὅτε. 

Indholdet af det Følgende er desuden for vegtigt, til at 
det kan tjene til en blot og bar Tidsbestemmelse. Det frem- 
hæver nemlig paa det Stærkeste Brødens Storhed, idet Troen og 
Lydigheden siges at være negtet — ikke prædikende Mennesker, 


7) Wiesinger p. 243: ,Apostelen vil udtrykkeligen beskrive Omstæn- 
dighederne ved deres Vantro og denne Vantroes Almindelighed, for 
derved at vise Storheden af deres Ulydigheds Skyld*. 
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"med — Gud selv, som med den største Mildhed og Lamgmodighed 
igjennem en lang Tid bar ovér med hiøe Forhærdede og viste, 
.Ja beredte dem en.Vej, ad hvilken de kamde uadfly den kom- 
mende Dem. Hvor stor Guds Langmodighed mod hine Mepr- 
Stesker var, er udtrykt derved, at μακροϑύυμια — og hvilken 
-Vegt dette Ord har, sees bedst af hin Klimax Rom. 2, 4 — 
indtager Subjektets Plads. Ogsaa i det andet Brev betegner 
Petrus: ved dette samme Ord den Frist, som Gud skjenker: de 
.Bødiærdige tal at undfly Demmen, οὐ hvis.Forsømmelse ude- 
lukker ethvert videre Haab om. Frelse 1.1}. Til end yderligere 
at førstærke: Begrebet af uaxpoSvum tjener nu Verbét 
ἀπεξεδεχετο. Læsemaaden æxaf tEsdexero mangler fyldest- 
-gjørende Vidnesbyrd: og lader sig let forklare af em Fejlskrif- 
iming.. Verbet amexbrysaSaz forekommer ikke sjelden i N.T. 
'Det-brugés ialmindelighed om de Christnes stamdhaftige 
og længselsfulde: Forventning af -Chråsti Gjenkomst 7*). 
sEndskjønt: vort :Sbed ær. det enmeste.i N.:T.; hvor det staar 
.absolnt 73);. bliver det:døg efter det foregaaendd awbdwydmd: 
ikke tvivlsømt, hvilket Objekt der maa hæve foresvævet Ape- 
øteten.: Men med Overlæg har. han ordnet det Hele saaledes, 
at Subjektets og Verbets Begreb fik: Eftertrykket. I Guds 
Venten asabenbarede sig: hans imdtif det Yderste-overbærénde 
Larigmodighed, og. sely denne Langmodighed blev dop træt af 
Hine * Menneskers :Ulydighed: og fik en Ende 7*). - Vulgata's 
nhørte Oversættelse: ,quando .exspectabant DE porer. 


ap 3,15: τὴν του πυριου ἡμῶν ἡδϊρ ϑυμίαν σωτηριαν ΒΕ 
cfr. V. 9. 

Ty Rom. 8, 25: år ὑπομονης aærenberouedm, smi Gal: 5; 5 og 
Meyer.,t.d. Sti: pdas heharrliche, bis sur "Verwirklighung . siclit 
, ablassende Abwarten*. Rom. 8, 19. 23: 7 anquapadoxia — 

 amendexyerar — —- 6Grtevadouev anendexouevot. 

1) Rom. 8, 25, hvilket Sted Huther anförer. har det Objekt. 

14): Søl. Matth. 24, 38> — -+ dypt ἧς ἡμέραις åsyAde Nibe Hs 

++ dy» saføsor.: Bengel: ',exspectabht, 'donec exspecizadi finis 
erat”. . pe ἊΝ md å ἘΠ ὙΠ 


t 
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Hvilken Atgastit (Ep. ad Evod:'99), Thothar Aquihas (Suri- 
ma IT quåest: 11, 'art; ἯΙ, [30 ᾽88. Ösjetån. p. 244), ogsåa 
Luther (Opp: VI-p: 1798): og de Fleste før ham fulgte, 'be- 
høve 'vi kån'at πο. - Klårt ér det; at det ikke gåår δ 
åt Anføre- Luthers'Auktoritet: for: en Fortolkaing, ' naai" selve 
det, der skal fortolkes, er væstritligen førskjelligt fra det;'hån 
hår havt for Øjnéne ved sin PFortolkning7%): > 

τοῦ Hvad dernest tilføjes -- ἐν nuepars Ne — var Vist- 
ok: én -træstén * solenn 'Beénbvhelse paa hin 'Tidsaldér (sn. 
Matth. 24, 38. Luk. 17, 26. Jes. 54, 9); nen påa' 'détte' Sted 
spørge' vi medrette, om ikke 'selve' detté Navn, 'hvormed hin 
id «betegnes; “ἐγ, sam at sige; et Vidiesbyrd: om Guds store 
l9g maaderige Foranstaltninger til den då levende Slægts Frelse. 
Noah: var selv - det "kraftigste Vidne om den guddommelige 
'Barmhjertighed 'ikke 'alené våd /at bygge” Arktn;- hvilket han 
«gjorde “10 Troi (Hebr IL; ὦ: Syr: 44, 17476) men éndøu 
mere: derved; 'at han" sølv fremitraadte: som den guddommelige 
Naades og Vredés Heröld;"'som: κηρυξ Sinaiosuvng, under 
hvilket Navn: Kan paa let andet Stöd: omtales :åf Petrus 
(2-Petr.:2,:5).' Forat dette kan blive endnu klarere, tilføjés «de 
absolute Genitiver: »ata6xeEvaGouevns κιβώτου, hvormed 
Skildringen af hin, Tidsalders, Vantro saare passende afslnttes. 
Ved Arkens Bygning blev Noahs: Tro og Lydighed : åller- 
mest lagt for Dagen; derved! blev, de Andres Vaatro og. Uly- 
dighed beskjæmmet ἫΝ og endelig Guds ὧν Alle beredte 


Half αὶ εἶ rå i ἐπ ἢ ; sv If 
TITT; Med τ | bu 2 ude Se 
y Wiesinger p. 252 1: GMeén en'Ariskuelse, hvortil en Athanasius (?), 
- -'en' Luther 'og Bengel kunde være tilböjelige, skulde dog” vel ikke 
r  konné stride imvd den okristelige Bevidsthed".” Athanasiass' Lære 
| om Nedfårten' er, saavidt mab kan sé, αἰδοῖον. ikke δ᾽ ἀξ Stedet 
15 'høs Petras;' hvad «derimod" Bergels' Fotklaring af 'vorl-Stéd an- 

> gaar, da: dkulle vi δ 86; 1 ΜΈ Sr de den 
mo aPdttér: sig. | OG or 

46) Nåze år narpes δργητ! NE ἀἐνταλλαγμὰι. EG 

7) Aebr. 11, 7: wiotEr' χρηματιδϑειξ Noe —' εὐχαβηϑεῖις 
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Naade paatageligen stillet for Menneskenes Øjne; først da den 
var bleven fuldført, fik ogsaa Langmodigheden en Ende. Alle 
dem, der omvendte sig og toge sin Tilflugt til Guds Barm- 
hjertighed, var Redning forjettet 79). Men kun Faa tænkte 
paa at bringe sig i Sikkerhed (εἰς ἦν ὀλίγοι — διεσωϑησαν); 
derfor omkom hele denne Slægt 7*). 

Efterat vi nu saaledes have gjennemgaaet Alt, hvad der 
kan tjene til at kaste Lys over hine Aanders Natur og Be- 
skaffenheden af den dem til Del blevne Forkyndelse, ville vi 
kaste et Blik tilbage. 

For det Første maa det af Alt, hvad der siges om hines 
Ulydighed, være klart, at disse mvevuata ikke ere Engle, 
men Afdødes Sjæle; thi det var Guds fornemmelig igjennem 
Noah tilbudte Naade, de i sin Ulydighed foragtede. De ere, 
som vi ovenfor have seet, Aander, der som saadanne Intet 
længere have at gjøre med Kjød og Blod. Det andet Ord, 
ψυχῆ, som hos Grækerne almindeligen bruges om de Afdødes 
Sjæle (sml. ovenfor S. 553), bruger Petrus strax nedenfor 
(ὀκτω uxai) ved Angivelsen af levende Menneskers Antal, 
og saaledes forekommer Ordet oftere i N. T. (Act. 2, 41. 7, 


HATEGHEVAGE κιβωτον — δι N$ (ἃ. 6. ved sin saaledes beviste 
Tro) naærenpive τὸν κοόμον. 

1) Matth. 24, 39: — οὐκ ἐγνωσδαν ἕως —. 

19) De fölgende Ord — εἰς ἦν ὀλιγαι tout ἔστιν ὀκτω ψυχαι 
διεδωϑηόαν δι ὕδατος — vise, at alle de Övrige omkom. Da 
nu hine otte Frelste i det nærmest fölgende Vers tjene som en Pro- 
totyp paa de Christne, der frelses ved Daaben, kunne vi baade 
heraf forklare os det Eftertryk, hvormed det saare ringe Antal 
(όλιγαι tovt ἐστιν our ψυχαι) fremhæves (sml. nedenfor), og 
tillige synes Verbet διδσωϑηδαν at udelukke hin i Syndfloden 
omkomne Slægt endog fra Muligheden af en senere Frelse. Hvad 
Apostelen her vil lære 08, synes at være dette, at hine Mennesker 
forspildte sin Frelse paa samme Maade, som den endnu i hans egen 
Samtid forspildes, nemlig ved ugudelig Foragt for det Frelsens 
Middel, Gud anviser. Hvad de enkelte Ord, navnlig Udtrykket 8: 
ὕδατος, angaar, smil. de Wette-Bråckner, 


6 
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14. 27, 37. 2, 43. 3, 23. Rom. 13, 1; smil. 2 Makk. 2, 38. 
Vorst. til Hebr. 4, 2). 

En Vildfarelse er det dernæst, naar Bengel adskiller den 
første Del af V. 20 fra Tidsangivelsen ἐν ἥμεραις Νῶε, 
idet han betragter denne sidste som tilføjet for at udhæve et 
Exempel, medens han refererer ποτε ,ad omnia Vis. Ti. sae- 
cula mortem Christi antegressa*, — igjennem hvilke da Guds 
Langmodighed skulde have ventet paa enhver Enkelts Om- 
vendelse og Tro indtil hans Død. Men det οἷον, som han 
vil have underforstaaet foran Ordene ἐν ἡμεραῖς Næe maatte 
udtrykkeligen være tilføjet, hvis noget Saadant var ment; de 
Exempler, som anføres (Mark. 14, 30. Luk. 4, 25. Deut. 31,10), 
bevise Intet, da de ere af en anden Art; endelig kunde 
ἀπεξεδεχετο ikke vel have staaet saaledes uden nogen Be- 
tegnelse af Ventningens Ophør (thi naar Bengel betragter 
de Enkeltes Død som Grændsen for Guds Venten, da er dette 
indlagt; den Termin, Apostelen har for Øje, ligger derimod 
antydet I xaTaGxEUAGOMEVNS κιβωτου 39). 

Det vilde blive altfor vidtløftigt, og heller ikke hører det 
hid, at opregne alle de Forsøg, Fortolkerne have gjort paa at 
fjerne denne Vanskelighed. De findes nøjagtigen opregnede 
og for største Delen skarpsindigen gjendrevne hos Steiger. 
Iøvrigt samstemme de nyere Fortolkere hovedsageligen deri, 
at hine Noahs Samtidige, der formedelst sin Vantro omkom 
i Syndfloden, idetmindste efter hvad man kan se af dette 
Sted, vare de Eneste, hvilke denne Christi Aabenbarelse 
og Prædiken gjaldt *). Af hvilken Beskaffenhed denne 


— 


80) Ikke at vi betragte hele den Omvendelsesfrist, den guddommelige 
Naade havde levnet dem, som indskrænket til den Tid, i hvilken 
Arken byggedes; men Ventningens Ophör betegnes idetmindste 
ved disse Ord. 

δι) De Wette siger efter at have gjendrevet alle de Grunde, der 
kunde synes at tale for, at hine Noachiter anföres som et Exem- 
pel: ,Aber diese Grånde möchten kaum geniigen. Vielmehr scheint 
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Prædiken var, det er nu det sidste og vigtigste Spergsmaal, 
vi have at løse; den overordentlige Dissens, 'som hersker 
derom iblandt Exegeterne, er ogsaa et Bevis for, hvilken Magt 
-der ligger paa dette Spørgsmaal. Men såa Meget vil vistnok 
Enhver indrømme, at dette Spørgsmaal hænger altfor nøje 
"sammen med den hele Troeslære, til at man paa nogen Maade 
skulde kunne betragte det som lest, saa længe dette dunkle 
"Sted synes at lære Noget, som staar i Strid med andre aldeles 
klare og utvetydige Steder. Kun at vi vogte os for til Or- 
thodoxiens Forhertigelse at gjøre Vold paa den hellige Skrift. 
Ved Besvarelsen αἵ dette Spørgsmaal gaa Fortolkerne 
hovedsageligen i to forskjellige Retninger, idet Nogle tænke 
paa en Evangelieforkyndelse, Andre paa en ,Lovprædiken* 
'eller Domsprædiken. Det gjælder nu fremfor Alt at faststille 
de rette Grændser for Spørgsmaalet, forat ikke det følgende 
Sted 4, 6, hvilket hin første Klasse af Fortolkere plejer at 
paaberaabe sig; skal indblandes ved: Fortolkningen af nærvæ- 
rende Sted, med hvilket det, som vi senere skulle vise, Intet 
har at skaffe. Vi ville derfor betragte det førsté Sted i og 
for sig, idet vi undersøge dets enkelte Ord og Sammenhærigen. 
-De,' som' mene, åt der her ér ”Fale om en Evangelie- 
prædiken 4 Hades, støtte sig først og fremst til Verbet 
'KNPVTEELT, hvilket de paastaa overalt i i NT. har den ejen- 
dommelige Betydning: prædike Evangelium 82), Og hvad 
der Verfasser wircklich die (Heils-) Predigt auf die ἘΕ Ύ ΒΘ 
zu Noalis Zeit zu beschrånken*. Huther: , Der Gedanke des 
- Apdostels ist der, dass Christus — — in den Hades gegangen und 
dort den Seelen der in der Sintflath Umgekommenen cin 
κηρυξ (des Heils) geworden sei. Hiebei muss der Exeget stehen 
᾿ς bleiben — —*. | | 
"De Wette: ρκηρυόόδειν kan efter den eie Sprogbrug 
᾿ς (Matth. 4, 17) kun tages i samme Betydning ng, som εὐαγγελιξειν“. 
Bråckner: ,Netop der, hvor Ordet som her er brugt absolut 
om Christus (Mark. f, 38), er det = εὐαγγελιδεινδ. Huther: 


ἰώ. »Frelsesbudskab*; smi. Steiger (p. 357), Gåder, Wiesinger (p. 241) 
0. FI. 


Nær 
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der fra den, anden Side anføres herimod, er ialmindelighed ikke. 
tilstrækkeligen begrundpt 83), ΠΥ KF 
Det vil være Umagen. værdt, at. me en den 
almindelige, S0ID. den spøcielt nytestamentlige Betydning af. 
Verbet xnpvuoser, forat det sande Forhold imellem. begge: 
disse Betydninger kan blive Klart, pg forat man: -Äkke paa den : 
sunde Fortolknings Bekostning, skal indblande. noget Begreb, 
som ikke hører hjemme i Ordet, Knpvøcsrv har en. dobbelt 
Betydning, der ligefrem svarer. til det. -Nomens. Betydning, 
hvoraf det er deriveret; det betyder. nemlig enten: udføre de 
for en κηρυξ, en Herold, ejendommelige I Forretnin-: 
ger, eller: forkynde Noget paa. en Herolds. Vis,.d.e, 
offentligen. og med høj Rest 29). Denne sidste: Betydning. 
synes det 98822 at. have paa, nogle. Steder, i.N. 1.95). «Men, 
langt hyppigere, betegner. det at 'udføre en. Herolda Funktion, 
at forkynde, udraabg; denpe Ordets Brug- -Ær 888, aja, 


å 


delig hos de græske Forfattere: -af alle Slags. og til alle. Tider, . 

at, det selv. paa de Steder, ΠΊΩΝ man kan k «Bjengiye. det med, 
det slappere afortæle, udsigq", dogji Forfatterens Tanke, 
indeslytter Bøgrebet af Hejtidelighed, Vegt og Apktaritet it). 


%). Sml. Pistorius's Afhandling p. 14 f.: Ordet κηρυσόειν betyder 
blot at forkynde, offentligen at ”kundkjöre"; ee Flacius (Clans, til 
Ordet plnferps*) tilst ar ærligen: γέρο, sane. opinor, verbum præ- 
᾿ς gicandi ἐκηρψᾶεν ipi (d. δ, paa "vort Sted), non, Propriissime accipi*. 
Bedre Engelhardt. | ἀν Τα ΛΘ. Π 1) 119 

ΟΣ Herlicn synes de. poetiske, Sieder åt, maatte ”henførgå hvor: det: har 
Betydningen spankalde; ayranhet, Saaledes Acsehyl. Chogphor. 


å, sil, Aristoph. Ran. 2: ptviKBer δ᾽ ἐπ᾿ ὀχϑῷ τ τῳδὲ κηρῃφω 
πατρὶ NST απουσαι, δεν Äpeub, 148: ”pS60V5. KAPUOGE*. 
Ep ἢ. 24, Luk. 12, : ῥ προς το οὐᾷ ἐλαληφατε då ἐν τρις 
᾿ τἀμιξιοις, κηρυχϑη! τεῦ, "ἐπι, τῶν ᾿δόματῳν;, her, sjan endnu 
"klarere end hos Matthæus προς, τρ οὐς λ φλῃόφι. og, ᾿ηρυχϑῆκαι 
τ Modsætning til hinanden. 'Sml, Åpok. 5, 2: ay pehov ΤῚΣ κηρῃ6ό- 
᾿δοντα &r porn μὲν ἀλῃ." i Εἰ 
86) Hos ΤῊΝ (1, 7, 1), hvem man anfører. sam, Ayktor for, de en 
i slappede Betydnjug ør i ulgares er d ἢ vistnok. i 1 Forvéjen Tale. om 


dr fygie, inen paa selve Stedet beholder, Ordet sjn Befydning: 
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Det bruges f. Ex. aldrig om Meddelelsen af en Lærdom. Den 
Brug af Ordet, som forekommer i N. T., synes aldeles ikke 
at være forberedt hos de græske Forfattere. Paa samme Maade, 
som hos disse, bruges det derimod af LXX; thi her findes 
der neppe Spor af dets ejendommelige nytestamentlige Brug. 
Det anvendes ialmindelighed om offentlige Kundgjørelser, hvor- 
ved enten Kongernes Dekreter meddeles Folket (Gen. 41, 43. 
Dan. 5, 29. Smil. 3, 4. Esth. 6, 9. Exod. 36, 5. Hos. 5, 8), 
eller Folkeforsamlinger sammenkaldes, eller en højtidelig Faste 
paabydes (Joel 2, 1. 4,9. 2 Krøn. 24, 9. Exod. 32,5. 2 Kong. 
10, 20. Jon. 3, 5. 7. Zef.3, 14 og oftere). Hvor derimod Be- 
grebet ,at prædike*, saaledes som det i N. T. plejer at for- 
bindes med »npvooer, skal gjengives paa Græsk, bruges 
mest Composita af ἀγγέλλειν: ἐξαγγελλεῖιν, ἀναγγελλεῖν, 
ἄπαγγελλειν, διαγγελλειν. Saaledes ἀναγγείλατε dærn- 
piav 1 Krøn. 16, 23. Ps. 71, 15, τὴν εἰρήνην Nah. 1, 15, 
τα ϑαυμασια Seov Ps. 71, 17. 18, ligeledes Ps. 9,12; τὴν 
$1xa10ovvnv Ps. 22,32, το ὄνομα xvpiov Exod. 9,16, τὴν 
αἵνεσιν Tov κυρίου Ps. 51, 17. Jes. 12,4. Hvor et Verbum 
staar absolut om en Profets Læreembede, bruges λαλεῖν (927 


ἐπειδη δὲ διεφοιτήδσεν ἢ φημὴ ἄγγελοι τε NXOV κήρυτ- 
τοντες τὴν του βαδιλεως ἀφιξιν. Ikke engang hos 
Digterne, hvis Sprogbrug plejer at være friere, findes noget Sted, 
hvor κηρυόσόειν er brugt, uden at der er taget Hensyn til dets 
ejendommelige Betydning. —Saaledes Soph. El. 606: »7pv668 
μ᾽ εἰς ἀπαντας, hvor en Dronning taler ; Euripides Tro. 223: 
AKOVD κηρυδόεῦϑαι στεφανοις ἀρετας, og Andr. 773: κηρυδ. 
δομενων δ᾽ ἀπ᾿ ἐόϑλων δωματῶν tina καὶ xAeo$; her vilde 
Udirykket tabe sin Kraft, dersom det skulde forstaaes om dem, 
som Rygtet gjorde bekjendte: Billedet er derimod taget af dem, 
der ved de offentlige Lege af Herolden udraabtes som Sejerherrer 
(sml. Xen. Cyr. VIII, 4,4). Saaledes ogsaa paa de Steder, hvor det 
næsten har Betydningen nbefale*, Aeschyl. Choéphor. 1026. Pind. 
Pyth. 4, 356 (hvor Mowos ὁ terpa6xomos, Gudernes Herold, 
taler). Soph. Antig. 450 synes det at maatte forklares af det fore- 
gaaende Vers 447, hvor der er Tale om et ved en Herold kund» 
gjort Dekret; til dette henspiller Antigone, 
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Jer. 1, 6. 20, 9), eller ogsaa βοὰν (δ), naar det betyder 
at prædike med μοὶ Røst og med offentlig Auktoritet (Jes. 
40, 3. 6. 58, 1) 97). 

Sammenligner man nu med denne Mangfoldighed af Ste- 
der de Steder, hvor κηρυσδειν synes at være brugt i samme 
Betydning som i N. T., da vil man finde, at disse baade ere 
saare faa og for en Del bør forklares saaledes, at den almin- 
delige Brug af Ordet vedligeholdes. Saaledes synes det i det 
paa et Par Steder i N. T. gjentagne Sted af Jesaja: ἀπε- 
σταλκὲ μὲ κηρυξαι αἰχμαλωτοις ἀφέσιν καὶ τυφλοῖς 
ἀναβλεψιν, καλεσαι ἐνιαυτον κυριου δεκτον (θ], 1. 2) at 
have bevaret sin oprindelige Betydning. Talen er fornemlig 
om Fangnes Løsladelse, hvilken, da den er en kongelig Akt, 
saare passende fremstilles som forkyndt ligesom igjennem en 
Herold. Ellers forekommer ogsaa omtrent i samme Forbin- 
delse καλεῖν Jer. 41 (34), 8. 15. 17. Paa samme Maade 
synes det at forholde sig med Mich. 3,5, hvor de falske Pro- 
feter skildres som κηρυσόδοντες Elpnvnv; at forkynde Fred 
er nemlig Heroldens Forretning. Anderledes er det med Na- 
hum 1, 15 (2, 1), hvor ἀπαγγελλεῖν elpnvnv er omtrent 
det Samme, som at forkynde Frelse. Men paa en for LXX 
usædvanlig Maade synes Ordet at være brugt i 3 Steder 
hos Jona, hvor det har fuldstændigt den samme Betydning, 
som i N. T., nemlig 1, 2: ἀναστηϑι καὶ xopevdnt: — καὶ 
xnpv&ov. 3,2: κηρυξον τὸ xnpvyua. V.4: και Exnpvåe. 
Naar undtages disse Steder i Jona, bruges det, os bekjendt, 
ikke paa noget Sted hos LXX som teknisk Udtryk for noget 
bestemt Slags Prædiken. 

Vende vi derimod vort Blik til N. T, da ville vi her 


9) Dog findes der hos LXX ogsan Steder, hvor en höjröstet Prædiken 
betegnes ved selve Ordtt xypvö6ev. Se f. Ex. Prov. 8, 1: 6v 
τὴν σοφίαν κηρυξεις, sml. med det Fölgende og 1,21. Cfr. 
Syr. 20, 14: ἀνοιξει to ὅτομα αὐτου ὡς unpvå. 
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firde Ordet mangfoldige Ganze anverdt paa demne Maade, og 
det som et Siags .terminus technicas” for Chnsti Forkyn- 
delse af sin Lære. Det er imillertid klart, at dette ikke kunde 
være. Tilfældet, hvis ikke den chnistn> Læres Natur var en 
saadan, at dette Ord med Bibeboldelse af sin «iendommelige 
Betydning passende kunde anvendes om den **). Flacius, der 
saa201tsom er den Eneste, som har teskjæft:>t sig med dette 
Punkt, siger mez-t rigtigt: ΟΝ, Ti scr.ptores sumpta dictione 
ἃ praecopibus, qui sunt regum et gubernatorum munistri ac 
int/n=a voce populo voluntatem ant decretum magistratvum 
denuntiant, — ob quandam -similitadinem personarum, 
rerum ant functionis ministerium et propagationem evan- 
gelii Æxpresserunt, ut indiearent evangeligm clare, publice 
et libere-aum quadam dignitate et auctoritate om)- 
nibus tradendum - et inculeandum esse, sicut olim praecones 
sokebant adstante avt sequente rege* (e. hans Clavis onder Or- 
det yPraedicare"). Dette er en rigtig Forklaring af Ldtrykkets 
Oprindelse. Men. det er ikke. rigtigt, .naar man mener, .af. 
Verbets Betydning gaar. op i at lære og udbrede Evangeliet. 
Vigtnok er, Evangeliets. Natur. en saadan, af :Verba ;der be-: 
tyde. at Jære,, som διδαόκεῖν,͵ Fapadiborag, og lignende hos, 
Filosoførne ganghare Uidtryk ikke μὰ kunne nnvpgder om det; . 
belærende Undervisning Men her, frembyde. sig da ngermest, 
Verberne ἀγαγγελλεῖν, καταγγελλειν,, διαγμελλεῖχ, «γί, 
Anvendelse paa. denne Maade er ligesom. præformeret δῇ Alex, 
andrine rne. «Jay man :har ,jo,.endog -et særeget: Verbum, der, er; 
temmelig gjængs hos LXX (Jes. 57. 2, Ps. 96, 2 0: 24 St), J 
Δ) ΠΤ ma måir mil ikke tanke) sig Forholdet således, ' År Ordet först 
ved en hyppigere Brug er blevet slappet og dernæst har faaet en 
, mere .spegiel Betydning, som i, ag for sig (synes af være frenmed. 
᾿ς for, dets pprindelige, Betydning. Verbet har, hen, , som, ovsralt, 


pibehaldt, sin raet Betydning, men. anvendes. her om sn ganske 
ny Gjenstand... 
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og som er dannet af selve Ordet εὐαγγέλιον, "nemlig evæy- 
᾿γελιδειν eller εὐαγγελιφεσϑαι. Af Evangeliets Begreb alene 
Jader saaledes Brugen af κηρυόσδειῖν sig ikke forklare. ' Man 
maa kalde et andet, for N. T. ligesaa. ejendommeligt  Begreb 
til Hjælp, i hvilket, saa at sige, Evangeliets Fundament og 
hele Indbold ligger indbefattet, nemlig: fæ6ilaia τῶν οὐ- 
βαγῶὼν eller τοῦ. ϑέεου. Dette er det, som begrunder den 
,similitudo personarum, rerum aut functionum*, hvorom Fla- 
eius taler. Det.ny Budskab, som Christus og hans Apostle 
bragte. Menneskene, er 70 εὐαγγέλιον της. βασελειας. Hvor 
fortræffeligt Verbet κηρυσόεεν passer til at betegne Forkyn- 
delsen af dette Budskab, behøve vi ikke først at paavise. Vi 
skulle nu gjennemgaa de enkelte Steder og de enkelte Skrif- 
ter δῇ N. T. 

For det Første fortjener det δὲ bemærkes, at hos Panar 
hos hvem der overhovedet sjeldnere. er Tale om. Guds Rige" 
og aldrig om Rigets Forkyndelse, heller ikke Verbet κηρυσ- 
δεῖν forekommer. Han følger LXX.s Sprogbtug, idet han 
med Forkjærlighed . bruger ævayyeAlev eller ogsaa azxay: 
γελλεν (1. Joh. 1, 2. 3: τὴν Gænv), men fremfor Alt pap: 
ruperv 89). Matthæus derimod, hos hvem Læren om ,Guds 
Rige*, saa at sige, hører hjemme, .bruger: ikke alene. sæare 
gjelden Verbet μαρτυρεῖν, men ogsaa 'hine Composita af 
ἄγγελλεεν forekomme hos ham aldrig i hin vegtigere Be- 
tydping om det guddommelige Riges Forkyndelse: azayyeA- 
Aeiy findes nogle Gange om Forkyndelsen af et hvilketsomhelst 
Budskab. Væsentligen det Samme gjælder om Markus. 

I Lukas's Skrifter bruges Udtrykket ,Guds Rige" af- 
vexlende med andre nærliggende og beslægtede Udtryk, hvorfor 


89) Sml. 4, 25: ὁταν ἔλθῃ Xpioros, ἄνὰάγγελει ἥμιν παντα. 16, 
14. 13. 25 uaæprvperv Joh. 3, 11 (0 ,δωρακαμενν sml..32. 19, 35, 
1 Joh. 1, 2. 4, 14. ἐμαρτυρηόεν ᾿Ιωαννῆης. då Joh, PE 32. 
sml. 13, 21 o. 8. V. 
Tidsskr. f. den evaug.-lutherske Kirke. II] Bd. 4 H. 38 
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ogsaa Sprogbrugen hos ham i den her omhandlede Henseende 
er mere vaklende, end hos de. øvrige Evangelister, Han bru- 
ger hyppigen Verbet evaæyyeleesSar, hvilket hos Matthæus 
låses een Gang, hos Markus aldeles ikke. Saaledes evayye- 
λεφεται ἡ βασιλεια rov Seov Luk. Ev. 16,16. 4, 43. 8, 1 
(κηρυσσων και εὐαγγελιξομενος τὴν βασιλειαν rov Seov) 
sml. Act. 8, 12: εὐαγγελιομενος τὰ περι τῆς βασιλειας, 
hvor maa mærkes Omskrivningen τὰ περι τῆς βασιλδεας, 
idet nemlig Lukas — stik imod Brugen hos Matthæus ---- ikke 
saa meget taler om Sagen selv, som om den Riget betræffende 
Lære. Overenssteminende hermed kunde man ogsaa bruge 
næsten farveløse Ord, som f. Ex. ἐλαλει αὐτοῖς περι τῆς 
βασιλείας 9, 11; Aeyarv 10, 9. Act. 1,3; διαλεγόμενος nat 
πειϑὼν Ta περι TNS βασιλειας του Seov 19,8 smi. 28, 23: 
langt mere betegnende heder det διαγγεέλλεῖν τὴν βασιλεῖαν 
Ev. 9,60. I Acta er καταγγελλεῖν hyppigt i lignende For- 
bindelser 99). Dog fattes der heller ikke i Lukas's Skrifter 
saadanne Steder, af hvilke den oprindelige og ejendommelige 
Brug-af κηρυσδεεν paa det Klareste skinner frem. Sml. fornem- 
lig Act. 20, 25: διηλθον xnpvovær τὴν Badileikv — med 
V. 20 og 27 (ἀνανγειλαι ὕμιν και διδαξαι, og: ἀναγγεῖλαι 
Byr. πασαν τὴν βουλὴν rov Seov), dernæst 28, 31: κη- 
ῥυσδὼν τὴν Badileav rov Sov καὶ διδαύόκων τα περι 
τοῦ κυριου ᾿Ιησου. Aldrig forekommer hos Lukas κηρυσ- 
δεῖν. va περι τῆς βασιλειας, διαὶ. ovenfor. Εν. 9, 2: ἀπε- 
ὅτειλεν αὐτους HNPVOGEV τὴν βασίλειαν τοῦ ϑέου, vrml. 
4, 44 og V. 43. Men denne Sprogbrug skylder han, om vi 
ikke tage fejl, Matthæus. Thi ingen af N. T.'s Forfattere er 
mere konsekvent og nøjagtig i dette Stykke, end Matthæus. 


) Τὴν ἀναότασιν Act. 4, 2; τον Aoyov 13, 5. 17, 13; ἄφεσιν 
æpapriæv 13, 38; ὁδον Gærypias 16,17; Χριόστον 17, 3 sml. 
23; φως 26, 23. Smil. 1 Kor. 2, 1. 9, 14. 11, 26. Fil. 1, 17. 18. 
Kol. 1, 28. på Få 
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Det er bekjendt nok, hvor: ofte ,Guds'Rige* omtales hos ham? 
men aldrig taler han om dette Riges Bebudeélse 
eller Forkyndelse uden at bruge Verbet κηρυσδειν 
(3, 1.2 ml. 4, 17. 23. 9, 36. 10, 7. 24, 14 smi. Mark. I, 14. 15). 
Heller ikke bør det oversees, at, hvor selve Forkyndelsens 
Ord følge, ialmindelighed Verbet Asyeiv tilføjes; ömendskjønt 
dette er Tilfældet overalt i N. T.s historiske ' Bøger, bliver 
det dog derved mere fremhævet, hvad Vegt det andet 
Udtryk har i og for sig. Idetmindste fremlyser det deråf 
klart, hvilken Forskjel der finder Sted imellem Brugen hos 
Lukas og Matthæus, idet hin, som vi have seet, undertiden 
bruger det blotte Verbam Aeyery om fin Forkyndelsée. Da 
dernæst Matthæus plejer at kalde det, som: prædikes, evay- 
yehiov βασιλειας, fremtræder det derved endnu 'tydefigere, 
hvilket Begreb det er, hvormed xhpv60erv talmindelighed for- 
bindes. Det er Riget, som forkyndes, 'og dette er et glædeligt og 
saligt Budskab. Fremdeles se vi, at denne Forkyndelse nøjé 
adskilles fra det belærende Foredrag, medens den dog ligesam 
meget, som: dette, tjente til Udbredélsem 'af Christi' Lære og 
kun i Henseende til Maaden var forskjellig detfra. *Rigets 
Komme forkyndes, ligesom ved en Hereld fra Gud; 'og!Mere 
behøves ikke. Herfra den i Skildringen af Christi Virksomhed 
paa en vis Maade solenne Formel: stepinyev ὁ ᾿Ιησους — 
διδαύκων ἐν ros: συναγωγαῖς καὶ κηρυσδωὼν "τὸ 
εὐαγγελτόν τὴς βασιλειας Matth. 4, 23. 9, 86, 5:8]. Luk. 4, 19, 
hvor der, forat den nytestamentlige Prædikens Ejendomme- 
lighed kan træde mere frem, istedetfor Afexamdrinermes καὶ 
Aecar viavrov xvpiov er brugt det kort i Forvejen fore- 
kommende Ord x7pv&ai. Hermed kan ogsaa sammenlignes 
Kapitlets sidste Vers (43 og 44). Den Naadens Tid, hvorom 
Profeten spaaede som om en fremtidig, men som nu vår umid- 
deibart forestaaende, forkyndtes af Christus ligesom af en Herold. 
Paa alle de nævnte Steder plejer x;Pu608rv at: være brugt 
38* 
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saaledes, at dets specielle og for N. T. ejendommelige Betyd- 
ping træder i Stedet for den almindelige. 

Overensstemmende hermed heder det nu ogsaa med et 
kortere Udtryk: ὁποὺ éav κηρυχϑὴ το εὐαγγελῖον τοῦτο 
Matth. 26, 13 sml. Matth. 24, 14. Mark. 14, 9, eller ogsaa 
uden τοῦτο Mark. 13, 10 smi. 16, 15, eller endelig blot og 
bart κηρυσδεῖν, hvilket er det Sædvanlige hos Markus. ὅτ]. 
Matth. 11, 1. Mark. 1, 38. 39. 45. 3, 14. 6, 12. 16, 20. Det 
er her blevet et staaende Ord til at betegne den Prædiken, 
som er ejendommelig for den ny Pagt og det ved Christus 
paa een Gang som Herold og som Konge bebudede Rige. 

Efter Christi Himmelfart gaar Heroldembedet over til 
Apsstlene. Paulus fordrer at anerkjendes som Jesu Christi 
κηρυξ καὶ ἀποότολος (1 Tim. 2, 7. 2 Tim. 1, 11), og paa 
samme Maade bruger han det blotte Verbum κηρυσόειν eller 
Substantivet x7pvypuaæ om sin og de øvrige Apostles Embeds- 
virksomhed (1 Kor. 9, 27. 15, 11. Rom. 10, 14 ἢ κηρυγμα 
Tit. 1, 3.2 Tim. 4, 17. κηρυγμα μου 1 Kor. 2, 4 15, 14 
sml. om Christus Rom. 16, 25). Det skjønnes let, med hvad 
Ret Apostlene i Brevene have afholdt sig fra at tale om 
Rigets Forkyndelse og indskrænket sig til istedetfor ,Riget* 
at sætte Christi Navn. eller ogsan Guds Ord og Evangeliet. 
Saaledes siger Lukas allerede i Acta om Evangelisten Phi- 
lippus: ἐκηρυσδε Tov Xpiotov sm). 9, 20. 19, 13. I Kor. 1, 
23. 15,.12 2 Kor. 1, 19.4, 5. 11, 4. Fil. 1.15. evæyyeAiov 
Gal. 2, 2. Kol. 1, 23. I Thess. 2, 9. to ῥημα τῆς WIGTEO$ 
Rom. 10, 8. Aoyov 2 Tim. 4, 2. | 

I Henhold hertil lade nogle Steder sig forklare, hvor der 
aldeles intet Hensyn synes at være taget til Verbets ejendom- 
melige Betydning, idet det forbindes med temmelig heterogene 
Objekter. Naar saaledes Johannes siges at have prædiket 
Omvendelsens Daab (κηρυσόδων βαπτιόμα μετανοιας Mark. 
1,4. Luk. 3, 3. Ap. Gj. 10, 37), da betegnes herved aabenbart 
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den: første Begyndelse til Rigets Bebudelse. Sm. Matth. 3,1. 
Naar fremdeles Paulus erklærer, δὲ han 'ikke 'prædiker Om- 
skjærelsen (Gal. 5, 11), og Jakob siger, δὲ Moses prædikes 
allevegne (Ap. Gj. 15, 21), da ere hér uensartede Udtryk med 
Forsæt stillede sammen. 'Ogsaa der, hvor dette Verbum bruges | 
om 'de af Christus Helbredede, der udbredte Rygtet öm håns 
Vilgjenneer, vil Ingen negte, at dets Brug er beslægtet med 
den solenne (Mark. 5, 20. 7, 36.'Luk. 8, 39). Det Samine 
gjælder om de ovenfor forklarede Steder Matth. 10, 27. Luk: 
12, 3. Dog lader det sig ikke negte, at Ordet, alt eftersom 
det er blevet mere gangbart hos de hellige Forfattere, ved 
den hyppigere Brug efterhaanden ligesom er blevet slidt; Be- 
visér herpaa ere de nylig citerede Steder af Markus, og tørst 
og fremst Rom. 2, 21 (ὁ κηρυσόσων un κλέπτειν, små. å 
διδασκων — ὁ λεγων). 

ἜΤΟΣ saaledes at have gjennemgaaet hele det Felt, hvor 
dette: Udtryk forekommer, maa vi som Undersøgelsens Sum 
kunne faststille dette: at den oprindelige og principale Be- 
tydning af xnpvyua er ,yregni pronuntiatio*, Rigspræ- 
diken, - Rigsforkyndelse 91), men at dette Riges Charakter, 
idetmindste medens Christus og Apostlene her i Verden for- 
kyndte dets Tilkommelse, var en saadan, at det medrette 
kunde kaldes et Naadens Rige, og Prædikenen derom ligesom 
med et Egennavn kaldes Evangelium. Det er imidlertid 
let forstaaeligt, at der er adskillig Forskjel imellem denne 
Opfatning af Ordet og deres, som paastaa, at det i N.T. i 
og for sig og principaliter har Betydningen at prædike Evån- 
gelium. Evangelium kan nemlig ikke prædikes, Gaen aAledeg 


91) Det synes heller ikke fjerntliggende, at forklare Ordets ΤῊ i Bo 
gen Jona hos LXX i Overensstemmelse hermed (smi. ovenf. 5. 567). 
Jona var, san at sige, den förste af Gud udsendte Herold iblandt 
Hedningerne, der bragte disse det ny Budskab om Guds iblandt 
Israeliterne oprettede Rige.' Iblandt Afgudsdyrkerne opreder ban 
som Herold for den sande Gud, Israels höjeste Konge. 


914 oa G. τ, Zevschwitz, 


at Naade :eg Tilgivelse fra Gud tilbydes Enhver, som vil lytte 
til den Prædikendes Tale, K.undgjørelsen af et Riges begyndende 
eller fuldendte: Opzettelse maa derimod vistnok være glædelig 
for Kongens Venner, men maa vække hans Fierders Uvilje 
og lyde skrækkelig for de ulydige Borgere. Forkyndelsen af 
Rigets forestaaende.og fuldbragte Oprettelse har sin visse Tid, 


derpaa kommer F orkyndelsen af dets Fremvæxt og Borgernes- 


Formerelse, :endelig af. dets Triumf over Fiendernes Had. At 
ny. Christi Gjenkomst fra Himlen er den yderste Termin for 
Sejerens, Fuldbringelse i Verden, men Opstandelsen og 
Himmelfarten Begyndelsen til dens Aabenbarelse 
og F.uldbringelse, lære med sen :Mund Evangelisterne og 
Apostlene. Der er eet Sted, hvoraf det kan sees paa det 
Umiskjendeligste, hvorledes denne Forkyndelses Beskaffenhed 
til de forskjellige Tider kan være en forskjellig, nemlig Peters 
Qrd i Ap. Gj. 10, 401. .hvoraf vi her ville anføre det Hoved- 
sageligste: 'O Seos. InGour ἥγειρε --- KAL ESMKEN αὐτοκ 
$uparn peveoSai — καὶ (Incovs) mapnyyeikev (μετα το 
avagrnvar). ἡμῖν, (τοῖς paprver) uypyar τῷ λαῷ και 
διαμαρτυραόϑαι, ὅτι αὐτος ἐστιν ὁ ὡριόμενος ὕπο 
του ϑεου κριτῆης φῳντῶων και νεμρων; SMÅ. 2, 34--- 
36 (17,.31). Dette var nu Summen af det, der var at præ- 
dike, navnlig for Jøderne som Christi Mordere. 

Paa. vort Sted handles. der om en Prædiken af Christus 
selv, efterat han var opstanden. - Men hvad han har prædiket, 
læres os ikke med ligefremme Ord, og det er derfor saa. meget 
mere nødvendigt at bruge Varsomhed og Omhyggelighed ved 
vor Undersøgelse. Det synes nu vistnok med største Ret at 
kanne forlanges, at vi skulle henvise til alle de Steder hos 
Lukas, hvor Ordet staar absolut om Evangeliets Forkyndelse. 
Men Forholdet er klarligen et andet .i Evangelierne, hvor det 
af hele Tidens og det Riges Beskaffenhed, der var Forkyndelsens 
Gjenstand, letteligen kan skjønnes, hvad det blotte xpPUTØEr 


| 
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paa: ethvert Sted betyder.. I Brevene forékommer dét 'over+ 
hovedet sjeldnere udenfor det Sted, vi have for 08; men ab- 
solut: bruges det kun saaledes (Rom: 10, 14. 15.'1 Kor. 9,27), 
at Vegten mere. ligger paa Prædikenen: selv som Embeds+ 
gjerning, end paa Prædikenens Indhold. I vort Sted tilskrives 
Christus selv em prædikende Virksomhed, og 'det iblandt de 
Døde, men en Angivelse åf Prædikenens Indhold og Hensigt 
synes aldeles at mangle Først af. Alt  gjælder det: nu at 
undersøge Sprogbrugen hos Peter selv i dette Stykke. Peter 
ynder overalt i vort Brev, hvor Talen er om Evangeliets For 
kyndelse, at bruge Verbet ewaypeAsgeoSar eller de forhen 
nævnte Compøsita af Verbet ἀγγέλλειν. Fortrinsvis ville vi gjøre 
opmærksom paa 1, 12.25 i vort Brev 92); paa hvilket sidste 
Sted idetmindste man: efter Sprogbrugen i. dé øvrige Skrifter 
af N. :T, skulde vente κηρυσὄξιν. Paa andre Steder skjelner 
ban paa en betegnende Maade imellem Qrdene; det nåvalgte 
Folk opfordrer han til at ἐξαγγεῖλαι vas apstas τοῦ én 
GXOTOVS καλεδαντος — —; hvor han taler om Ordets Em- 
bede, bruger han AaAeiv;. hvor den ejendommelige Hensigt 
med. den guddommelige Naades Forkyndelse skal angives, 
heder. det: δὲς τοῦτο εὐαγγελισϑη, iva --- —; men paå 
vort Sted, hvis hele Kraft og. Vegt, ja overhovedet hvis retta 
Forstaaelse afhænger, deraf, bruger han ikke noget saadant 
mere betegnende Ord, Dersom Hensypet til den hos då 
enkelte Forfattere herskende Spragbrug og Ejens 
dommelighed i Udtryksmaaden overhovedet har 
Noget at betyde, da er saa Meget vist, at Petrus 
ikke har brygt κηρυδόειν paa vort Sted, fordi 
dette Verbum særligen betegnede Evangeliets For- 


”) V. 25: τοῦτο. ὃς ἐστι ro ῥημα το εὐαγγελιάϑεν εἰς ὑμας. 
Υ. 12: & vun ἀνηγχγ δλῃ ὑμῖν δια τῶν εὐᾳγχελιδαμενῶν 
vuas — aldeles paa Alexandrinernea Vis. 
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kyndelse?3). Meget mere vil det være nødvendigt at'raad- 
spørge enten den Sammenbæng, hvori Ordet ved ἐν ᾧ κατ 
er sat med det Foregaaende, eller den fra Verbet evay- 
γελιξφεόϑαε forskjellige Brug af Ordet i N. T., for at 
blive istand til at bedømme, hvilken ejendommelig Betydning 
det har påa vort Sted. Nu vil det vise sig klarere, med hvad 
Ret vi ovenfor have sagt, at Indholdet af Christi Prædiken 
* hgger i det Foregaaende. Hvis vi ikke ville paastaa, at Ud- 
trykket ἐν ᾧ καὶ indfører Noget, som kun tilfældigvis og i 
Forbigaaende kommer til Omtale, men i Virkeligheden ikke 
har Noget med det Foregasende at gjøre, da maa ogsaa 
ἐχηρυξεν tjene til Bekræftelse af det, som Apostelen ved 
Cwonoindeis δὲ πνεύματι har villet udsige. Endog ved 
selve dette Relativudtryk betegnes det, at hin aandelige 2æo- 
017615 ligesom var Prædikenens Fundament og Indhold 9.3). 

Det vil nu let.sees, at han ikke kunde have valgt noget 
mere passende Verbum. Det er netop det egentlige Ord for 
Forkyndelsen af en Sejer. Og Forestillingen om Riget hænger 
paa det Allernøjeste sammen med Forestillingen om Christi 
Herlighedsstand.  Jo&a og βασιλεια er for N. T.'s Forfattere 
Eet og det Samme, sml. 1 Thess. 2, 12: περιπατηδα: — 
ἀξιως Tov Seov τοῦ καλουντας Vuas εἰς tnv ἑαυῖου 
βασιλειαὰν καὶ δοξαν (sml. 2 Thess. 1, 5—7). Matth. 
16, 28: — — ἕως av ἰδωσιν τον υἷον rov ἀνθρωπου 
ἐρχόμενον ἐν tn βασιλείᾳ αὐτου. Mark. 9, 1: ἕως 
ἂν ἰδωσι τὴν βασιλειαν Tov Seow ἐληλυϑύυιαν ἐν δυνα- 
per (sml. Matth. 20, 20. 214. Luk. 22, 29 og Parablen Luk. 
19, 11 ἢ). 2 Tim.-4, 1: Χριστοῦ τοῦ μέλλοντος κρινεῖν 


92) Sml. ovenfor De Wette, Huther, Brickner, Wiesinger. 

84) Med hin Forestilling om en snarere real end verbal Prædiken, som 
voie gamle Lærere have gjort gjældende (sml. ovenfor), vil det 
være oplysende at sammenholde et Sted af Nilus's: Sententser: 
λογῷ μὲν τὴν ἀρετὴν διδαόκε, ἐργῳ δὲ αὐτὴν κηρῦύττε. 
Opp. sent. Graec. ed. Orelli I. p. 322, 11. 
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ϑωντας καὶ VvEKPOLS κάτα τὴν ἐπιφανξταν αὐτοῦ 
nær τὴν βασιλεταν αὐτοῦυ (sm. 4, 18). : Men fornemlig 
høre herhen de Steder, i hvilke Rigets Herlighed modsættes 
de Christnes Trængsleér i dette Liv. Saaledes hint bekjendte 
Sted Act. 14, 22: δια πολλων ϑλιψέων δεῖ μας εἰςελ- 
Dev εἰς τὴν PasrAeidv του Seov, og det med I Petr. 5, 1 
næsten ligelydende Udtryk i Apokalypsen: δυγκοινῶνος 
ἐν τῇ ϑλιῴει και βασιλειᾳ (1, 9). Det Samme ligger 
til Grund for det tre eller fire Gange i vort Brev gjenklin- 
gende Udtryk τὰ τοῦ Χριότου παϑηματα καὶ αἱ μετα 
tavra δοξαι, hvilket vi paa vort Sted se gjengivet ved de 
hinanden modsatte Participier ϑανατωώϑεις μεν, Caonoinders 
δε. At dette det hele Brevs herlige xnpvyua blev prædiket 
af Christus selv, har Petrus ved Verbet &xnpv&e paa den 
mest betegnende Maade udtrykt. :— | 

Dette er i Sandhed en ganske anden Prædiken, end den 
blotte Evangelieprædiken, som man ialmindelighed finder ud- 
trykt ved κηρυσσειν. Thi hin Prædiken kan ligesaa vel være 
en fordømmende og skrækindjagende, som en frelsebringende 
og glædelig. Der spørges nu først og fremst, for hvem den 
er bleven holdt. Og af hvilken Vigtighed det er at have 
et klart Bögreb om disses Natur, kunne vi se deraf, at Pe- 
trus strax beskriver dem saa omstændeligen. Han giver selv 
derved tilkjende, at Aføjørelsen hænger deraf. Dersom der 
nu ikke fulgte Mere, end hint ἀπειϑησασι more, kunde vi 
have Haab om, 'at de omtalte Aander efter at have været 
. vantroe imod den tidligere Prædiken nu med Tro havde 
annammet den af Christus selv gjentagne Prædiken (shaledes 
Weiss, p. 176), omendskjønt ποτε i og for sig ikke udtrykker 
nogen Sammenligning imellem Tidspupkterne, men kun sige saa 
Meget, at hine Mennesker i en svunden Tid have været vantro. 
Men det umiddelbart Følgende, der indledes ved Partiklen 
ὅτε, gjenoptager hin Tidsbestemmelse (sore) paa en saadan 
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Maade, at derved tillige hia Tidsalders Charakter nærmere 
beskrives, og 'det saaledes, at det πη bliver ret klart, hvor 
strafværdig bin Vantro var. Det er, som om Peter vilde 
sige: Christus prædikede for 'de Aander, som holdtes i For- 
varliig, som fordam vare gaaede saavidt i sin Gjenstridighed, at 
selve Guds Langmodighed blev træt af at arbejde paa deres 
Frelse. Og for Saadanne — hvad der vel maa mærkes — mener 
man, at Christus skulde have  prædiket, ikke saa meget at 
Naade og Forladelse atter var beredt for dem, som smarere, 
at Liv og Herlighed nu efter Døden var forhvervet dem. I 
Sandhed: ligesaa mange Mirakler, som Ord! I det af Christus 
netop oprettede Riges Herlighed optages strax som meddel- 
agtige de, der fremstilles som det mest talende Exempel paa 
Vantrso! Ja, selve denne Vantro anføres endog som Grund til, 
at Delagtighed i Herligheden veg Christi Prædiken er bleven 
dem tilbuden! Gapske modsat har den samme Petras i det 
andet Brev udtalt sig om hine Noahs Samtidige; han siger 
der: ἄρχαιου KOGKOU οὐκ EPEIGUTO, ἀλλ ὄγδοον Næe 
Öinauogurns nypvna ἔφυλαξε, κατακλυόμον KOG UG 
ads Bær ἐπαξας, idet han sammenligner disses Brøde og 
Dom med de onde Engles (2, 4) og slutter den hele Argu- 
mentation saaledes: οἷδὲ κύριος εὐσεβεις ἐκ πειραύμου 
ῥυεσϑαι, ἀδίκους δὲ εἰς ἥμεραν κριδεῶς κολαδο- 
μένους τηρεῖν. Til de Samme, om hvilke Apostelen i det 
andet Brev siger, at de holdes bundne indtil den yderste Dom, 
skal efter den samme Apostels første Brev Christus umiddel- 
bart efter sin egen. Levendegjørelse være gaaen hen før at 
udfri dem af: Fængslet. Sandelig en hesynderlig. — skulle vi 
kalde det Forglemmelse eller Skiften af Mening hos Apostelen 95). 


9) Wiesinger har paa ingen Maade bevist (p. 244), hvad han (p. 2509) 
drister sig til at paastaa: ,Jeg for min Part indrömmer ikke, at 
ved denne Opfatning (om en Evangelieforkyndelse) Sandheden af 
Ordet οἶδε κυριος κ. τ. Å. 2 Petr. 2, 9 lider noget Skaar*. 
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Ilde have. i Sandhed de varetaget sim Sags Interesser, som 
forklare vort. Sted om: en' FE. vangelieprædiken: for Noackiterne, 
medens de dog — hvad Christi Kirke maa takke dem for — 
forfegte den, Amskuelse, at begge Breve hidrøre fra den samme 
Forfatter. ?9). Hvad det sidste Brevs Forfatter mener, derom 
kan der ikke strides. ' Hin x00mos. ἀσεβων ,βῖρος han, ἀπῳ- 
λετο, gik tilgrunde paa samme Maade, paa hvilken æxæAesa 
skal komme over de Ugudelige i den yderste Dem (3,6.7) *7) 
Men. den .samme Sammenligning har, som vi vide, Christus 
selv .gjort imellem den noachitiske Generations og Verdens 
sidste Generations til retfærdig Dom hjemfaldne Forvendthed 
(Matth. 24, 37—39). Hvad kunde nu være mere forkjert, end 
om Petrus, som strax nedenfor truer de Christnes Fiender 
med den yderste Dom (4,5), fordi de paa alle Maader efter- 
lignede Noachiternes ugudelige Færd (4,3), her paa vort Sted 
skulde lære, at hin Dom over den gamle Verden, den yderste 
Doms Forbillede, var bleven forvandlet til Delagtighed i Her 
ligheden, og det. af den samme Christus, som snart skulde 
blive Modstandernes Dommer! 
Ogsaa de, som finde en Evangelieprædiken for de Døde 
i vort Sted, mene, at Syndfloden her er omtalt som et 
Sidestykke til den yderste Dom 98). Men Vegten ligger ikke 
paa Syndfloden i og for sig, men paa Christi Virksomhed 
ligeoverfor dem, som ere omkomne i Syndfloden 99). Og 
dersom denne ikke har nogen Lighed med en Dom, da for- 
svinder den anden Lighed, som man her har troet at finde. 
%) Smil. især Bråckners Indledning til Peters andet Brev. 
31) Sml. Hebr. 11, 7, hvor i. Modsætning til de Vantroes ved κατ ε- 
τ wpive betegnede Skjæbne Noahs salige Lod fremhæves: — T7$ 
κατα KLOTLY δικαιοδυνης ἔγενετο uÅNPOVOLOS. 
38) De Wette: ,Syndfloden og den yderste Dom (4, 4) ere ham de 
to store Vendepunkter for Menneskeheden*. Sml. Huther: ,Synd- 
floden er ligesom Forspillet for den sidste Dom". Smil. Bengel, 


Steiger o. Å. 
38) Smil. ovenfor Wiesinger. 
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Vistnok lærer de Wette os, at dette Udsagn om Christi 
Prædiken i Hades har faaet sin Plads her, fordi det deri 
tillige er antydet, hvilken Forskjel der er imellem hine to 
indbyrdes lige Domme, saaat Tankegangen skulde være denne: 
οἷ Syndfloden bødede de, som havde levet kjødeligen, for sin 
Synd med sit Kjød, medens kun nogle Faa bleve tilbage som 
Sædekorn til en lutret Menneskeslægt; i den sidste Tid der- 
imod før den yderste Dom bødede Christus paa sit Kjød for 
den syndige Menneskehed, men opstod tillige til et aandigt 
Liv og reddede et lidet Antal (Modbilledet af Noahs Familie), 
idet han igjennem Gjenfødelsen ved Daaben og igjennem Troen 
paa sin Opstandelse førte dem paa Livets Vej i Aanden, 
medens de Andre i den sidste Dom have at vente sin Straf. 
Forat nu Menneskeheden før Syndfloden, hvilken ingen For- 
soner og Vejviser til Aandslivet havde πανί, ligesom skulde 
faa sin Ret og Mangelen blive erstattet, bragte den Opstandne 
dem endnu i Underverdenen Frelsen*. Dette skrider alt- 
sammen frem i en rigtig Tankefølge lige indtil de Ord: ,me- 
dens de Andre i den sidste Dom have at vente sin Straf". 
Logisk maa her fortsættes saaledes: ,— ligesom hine fandt 
den i Syndflodens Dom, hvilken Dom Christus, den Samme, 
der siden sin Ophøjelse holder sig rede til at dømme den 
nærværende Slægt (4. 5) — alle Slægters Dommer — har 
bekræftet ved sin Hengang til hint Fængsel, ved Forkyndelsen 
af den Livssejer, som har ophøjet ham til Dommer over all- 
Vantro, til Frelser for alle dem, som nu i Troens Lydighed 
lade sig redde ved Daaben, ligesom hine Faa lode sig redde 
i Arken". Dette var idetmindste en passende Tankefelge, 
naar, hvad der medrette paastaaes, Syndflodens Dom fremstil- 
ledes som et Billede paa den yderste Dom, og dog ikke denne 
Sammenligning i sig selv, men først i Forbindelse med Christi 
Prædiken havde Argumentationskraft paa vort Sted. Men 
hin De Wettes Slutning ,Forat nu o. 8. v.* overskjærer i 
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ethvert Fald' Nerven i Peters Argumentation, endog bortseet 
fra, at det Hele støtter sig til Argumenter, som Peter idet- 
mindste i det' andet Brev *"") — i Qverensstemmelse med 
Christi eget og den gamle Traditions Vidnesbyrd — med rene 
Ord modsiger. Naar han her kalder Noah xnpv& Öxato- 
συνης, tilskriver han ikke alene ham selv en hellig Livsvandel 
(, Aandsliv*), men lærer ogsaa, at han forgjæves formanede sine 
Samtidige til at bære bedre Frugt (sml. ovenfor De Wette, 
hvilke ingen Vejviser havde havt til Aandslivet*!) 191), 

Vi ere nu komne tilbage didben, hvorfra vi udgik, da vi 
foretoge os at granske dette Punkt om den rette Opfattelse 
og Paavisning af Sammenhængen. Hvad vi nyligen have 
anført som en Forbedring af De Wettes Fremstillling, gjengi- 
ver Hovedindholdet af Tankegangen i 3, 19—4, 5; nedenfor 
skulle vi noget nøjere sætte dette. ud fra hinanden. Men for 
Øjeblikket er det af større Vigtighed 'at undersøge, om det 
nærmest Foregaående taler til Fordel for vor, eller for den 
anden Parts Opfatning. Vi. kunne her henvise til, hvad vi 
ovenfor omstændeligere have.udviklet om Forbindelsen imellem 
V. 17 og V. 18 (8. 533.ff.), om den inderlige Relation, hvori 
Partiklen axa& staar til Participiet φωοποιηϑεὶς (5. 534f..), 
hvorved den Dødens Lidelser. afløsende Gjenopnaaelse af 
Livet og Herligheden betegnes, — om hvorledes nu først 
hint μακαριοι (V. 14) faar ligesom sin Udfyldning og For- 
klaring (5. 5251. 532), og Participiet φωοποιηϑεις betegner 


100) De Wette mener rigtignok, at dette ikke er skrevet af Petrus. 

101) Sammenlign, hvad der fölger af Christi Ord: καὶ οὐκ ἐγνωδαν 
— Matth. 24, 39, og Syr. 44,-17: Νῶε evpe9n τελειος dixaios, 
ἐν καιρῷ opyns éyevero ἀνταλλαγμα (De Wette: ,de 
havde ingen Forsoner*!). —Forat det ikke skal misforstaaes, for- 
klares ἀγταλλαγμὰ strax: διὰ τοῦτο åvevndn καταλειμμά rn 
yg. Men hvad der som Fölge heraf maa gjælde om dem, som 
omkam, tagtet ogsaa de havde kunnet blive frelste, lader sig alle- 
rede slutte af hine bekjendte Steder af Erzechiel: 14, 14. 16. 20. 
Sml. til δικατος om Noah Sap. 10, 4. Hebr. 11, 7, 
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Toppunktet af den hele lidt efter lidt stigende Deduktion. 
Fuldkommen rigtigt siger Gåder: ,Ikke alene Afslutningen, 
men ogsaa Spidsen af det i V.19 indeholdte Argument danne 
Ordene Cæooxondeis δὲ mavevuari" (p. 41). Hermed be- 
tragter han det Følgende som saa nøje forbundet, at det skuMe 
tjene pas en Maade som Bevis for Livets Gjenerholdelse 153) 
Ogsaa dette er rigtigt nok. Men hvilke Monstra af Argu- 
menter komme ikke derpaa tilsyne! , Christus", saa fortsætter 
han, 9,164 lige indtil Døden i Kjødet, imedens hans Aand var 
levende, ja ved Kjødets Død først ret blev befriet, saaat 
han (V. 19 ff.) endog efter sin Død fortsatte den for 
Aanden ejendommelige Virksomhed.  Værer. derfor 
trøstige! — I leve, ligesom han, i Døden selv og vd 
over Døden". De Christne have ualtsaan et evigt Liv, 
fordi Christus i de Dødes Bolig har prædiket Evangelium for 
Noachiterne! I Sandhed, det er en haard Medfart, Petrus 
maa lide! En anden Μοὶ har nyligen Weiss paany slaaet 
ind paa for at faa indflettet den ,Digression*, han her sta- 
tuerer hos Apostelen, i Sammenhængen 155): ,Den vistnok 
vanskelige Sammenhæng i Stedet synes mig at være denne. 
Petrus har V. 16. 17 formanet de Christne til, standhaftigt 
vedblivende i det Gode, δὶ underkaste sig Lidelsen, dels fordi 
dette for dem, de Troende, er bedre, dels fordi det vil be» 
skjæmme de vantrøe Bespottere og saaledes lede dem til Bod 
(? små. ovenfor til V. 16). Denne Formaning forstærker han 
ved at foreholde Christi Exempel, der ogsaa som en Retfærdig 
villig (fordi det var i vort Sted) har taget Lidelsen paa sig, 
først for igjen at føre de Troende frem til Gud, og der- 
næst for efter sin Død at kunne gaa til Hades og der ogsaa 
omvende de fordum i Vantro Omkomne* (1!). Han synes 


1) Får welche Lebendigerhalung. der beste Beweis ist, dass er" o. 
8. V. — p. 43. 
193) p, 231 f. 
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dog selv at have følt, åt: neppe nogen Amden, erd han selv 
kan bringes til at tro Saadant; thi han tilføjer: ,, Vistnok træ 
der denne Tankernes Relation ikke just meget klart frem; 
men jeg ser ingen anden Vej, ad hvilken Apostelens Digres- 
sion (3, 194.) lader sig motivere af Sammenhængen*. Ad en 
langt bedre og simplere Vej har dog de Wette forsøgt at 
klare Sagen. 'Langt rigtigere siger ogsaa Calvin: ,non ami+ 
tnadvertunt, 'hoc praecipue velle Petrum, quemadmodum poteén- 
tin spiritus Christi vivificam se in ipso ostendit et talis ἃ 
mortuis fuit cognita* (han tænker nemlig paa de Fromme), 
ptalem etiam erga nos fore*.. Hølge Weiss's Mening trø- 
stes de betrængte Christne ikke. saa meget dermed, at de selv 
have Christus til sin Frelser, som dermed, at de selv kunne 
frelse sine Modstandere. Men hvorfor dog hente denne Trøst 
fra de Dødes Bolig? — Dog, det. vilde blive trættende at 
opregne «alle de Forklaringer, hvormed man har forsøgt at 
undskylde den Digression. af Petrus, som man selv uden 
Grund har troet åt finde i vort Sted. Intet viser tydeligere 
Uholdbarheden af hin Mening om '*en Evangeheprædiken i 
de Dødes Rige, end det Faktum, at''der iblandt alle dens 
utallige Forsvarere ikke ér Nogen, som har været i Stand til 
at anbringe den i Sammenhængen, uden at Tankegangen der- 
ved er bleven uklar 104), | 

Vil man faa et rigtigt Indblik i vort Steds Forhold til 
den øvrige Tankeudvikling, da henvende man allerførst sin 


105) W iesingers Angivelse af Sammenhængen er vistnok sindrigere, 
end alle de Övrigés, omendskjönt ogsan han slaåt ind paa Gåders 
og Weiss's Vej. Dog taler imod den dels, hvad vi ovenfor imod 
Wiesinger have anfört om Sammenhængen lige fra V. 13 af og 
om selve Stedets Natur, dels hvad 'der nedenfor vil blive anfört 
om det Stempel, Traditionen fra den ældste Tid af havde paapræget 
hin i Syndfloden omkomne $lægt, — et Stempel, dér i Sandbed er 
for hæsligt, til at men kan amtage, at ner var νὼ Naadesbud- 
skab, Christus bragte dem. 
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Opmærksomhed paa hin korte, saa at sige, Sum af Brevet, 
der tre eller fire Gange gjenklinger deri: ta naSnparta καὶ 
ai μετα ταῦτα δοξαε (1,11. 4, 13. 5, 1). Hvorledes denne 
Brevets Hovedtanke kommer til Aabenbarelse i Christi eget 
Liv, beskrives nu pas vort Sted — ikke længere, som før 
(2, 7), billedligen, men — efter Virkeligheden: ϑωνατώϑεες 
μὲν ὅαρκι, ξωοποιηϑεῖς δὲ πνευματι. Heraf ladtr det sig 
slutte, at disse Participier ikke udgjøre noget blot Tillæg, men 
at de danne. Kjernen i Stedet. Fremdeles følger deraf, at 
φωοποιηϑεῖς, som betegnende det første Trin i Herligheden, 
tillige indbefatter de enkelte Trin, som senere omtales. Hvor 
inderligt idetmindste Himmelfarten hænger sammen med Le- 
vendegjørelsen, antyder Apostelen selv, idet han imod Slnt- 
ningen af Kapitlet, umiddelbart efter paany at have omtalt 
Opstandelsen (V. 21), tilføjer: Os ἐστεν ἐν δεξιᾷ του Sepw 
(V.22). Men ogsaa naar det strax nedenfor heder om Chri- 
ptus, at han er ὁ ἑτοιμως ἐχωῶν KPIVAL GVTAS καὶ νεκροὺς 
(4, 5), da viser dette utvivlsomt tilbage til Indtrædelsen af 
den Tilstand, hvori ban nu befinder sig, og som snart skal 
blive aabenbaret for alle Mennesker, baade Vantro (V. 5) og 
Troende (V. 13. 5, 1.4) 195), Der er ogsaa Adskilligt, som 
taler for, at der. finder en engere Forbindelse Sted imellem 
vort Sted og næste Kapitels bte Vers. I det 6te Vers nemlig, 
hvilket næsten er forbundet til Eet med det δία, omtales det, 
der 8, 18 berettes om Christus (SavarødSeg oapxt — Qao- 
moindeig δὲ mvavuart) som Noget, alle de, for hvem Christi 
Evangelium er blevet prædiket, have at lide saavelsom at 
haabe (xpiSnvai — 6apx1, Ånv — πνευματι). Og Talen 
faar i V. 6 en Afslutning, saaledes at V.7 indleder noget 
Nyt. Saaledes udvikles fra 3, 18— 4, 6 den i 3, 17 udtalte 


166) De Wette: ,For ham, som er beredt til at dömme Levende og — 
Döde, nemlig den opstandne, ved Guds Ilöjre siddende 
Frelser* (3, 22). 
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og i Slutningen af 4de Kapitel (V. 19) korteligen gjentagne 
Tanke. | | 

Dernæst maa det nøje fastholdes, at det som i disse Vers 
siges om Christus, ikke saa meget er skrevet for at meddele 
Læserne en Doktrin, som for at befæste dem i et helligt Liv 
og navnlig i en troende Standhaftighed under Trængslerne. 
Overhovedet er Talen ikke om Christi Lidelse og Herlighed i 
og for sig, men om de Christnes Lidelse og Herlighed i Lighed 
med Christi. Derfor er strax fra Begyndelsen af hint ἕνα 
nuas xposayayn τῷ Seg indskudt; hvorledes han har 
iverksat dette, beskrives dernæst omstændeligere, idet hans 
egen Hengang til Faderen skildres. 

Dersom det nu alene havde været dette, Apostelen havde 
villet indskjærpe, at de troende Christne ved Christus skulle blive 
udfriede af hine Trængsler til Livets Herlighed, da vilde V. 19 
'og V.20 være ganske overflødige. Han kunde da strax være 
gaaen over til at tale om Daaben som det, hvorved ogsaa de 
Christne vare blevne delagtige i hint ved Opstandelsen for- 
livervede nye aandelige Liv og havde annammet Pantet paa 
den evige Herlighed, med hvis hele Fylde de engang skulde 
forlenes af ham, som opstanden og herliggjort var faren til 
Himlen. Saaledes vilde Talen skride jævnt fremad. Vist er det, 
at de tage storligen fejl, som mene, at Apostelen har indflettet 
disse Ord om Syndfloden for derved at bane sig Overgangen 
til at omtale Daaben. Hvilken Omvej at udlede Daabens 
Vand af Syndflodens Bølger! At omtale Daaben maatte ligge 
Apostelen nær, da han i Begyndelsen af Brevet skrev: ὃ 
avayevrnoas nuas εἰς ἐλπιδα Cmsar δι ἀναστασεῶς 
᾿Ιήσου Χριστου ἐκ νεκρῶν (V.3). Og Apostelens: Ord om 
Christi Død og Opstandelse maatte bringe enhver Christen 
til at tænke paa Daaben (Rom. 6, 4. Kol. 2, 11. 12). Og 


endelig, hvorledes kunde det, der skulde danne Grundlaget for 
Tidsskr. f. den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 4 H. . 39 
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det Foregaaenor, være knyttet saa løst til dette, som ved det 
blotte ὁ και — νυν 195). 

Vi maa derfor i noget Andet, end dette, søge Grunden 
til, at Apostelen har indskudt de Vers, hvorom det her gjæl- 
der. Han anvender et Slags todelt Årgumentation, hvad der 
tydeligt nok betegnes ved de to indbyrdes korresponderende 
Participier æopesvSeis i Begyndelsen og imod Slutningen. 
Nedstigende og opstigende beviste Christus sit gjenerhvervede 
Livs og sin Herligheds Kraft. Men begge Dele maa være 
skeede til de Christnes Bestyrkelse eller idetmindste i dette 
Øjemed her være omtalte af Peter. Dette ligger ogsaa klart 
for Dagen. Han har nemlig — vi ville bruge Apostelens egne 
Ord — ikke alene villet indskjærpe dette 071 οὗ ὀφϑαλμοε 
κυριου ἐπι δικαιοὺυς καὶ ὦτα αὐτου εἰς δεησιν av- 
τῶν, men tillige νοὰ et Exempel villet bevise det Andet: 
ὁτι προδωπον KVPIOV ἐπι ποιουντας κακα (V. 12). 
Om Modstanderne selv siger han nu vistnok, at de ved Christi 
Gjenkomst paa den yderste Dag kunne vente sin Dom (4,5). 
Men fra den tilkommende Tid ligger det ikke saa nær at hente 
Trøsten, naar Talen er om, hvor stor en Herlighed og Magt 
Christus, de Christnes Anfører og Ophavsmanden til deres Frelse, 
allerede har opnaaet. Haabet om den christne Sags fremtidige 
Triumf maatte klarligen i højeste Grad blive bestyrket ved 
 Anførelsen af et Exempel paa, at en saadan Triumf allerede 
engang i Tiden havde fundet Sted. Nu var det imidlertid ikke 
nok at henvise Læserne til en i den ældste Tid over de Vantroe 
udgangen Dom, hvor alvorlig end denne kunde være (og en 
skrækkeligere Dom, end Syndfloden, gaves der ikke). Thi 
Grunden til, at de Christnes Tro var saa haardt anfegtet, 
var den, at de, selv efterat Christus var opfaren til Himmels, 


199) Smil. Wiesinger p. 247: ,Man maa ikke ville bestemme Betydningen 
af V.19.20 efter denne relativiske- Tilknytning, da Forfatteren ynder 
saadanne*. 
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saa Ugudeligheden te sig saa kraftig og næsten triumfere over de 
Christne. Derfor maatte Apostelen hente det Exempel, han her 
vilde anføre paa Christi retfærdige Dommervirksomhed ligeover- 
for de Ugudelige, fra selve den Tidsperiode, i hvilken de 
Christne da befandt sig, nemlig Tiden efter Christi Opstandelse. 
Jerusalem var endnu ikke erobret. Men et andet Exempel 
havde han ved Haanden: Christi Nedfart til Helvede. At det 
ikke først var nu, Læserne fik Kundskab om denne, se vi 
klart af Udtryksmaaden i vort Sted, idet Apostelen udtaler 
sig baade kortere og mere overfladisk derom, end rimeligt 
vilde være, om det var første Gang, han foredrog et saa vig- 
tigt Dogme 127), Vi maa derfor opgive Haabet om, at vort 
Sted i og for sig skal give os saa megen Oplysning om Ned- 
farten, at vi ligesom skulde kunne overskue dens hele Omfang. 
Her var overhovedet ikke Stedet til at omtale, hvad Christi 
Nedfart var for Andre, f. Ex. for hine onde Aander, der ifølge 
Peters andet Brev og Juda Brev ligeledes holdtes bundne i 
Hades. Her sigtes alene til, hvad Christus har gjort ved sin 
Aabenbarelse iblandt dem, som efter at være bortrevne ved 
Syndfloden nu i Fængsel lede Straffen for sin Ulydighed. Thi 
hvor stor en Lighed der finder Sted mellem hin Syndflodens 
Tid og Apostelens egen Tid, viser han selv klart, idet han 
sammenstiller det ringe Antal af dem, der i hin Tid lode sig 
frelse i Arken, med de Faa, der nu annamme Daaben og blive 
Christne 198), Hvad kunde nu mere bidrage til. at bestyrke 
de faa og betrængte Christne, end at se, hvorledes Christus, 
saasnart som han selv var gaaen sejerrig ud af Lidelsen, gik 


197) Smil. Weiss Petrin. Lehrbegr.: ,Pétrus forudsætter Christi Hadesfart 
i og for sig som bekjendt for Læserne, ligesaa vel som de andre 
Kjendsgjerninger af Christi Liv, hvilke han i vort Brev omtaler, og 
kommer kun lejlighedsvis til at beröre den”. p. 229f. — Gåder: 
»Petrus kommer mere kun tilfældigen til at omtale den*. 

16) Sml. De Wette: ,— reddede et lidet Antal, Modbilledet af Noahs 
Familie*, 

39* 
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hen for at beskjemme den vantroe og ulydige Masse, som i 
forrige Tider nær havde overvældet de Frommes lille Hob, og 
for paa samme Tid at hævde de otte troende Sjæles retfær- 
dige Sag? Efter at have forudskikket dette Exempel kunde 
Apostelen nu med langt større Vegt udtale, at Christus er 
færdig og beredt til ogsaa at dømme de nu levende Mod- 
standere (4, 5). 

Hertil kommer endnu, at vi finde disse til Dommen hjem- 
faldne Modstanderes Færd skildret omtrent med de samme 
Farver, som hine Noachiters. “σελγειαι, ἐπιϑυμῖαι, oivo- 
φλυγιαι, κῶμοι, ποτοι (4, 3) — maa ikke disse Udtryk 
minde Euhver om Christi Ord betræffende hin Slægt: σαν 
— τρώγοντες HAL πίνοντες, PAHOUVTES HAL EKVAUIGOVTES 
(Matth. 24, 38)? Og Ingen vil vistnok negte, at Ordene i 
V. 5 — μη συντρεχοντων ὕμων εἰς τὴν αὐτὴν της ἀσω- 
τιας avaxvoi --- indeholde den samme Sammenligning imel- 
lem de Frommes ringe Hob og Mængden af de Ugudelige, der 
plage hine Faa, for hvem de ville gjøre sin egen gudløse Færd 
til en Lov, — som den, der anstilles ovenfor, hvor de otte 
Troende modsættes hele den vantroe Slægt Paa samme 
Maade se vi, at imod Slutningen af Brevet den yderste Dom 
beskrives i Udtryk, som ere laante af hint Exempel fra den 
gamle Tid: 71 τὸ τελος τῶν ἀπειϑουντὼν τῷ TOV ϑεου 
εὐαγγελιῷ; καὶ εἰ ὁ δικατος μολις σωεται, ὁ 
ἀσεβὴς καὶ ἁμαρτῶλος που φανεῖται 195); 

Hvordan en Argumentation — for atter og atter at gjen- 
tage dette — vilde det dog være, om Christi strenge Doms 
uundgaaelige Vished for dem, der syndede i Lighed med 
Noahs Samtidige, blev udledet af det Faktum, at netop disse 
Noahs Samtidige af den samme Christus vare blevne løsladte 


199) Smil. ovenfor: εἰς ἥν ολίγαι τουτ᾽ ἐστιν ὀκτω ψυχαι διεδω- 
ϑηόδαν ——, og ? Petr. 2, 5: όγδοον Næe δικαιοδυνης 
κηρυκα Epviake, κατακλυόμον κοόμῳ ἀόδεβων ἐταξας. 
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af sit Fængsel '!")? Meget mere maa det nu være indlysende, 
at Gangen i Apostelens Argumentation er følgende: Først be- 
kræfter han ved et Exempel den Sandhed, at de Ugudelige 
skulle blive beskjæemmde ved den Christus, der selv er bleven 
udfriet fra de Ugudeliges Vold (sml. ϑανατωϑεις med 2, 7), 
og først derefter fremhæver han atter de Frommes Haab om 
Frelse og Renselse og viser Udfrielsens Vej. Stedsbetegnel- 
serne tjene til at anskueliggjøre Sagen. Til Fængslet, som det 
Sted nemlig, hvor de til Dommen Hjemfaldne holdes forvarede, 
nedstiger Sejerherren og Dommeren først; dernæst stiger han 
op til Himlen ligesom til et Tribunal, for hvilket de Christnes 
og alle Frommes Sag tilsidst offentligen paakjendes (smi. 3, 16 
med 4,5). Altsaa finder her næsten den samme Inddeling Sted, 
som vi i omvendt Orden forefinde i Peters andet Brev (2, 9): 
οἷδε κυριος εὐσεβεῖς ἐκ πειραόμου ῥυεῦϑαι, ἀδικους δὲ 
εἰς ἥμεραν κρισεῶς κολαξομενοῦυς τηρεῖν; hvor inderligt 
dette Udsagn stemmer overens saavel med det første Brevs 
Indhold overhovedet, som med Sammenhængen 1 vort Sted, 
kan Ingen være blind for. 

Vi tro saaledes at have bevist ligesaa meget af selve 
Ordene, som af Stedets Sammenhæng, at hin Lære om Evan- 
geliets Forkyndelse i Hades ikke har nogen Hjemmel i vort 
Sted. Det staar nu tilbage, nøjere at undersøge, hvorledes det 
har sig med den enge Relation, som efter fast alle Fortolkeres 
Mening skal finde Sted imellem dette Sted og 4de Kapitels 
sjette Vers. 


110) Vistnok vide vi vel, hvilken Forskjel Fortolkerne pleje at statuere 
imellem deres Skyld, der have hört Evangeliet, og Noachiternes 
Skyld; men Petrus idetmindste dömmer anderledes (2det Brev 2,9), 
ligesom ogsaa Alt, hvad han paa vort Sted anförer, gaar ud paa 
at frembæve deres Strafværdighed, derimod ikke et Ord paa at 
undskylde deres Bröde. 
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Overgangen til dette andet Sted (4, 6) banes saaledes, 
at Læserne igjen henvises til Christi Lidelses Forbillede. Men 
Formaningen begrundes her ved dette nye Argument (V. 1): 


3 t 


ὅτι ὃ παϑωῶν ἐν Gapxt πέπαυται ἅμαρτιας ν"13). Hvad 
disse Ord betyde, vil man ikke retteligen kunne forstaa, hvis 


14) Hofmanns Mening, at ot: 0.8. Vv. udtrykker Indboldet af hin 
Christi ἔννοια, kunne ikke engang Wiesingers Argumenter bevæge 
os til at gaa ind paa. Wiesinger tager fejl, naar han poastaar, at 
évvosa overalt betyder ,Tanke* og aldrig ,Sindelag". Passow, 
hvem han citerer, lærer noget Andet (5te Udg. p. 942). Endog 
hos gode Skribenter bruges Ordet i denne Betydning, og ikke blot 
hos Digterne (Eur. Hel. 1026: Ἥρας δε τὴν évvoiav ἂν ταύτῳ 
μένειν, ἣν ἐς Ga καὶ ὅον ποσιν ἔχει GornpuaS); paa samme 
Maade, som her af Petrus, bruges det Isocrat. p. 112 D. (Pilipp. 
6 150): roiaævtnv ἔννοιαν ἐμποιεῖν τινι. Hebr. 4, 12 
kan her ikke komme i Betragtning, fordi Ordet der staar i Pluralis. 
Hos LXX læses det i begge Betydninger; hyppigst forekommer det 
i Proverbia (smi. 3, 21: vie — — tnpnoov Eunv Bovånv 
κατ åvvoraær. Hesychius forklarer érvota ved Ordet βουλη):; 
endskjönt det der mere plejer at bruges om Klogskab (:5:2773), 
end om Viljen til det Rette, sml. 1, 4. 5, 2. Smil. ogsaa 23, 19: 
κατευϑυνὲ ἐννοιας δῆς napdias* un 169e olvomorns u. τ. Å. 
21, 26 læses hos Aquila åvvoiar istedetfor ἐπεϑυμιαι κακαι. Vil 
man paa vort Sted gaa ud fra Alexandrinernes Sprogbrug, da bör 
man oversætte: ,væbner ogsaa I Eder med den samme Klogskab*. 
Det gaar imidlertid overhovedet ikke godt an at sige, at Christus 
er död for os saaledes, at han har tænkt paa, hvorledes Syn- 
den ophörer med Döden (Hofmann: ,med den Tanke har Christus 
lidt Döden, at med Döden Forbindelsen med Synden er forbi". 
»Saaledes er det nu den Tanke, med saadan Lidelse at komme 
til et saadant Maal, hvilken har bestemt ham til at lide+!? 
Schriftbew. II, p. 326 f.). Ligheden ligger i maSeiv 6Gaputi, og 
med Uret indvender Wiesinger, at der i disse Ord ikke tales om 
Maaden, hvorpaa Christus har lidt. For det Förste tjener δαρκι 
med det Eftertryk, som det faar ved Modsætningen til xvevuart, 
ganske vist til at angive Maaden; dernæst er Talen ikke om 
Maaden alene, men Apostelen opfordrer de Christne til at [ölge 
Christus efter i selve dette at lide i Kjödet og ikke unddrage sig 
Modstandernes Forfölgelse. Da nu dette ikke plejer at ske uden 
en vis indre Modstræben, maa de iföre sig et Slags Rustning 
(0xA16a692), hvorved Sindet styrkes imod alle Fiendens Angreb. 
Ordene or: ὁ παϑὼν x. T.A. indeholde, saa at sige, en Angivelse 
af Belönningen. 


Om Christi Nedfart til Helvede. 591 


man ikke nu strax sammenligner Tankeudviklingens Stutning 
med dette Sted, fra hvilket den er gaaen ud. Hin det hele 
Afsnit afsluttende Tanke forberedes allerede i det 2det Vers: 
εἰς το μηκετι avSporev ἐπιϑυμιαῖις ἄλλα ϑεληματι 
Seov τον ἐπιλοιπον ἐν Gapxi βιωδαι xpovov. Det gamle 
Liv skal aflægges, og et nyt Liv begyndes. Men endnu om- 
stændeligere og i Ord, valgte med endnu større Elegants, 
udtaler han i V. 6 den samme Tanke saaledes: εἰς τοῦτο — 
εὐηγγελισϑη, ἵνα κριϑωδι μὲν κατα AavSporous δαρκι, 
δωσι δὲ κατα Seov πνευματι; selve de enkelte Ord minde 
os her om det parallele: ϑανατωϑεις μὲν GapXi, Gaonoin- 
Serg δὲ πνευματι 1.8). Og netop til disse Ord viser Over- 
gangen: Χριστου οὖν mwaSovros σαρκι, nor Buers — ὅτι 
ὃ παϑὼν ἐν σαρκι πέπαυται ἅμαρτιας, — tilbage, paa 
samme Tid som den viser fremad til hine Ord i V.6. Under 
Smerten af hine Trængsler og Forfølgelser dør, saa at sige, 
Mennesket saaledes, at det oplaører at leve paa samme Maade, 
som forhen. 'O Xpi6ros naSæv Gapxi er den Samme, som 
ovenfor kaldes ϑανατώϑεις ὅαρκι. Paa Betydningen af Or- 
det σαρξ beror imidlertid det Hele. Det Kjød, som lider, 
er det samme hos Christus, som hos de Christne. Men Chri- 
stus led uden nogen Skyld for Andres Overtrædelser, Ö1xa105 
ὑπερ aSiav περι ἁμαρτιῶν (ἃ. 6. Andres Synder). Αἱ 
Ordet har en anden Betydning, hvor Talen er om de Christne, 
antydes derved, at Dommens Begreb der er traadt i Stedet 
for Lidelsens; saaledes V. 6: ἔνα »p1Sa01 — Gapxi, smi. 
V. 17: ὁ καιρος του ἀρξασϑαι ro κριμα--- ἀφ᾽ ἡμων 3). 


19) Wiesinger har klart opfattet denne Parallelisme: ,men til dette 
Sted viser det foreliggende ikke blot i Henseende til Modsætningen 
imellem 6aæp& og xvevjua, men ogsaa imellem »xpi5æ6: og 261, 
tilbage”. p. 274 f. 

113) Αἱ ogsaa her menes en Dom, som erfares i Kjödet, fremgaar af 
V. 19, hvor de, som træffes af den, kaldes ot Za6GXOYTES. 
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Αἱ paa samme Maade ogsaa i V. 1 ,Kjødet* er det syndige 
Kjød, vise selve de følgende Ord: πέπαυται ἁμαρτιας εἷς 
TO μηκετι avSponov En Svuars — βιωσαι. 

Da imidlertid i denne Henseende altsaa Uligheden synes 
at være større, end Ligheden, anse vi det bedst, strax at til- 
føje det andet Led i Sammenligningen. Det nye Liv nemlig, 
til hvilket. Christus siges at have naaet frem efter Døden, 
kaldes et aandeligt: CæaoxoinSeis mvevuari. Men ganske 
paa samme Maade betegnes det Maal, til hvis Opnaaelse og- 
saa. Menneskene indbydes ved Evangelium: evnyyeløSm, 
ἕνα — G6061 κατα Seov πνεύματι, og det samme Liv, for- 
saavidt som det aabenbarer sig allerede i denne jordiske Til- 
værelse, beskrives ovenfor med de Ord: — SeAnpuarti Se0v 
τον émiAoinov Ev Gapui βιωδαι:ι xpovor 14), Det, hvor- 
om Sammenligningen drejer sig, synes altsaa at være dette, 
at Christus efter mange bitre Lidelser og tilsidst Døden er 
naaet frem til et nyt Liv, og.at nu de Christne ad den samme 
Vej bør stræbe frem til det samme Maal; dette angiver Apo- 
stelen som Hensigten med det om Christus forkyndte Evan- 
gelium; Læserae ere allerede paa Vejen, da de jo i Lighed 
med Christus maa lide under de Vantroes Forfølgelser 5). 
De, som nu underkaste sig denne Lidelse med det samme 
Sind, som Christus (τὴν avrnv évvoiav), blive herved ham 
lige, som frivilligen har hengivet sit Liv. Men det Liv, som 
de aflægge, er ikke selve deres menneskelige Liv, men det af 
menneskelige Lyster besudlede Liv. Hvo der nu saaledes har 


14) Af denne Grund læses der ogsaa i V. 1 ἐν 6aæpx xaSær, idet 
en anden Forestilling ligger til Grund, end hvor det blotte Gap 
er brugt, dog uden at Meningen derved er forandret. Smil. Win. 
Gramm. 6te Udg. p. 366. 

6) Med störste Ret gjör Wiesinger opmærksom paa, at Ordene ὁ πα- 
Sør ἐν δαρκι paa dette Sted bör tages i samme Forstand, som 
ovenfor hint ma6xeiv δια δικαιοόυνην (3, 14). Han henviser til 
2 Kor. 4, 10. 16. Fil. 3, 10. 
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forsaget det Jordiske, han faar istedetfor sit i Synden førte 
Liv et guddommeligt eller. aandeligt, hvilket her i Verden 
tager sin Begyndelse, men først da fuldkommen opnaaes, naar 
Kjødet ganske er aflagt. 

Efter dette lader nu ogsaa Perfektet memavtai sig let- 
tere forklare. Fremfor Alt maa det fastholdes, at Udtrykkets 
Form er bestemt af Ligheden med Christus, som efter een 
Gang at have lidt Døden er opstanden til et nyt Liv, hvis 
Herlighed han nu nyder. Men med hvad Ret dette anvendes 
paa dem, som i dette Liv ved de Trængsler, de efter Guds 
Vilje lide, dog kun lidt efter lidt skride fremad i Ren- 
selsen fra al Syndens Besmittelse, kan først forstaaes, naar 
man tager 1 Betragtning, at Apostelens Ord om Daaben ligge 
imellem det, som “πὰ udsiges om de Christne, og det, som 
ovenfor .er sagt om Christus. Ved Daabens Annammelse ere 
de blevne delagtige i hint nye, fra al Syndeskyld rensede 
Liv 116)» Men idet de nu før dette sit hellige Livs Skyld 
lide Forfølgelse, neddukkes de derved, saa at sige, paany og 
dybere i hint frelsende Vand. Vi have saaledes her en Tanke, 
aldeles lig den paulinske: ὃ γαρ azxoSavæv δεδικαιῶται 
ἀπο της auaprias (Rom, 6, 7, smi. 4) ! 17).  Ogsaa hvad 
vi læse ovenfor (2, 24): s— ἕνα ταῖς ἅμαρτιαις ἀπογενο- 
μενοι TN δικαιοόσυνῃ GNOGHEV, me frembyder en træffende 
Parallel til vort Sted. Kun maa dette fastholdes, at 
Apostelen paa vort Sted ikke saa meget har for Øje den 
Retfærdighed, som annammes ved Troen, som den Livets 
Fornyelse, der viser sig virksom i christelige Dyder; det er 
denne, han i Analogi med Christi Forbillede skildrer, som om 


116) Job. Gerhard: Sumto argumento non solum ab exemplo, sed etiam 
a virtute mortis Christi. | 

17) Cfr. især V. 11 f.: οὕτω και ὑμεῖς λογιδεόϑε ἑαυτους venpovs 
μὲν TD ἁμαρτιᾷᾳ, φωντας δὲ τῷ Sem ἐν Χριότῳ ᾿Ιηόου. Mn 
ovv βαδιλευετῶω ἢ ἁμαρτία κ. τ. Å. Wiesinger p. 264 f. 
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den allerede var bragt til Fuldendelse og Fuldkommenhed. 
Det følgende εἰς τὸ μηπκετι — βιωσαι viser klart nok, at 
her handles ikke om det Maal, hvortil man er kommen, men 
om det, hvortil man maa stræbe hen 1 18). — Saafremt vi nu 
rigtigen have opfattet Indholdet af disse Vers og Sammen- 
hængen imellem Ta: kerne, vil ved det Foregaaende aHerede 
adskilligt Lys være kastet over det navnkundige Sted: εἰς 
τοῦτο γαρ KAL νεκροῖς εὐηγγελιόϑη, ἵνα κριϑωσε μεν 
κατα AvSpwnovs σαρκι, φωσι δὲ κατα ϑεὸν πνευματι. 

Hvad først κριϑηναι --- σάαρκε angaar, hvilket meget 
passende her strax kan omhandles, da vil det efter det Fore- 
gaaende være let at forklare Betydningen deraf. Der tænkes 
paa Lidelsernes Smerte, som i Døden paa een Gang naaer sit 
Topmaal og sin Afslutning (smil. 3, 18. 4, 1. 17). Den kaldes 
en Dom, fordi de, som lide saaledes, lide Straf for sine Syn- 
der. Dette udtrykkes endnu klarere ved Ordene κατὰ av- 
Spæønovs (smi. ovenfor S. 516). Disse Ord henvise aaben- 
bart til V. 2: avSpøzæv ἐπιϑύμιαις, og vise, at her tales 
om den for Menneskene ejendommelige Dom, til hvilken de 
som beheftede med urent Kjød ere hjemfaldne. Men idet 
der nu tilføjes 0ap»x1, er ifølge Sammenhængen Meningen den, 


115) Medrette henpeger Huther paa den Relation, hvori Partiklen μη- 
ett staar til Perfektet zexavrar; hvad der fölger af den fore- 
gaaende Tanke, tilföjes her paa samme Maade, som Rom. 6, 11. 13. 
Til hele Stedet sml. Baur p. 235: ,Hvo som lider og derved bry- 
der med Syuden, dræber altsaa sit 6ap& som Sædet for æuaprtia, 
paa den samme Maade (?), paa hvilken hos Christus Lidelserne 
medförte 6ap&'s Död". ,DNe umotiverede Sætninger maa suppleres 
ved den paulinske Betragtning af Christi Död". Petrus sætter 
istedetfor den dogmatiske Idé om Livssamfundet med Christus det 
sædelige Begreb af Christi Efterfölgelse". Hofmann p. 326: ,Det 
er at sammenligne med det ligeledes almindelige Udsagn Rom. 6, 


7f.-- —'og omhandler ligesaa lidt, som dette, hvad den har gjort, 
som har lidt i Kjödet, men derimod, hvad der har fundet Sted med 
ham — —, at han nemlig er kommen til Ende med Synden*, — — 


»Vi, som i levende Live ere döde fra Synden*. 
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at ved selve denne Kjødets Dom det af Guds Aand gjenfødte 
Menneskes anden Bestanddel maa tænkes befriet saavel fra 
Synden (4, 1) som fra Straffen. Noget Saadant kunde 
Apostelen aldrig have sagt om Vantroes Død. Hos 
dem er ikke blot Kjødet, men selve Sjælen, selve Viljen 
Dommen underkastet. I hele Brevet betegner Gap»: xaServ 
eller xpiSnvai den Kjødets Tilintetgjørelse, som i sig selv er 
Sjælens Liv. Allerede heraf skjønnes det, at det ikke kan 
være Apostelens Tanke, de Wette og Andre have truffet, 
naar de forstaa disse Ord om en Dom over Noahs vantroe 
Samtidige. 

I nær Sammenhæng med dette Spørgsmaal staar Spørgs- 
maalet om Sætningsleddenes Struktur. De to Slutningsled 
ἕνα κριϑῶσι μὲν — 2001 δὲ synes at være saaledes ind- 
rettede, at vi maa betragte begge som staaende i samme Af- 
hængighedsforhold til εὐηγγελισϑη. Det er bekjendt, at 
Mange af dem, som i den senere Tid have behandlet dette 
Sted, antage xp1Snvai for henhørende til en tidligere Tid, 
end selve Evangelieforkyndelsens Tid, og se Virkningen af 
denne Forkyndelse udtrykt først i det andet Led (3a61 ås — 
ævevuart) 119); som om Apostelen havde skrevet: ἔνα κρι- 
Sevtes κατα ἀνθρώπους δαρκὶ φωσι κατα Seov mvev- 
ματι. Efter Grammatikens Love er vistnok en saadan Om- 
bytning af Participium med ,verbum finitum* tilladelig 129) 


19) Smil. navnlig Steiger, de Wette, Bråckner og Huther til 
dette Sted, og mod dem Wiesinger p. 275. 

130) Ja, dette er endog en yndet Udtryksmaade hos Talerne, især [so- 
crates; cfr. Mattliæ Gramm. p. 1486 f. Bernhardy wissenschaft- 
liche Syntax p. 486. De Steder af N. T., man plejer at anföre 
(Joh. 15, 16. Rom. 4, 17. Luk. 10,21. Matth. 5,16) ere allesammecn 
af en anden Beskaffenhed. Med större Skin af Rimelighed kunde 
Joh. 9, 39 anföres; dog er heller ikke dette Sted at forstaa saa- 
ledes, som om Christi xp1uæ blot indeholdtes i det sidste Led, men 
den indeholdes tillige i det förste, som selv de Wette rigtigen 
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Dog er denne Udtryksmaade for indviklet til, at man kar: 
antage, at de, der hørte Brevet oplæses, skulde kunne forstaa 
Apostelens Ord paa denne Maade. Enhver, som be:ragter 
denne Periode i og for sig, vil faa det Indtryk, at den to- 
leddede Hensigtssætning staar i en saadan Forbindelse med 
det styrende Verbum, at Hensigten med Evangeliet derved 
betegnes som en dobbelt: paa den ene Side, at Kjødet over- 
gives til Dommen, paa den anden Side, at det af Aanden 
fornyede Liv helliges Gud. Med den største Nøjagtighed, ja 
Elegants, ere Ordene baade valgte og anbragte saaledes, at 
de enkelte Ord svare til hinanden, hvilket ikke finder Sted, 
uden hvor Leddene have samme Vegt og den anden Tanke 
er sideordnet med, ikke underordnet den første. Åt nemlig 
Forskjellen i Tempus Intet gjør til Sagen, maa vistnok Alle 
indrømme. Den ene af Evangelieforkyndelsens Virkninger be- 
tegnes som forbigaaende '?'), medens den anden er en blivende 
og aldrig ophørende. At Hensigtsangivelsen virkelig omfatter 
begge disse Virkninger, bliver endnu klarere derved, at εἰς 
τοῦτο er forudskikket ligesom for at betegne det Generelle, 
som dernæst ved Partiklerne μὲν — δὲ adskilles efter sine 
Bestanddele. Overhovedet ynder Petrus at udtrykke en Tanke 
i to paa denne Maade adskilte Led. Saaledes heder det ovenf. 
(1, 19. 20): ὡς Auvov ἅμωμου — — προεγνωσμενου μεν 
προ καταβολῆς kosuov, φανερωώϑεντος δὲ ἐπ᾽ ἐσχατου 
τῶν χρονῶν, og 2, 4: προς ὃν προδερχομενοι λιϑον 
Covra, ὑπο ἀνϑρωπων μὲν ἀποδεδοκιμαόὄμενον, παρα 
δὲ ϑεῷ ἔπκλεκτον, smi. 4, 14. Paa den anden Side kan det 
af det ovenfor citerede Sted 2, 24 sees, at han, naar Tanken 


har opfattet: ,begge Dele fremstillede som en Dom — d. 6. en 
Adskillelse*. Lutbardt: , Dommen som Resultat*. 

121) Derimod ikke som ,forbigangen*, som De Wette vil. Smil. hvad 
Wiesinger rigtigen bemærker herimod p. 275. Winers Gramm. G6te 
Udg. p. 257 f. 
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er en underordnet, ogsaa fremsætter den i en underordnet 

Sætning "29). Men der synes ikke at kunné blive nogen 

Tvivl tilbage, naar vi se hen til de to Led i det Foregaaende: 

Savarodeas μὲν ὄαρκι, φΦωοποιηϑεις δὲ mavevuart, 1 

Analogi med hvilke baade Tanke og Ord i vort Sted ere 

formede. At Evangeliets Hensigt overalt, hvor det 

forkyndes, er den, at det, som vederfores Christus, 
nu ogsaa kan blive realiseret paa alle dem, der ville 
blive delagtige i hans Frelse, — dette synés at være 

den Tanke, som efter Sammenhængen maa ligge i V. 6. Vi 

forefinde nemlig her igjen hin, saa. at sige, Grundlov for Christi 

Rige, som gjentages igjennem det hele Brev: at Liv og Her- 

lighed i Christus og ved Christus ikke er at finde, medmindre 

Kjødets Lidelse og Død er gaaen i Forvejen: ,per crucem ad 

lucem*. At dette netop er Øjemedet med Evangeliets For- 

kyndelse, siger vort Sted ligefrem, og det med en saa nøjagtig 

Distinktion imellem Virkningens tvende Sider, at vi ikke be- 

tænke os paa at kalde dette Sted Summen og ligesom Top- 

punktet af det hele Brev 1358), 

At vi nu paa dette Sted først se Dommens Begreb at 
være traadt i Stedet for Lidelsens og Dødens Begreb, finder 
199) "OS τας ἁμαρτιας μων AVTOS ἄνηνεγκεν ἐν τῷ Gouar: av- 

του ἐπι το ξυλον, ivarais ἁμαρτιαις ἀπογενομενοῖι 

17 δικαιοόυνῃ EN δωμεν. 

199) Med denne Anskuelse stemmer det særdeles vel, at den fölgende Del 
af 4de Kap. (hvad nemlig det 5te angaar, da fortsætter det ikke 
Talens Traad, men tilföjer kun enkelte Forskrifter) næsten ikke 
tilföjer noget Nyt, men paany og med end större Vegt gjentager, 
hvad der allerede er sagt, hvorpaa tilsidst i de tre sidste Vers 
(17—19) det hele Brevs Sum med störste Eftertryk gjentages. I 
V. 7 afbrydes Tankegangens Traad ved en tilföjet Formaning, 
aldeles ligesom ovenfor (3,8) Rækken af Forskrifter angaaende 
de specielle Pligter ved en generel Formaning. Ved det 1lte Vers 
har han allerede havt isinde at slutte; men for ret kraftigen at 


indskjærpe Læserne, hvad der var af störst Vegt, har han tilföjet 


nogle Ord, i hvilke han atter korteligen snmmenfalter Prevets 
Indhold, V. 12—19. 


598 G. v. Zezschwitz, 


sin Forkaring dels i, hvad der ovenfor er sagt (S. 594), 
dels i Sammenhængen. V. 6 tilføjes som argumenterende til 
V. 5, hvor Talen er om den Dom, Christus snart skal holde. 
Εἰς τουτο yap καὶ viser klarligen, at det efterfølgende xp1- 
Snvar korresponderer med det foregaaende κρίναι, dog 
saaledes, at det paa samme Tid tilkjendegives, at den døm- 
mende Magt, som ogsaa Evangelieforkyndelsen har, virker 
ikke evig Fordømmelse og Død, men et nyt Liv i Aanden, 
efterat Kjødet er overantvordet til Tilintetgjørelse. Med stor 
Skarpsindighed har Baur nyligen udfyldt Apostelens Tanke 
saaledes: ἕνα κριϑωσιν ὡς KATAKPIVONEVOL μὲν κατὰ 
ἀνϑθρωποῦυς δαρκε, Cmvres δὲ κατα ϑεον πνευματι"35). 

Dernæst maa vi jævoføre, hvad vi nedenfor læse: ὁτὲ 0 
καιῖρος Tov ἀρξαῦσϑαι To κριμα ἄπο του οἴκου TOV 
ϑεου (4,17). Medrette forstaar Huther disse Ord ikke om 
en Dom, der først er ivente, men om en, der allerede er be- 
gyndt at fuldbyrdes. Med Hensyn til Maaden, hvorpaa den 
fuldbyrdes paa de Troende, antage Fortolkerne fast enstem- 
migen, at det er hin zvpæois (V. 12), d. 6. Modstandernes 
Forfølgelser, som her er ment ved Dommen 135).  Saaledes 


19) Sml. det anförte Skrift p. 219, Note 1: ,Hvad der vanskeliggjör 
Stedets Forstaaelse, er den dobbelte Betydning, i hvilken xpiSa6: 
maa tages. Det staar saavel generelt om Dommen efter begge 
dens Sider og refererer sig derfor til begge Sætninger, — som 
ogsaa i Modsætping til 3461, saaat det kun betegner en Dömmen 
i ond Betydning. Fuldstændigt skulde det derfor hede: ivaæ »p1- 
Saör κ. τ. Å.*, se ovenfor. 

16) Calvin: y,Haec, inguit, necessitas totam Dei ecclesiam manet, ut 
non tantum communibus hominum miseriis subjaceat, sed peculia- 
riter et praecipue Dei manu castigetur: tanto igitur aequiore animo 
ferendae sunt pro Christo persecutiones". Steiger: ,Fordi Tiden 
nu er der, da fortrinsvis Guds Hus maa blive dömt ved Lidel- 
ser ——*. De Wette: 2] Dommen regner Forfatteren de foran 
den gaaende Forfölgelser af de Christne (små. Metth. 24, 9 [ἴ.), og 
det ikke blot formedelst Forbindelsen, men ogsaa formedelst Slægt- 
skabet imellem Begreberne Dom og Prövelse*. Huther: ,Ver- 
densdommen — å successiv Udvikling — tager sin Begyndelse hos 
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vender Talen ganske tilbage til den i samme Kapitels lste 
og 6te Vers liggende. Tanke. Efterdi nu Dommen paa hint 
Sted tilskrives Gud selv, indsees det let, med hvad Ret den 
paa vort Sted udledes fra Evangeliets Forkyndelse. Thi ved 
dette kaldes og indbydes vi til at gaa ind paa den ejendom- 
melig-christelige Pligt, med en streng Dom at hjemsøge de i 
vort Kjød boende Lyster (2, 11). For at fremme Udøvelsen 
af denne Pligt sender Gud selv Trængsler paa os (1, 6. 7. 
4, 19), idet han hertil allermest benytter Evangeliets Fienders 
Had. Men at lide for sin Tro paa Evangeliet er ligesom en 
Besegling paa det rette inderlige Samfund med Christus. 

Særdeles egnet til at sammenlignes med V. 17 saavelsom 
med V.6 i vort Kapitel er dette Ord af Paulus: εἰ yap 
éavrous Öi8xpivouev, οὐκ av ἐκρινομεϑα' κρινομενοῖι 
de ὑπο nvpiov παιδευομεϑα, ἵνα un συν τῷ 
xXO06UG κατακριϑῶμεν (1 Kor. 11, 31 f.), ligesom ogsaa 
dette: mapabovvai τὸν τοιοῦτον τῷ σατανᾳ εἰς ὁλε- 
Spov τῆς ὅαρκος, iva TO πνευμα σωϑῇῃ Ev TN 
ἡμερᾳ του πυριου ”In6ov (1 Kor. 5, 5). 

Vi ville nu vende tilbage til den Forudsætning, hvorfra vi 
gik ud, at nemlig begge Led i Hensigtssætningen ere afhængige 
af Verbet εὐηγγελισϑη som virkende Grund. Dette indrømme 
de Fleste, og det endog de, som her statuere en Evangelie- 
forkyndelse iblandt de Døde. Saaledes have nyligen Schmid 
og Gider, nyligst Wiesinger, tidligere Grimm, König 
0. Α., idet vistnok Enhver af dem bekjæmper den Andens Op- 
fatning, dog samstemt i at betragte de to Led som paa lige 
Maade angivende Maalet for Evangeliets Forkyndelse. Gider 
(p. 55) argumenterer saaledes: ,Saa vist, som Levende og Døde 
skulle blive dømte, saa vist maa dette Sted, der skal tjene 
til Forklaring derover, tale om en xpive695a1, hvilken de 


de Troende (Matth. 24, 9f1.), hos hvilke den bestaar i Lidelsernes 
Lutringsild (V. 12) — —*. Smil. Wiesinger p. 300 f. 
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Døde, efterat Dødstilstanden allerede er indtraadt, maa 
underkaste sig, saaat vi, saafremt vi ikke ville sætte 
al Sikkerhed til Side, og saafremt ikke ganske anderledes 
uovervindelige Hindringer tvinge os til denne Yderlighed, ikke 
paa nogen Maade kunne trænge To »prve6Sai 6apx1 i Bag- 
grunden og anse det som et blot underordnet Moment, men 
maa opstille det som et for sig bestaaende Maal for Evan- 
geliet ved Siden af 34061 κ. τ. Å — —6, 

Andre bruge andre Argumenter; men alle disse Fortolkere 
geraade i en vanskelig Situation, forsaavidtsom de lade Dom- 
men fuldbyrdes paa Døde, medens den dog efter Petri Ord 
idetmindste erfares i Kjødet. Denne Vanskelighed søge de at 
hæve paa de forskjelligste Maader; men alle deres Forsøg 
gjøre mere eller mindre Vold enten paa de enkelte Ord eller 
paa Strukturen 1256). Giöder alene er gaaen saaledes frem, 
som Grammatikens og Logikens Love fordre, idet han har 
dristet sig til at tillægge de Døde Kjød; dette Kjød skulde 


12) Grimm Theol. Stud. u. Krit. 1835. 3dje Hefte p. 629 f.: ,xpiveGSar: 
blive bedömt, komme til Undersögelse (?), uden Bibegrebet af Af- 
straffelse og Fordömmelse. — Der vil altsaa over de Afdödes jor- 
diske Liv (Ὁ) vel udgaa en κρίμα, men — — til Bod*. Smil. 
imod ham König p. 34: ,Apostelens Mening synes at være den, at 
i Fölge af det jordiske Syndeliv deres Opstandelseslegeme(?) 
ikke vil komme til at besidde en saadan Fuldkommenhed, som — 
hos de allerede herneden Helliggjorte”. Schmid, bibl. Theol. 
Stuttg. 1853, II. p. 183: ,Det vil blive nödvendigt at tage Dommen 
(%p13061 64px1) å dens hele Omfang, saaledes som den begynder 
i det jordiske Liv, faar en fuldere Skikkelse i Döden og, naar 

sin fulde Realisation i den almindelige Dom".  Wiesinger: 
»Pödstilstanden betragtet som en vedvarende Dom efter Kjödet* — 
>Frelseforkyndelsen skeet for saaledes at gestalte deres 
Tilstand, at de paa den ene Side vistnok blive dömte efter 
Kjödet* — —. Men Aoristet xp1Sæmoiv betegner en Handling, 
som er fulgt efter Evangeliets Forkyndelse, ikke en ,Tilstand*, 
som, allerede frembragt ved andre Aarsager, ved Evangeliets Præ- 
diken ligesom bekræftes (οἷον saaledes at øestalte deres Tilstand* !). 
Dette er noget Indlagt. Af samme Bröst lider Schmids Mening. 
Weiss har slet ikke indladt sig paa dette Spörgsmaal. 
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da væbe Gjenstanden för den Dom, som 'vår Øjémedet med 
Evanpöliets Forkyndelse efter Døden. ;ØSaaledes — kån der 
ogsaa tales om ét øap& hos de Afdøde, og derved 
maatte 'da her forstaåes Faciten af et enkelt Individs time» 
lige, 'af Christus ikke bestemte Totalvirksomhed for sin Aands 


kvålitåtive Beskaffenhed*, Saadant'ladör sig let paastaa, men 


vånskeligén bevise. Tøvrigt indlader Gårder sig ikke engang 
pas nogen Bevisførelse, idet han ikke anfører endog kun ét 
eneste Sted, hvorved det af N.'T.'s Sprogbrug' kan godtgjøres, 
at -Øap& findes hos 'de'Døde.- ZapÉ, hvåd enten det nu 
betegner Menneskets forgjængeligé og skrebelige Natur, saadan 
som den ér'i dette' Liv (1,/24. 3, 18), eller det tillige inded 
slutter. Begrébet'af Syndighed, maa i ethvert Fåld frakjendes 
Mennesket, éfterat det er skilt fra 'det med Jorden sammen- 
Høxede Legeme, hvilket jo er det'eneste Forbindelsesled 
imellem Mennesket ' og dénne forkrænkelige og besmittedé 
Véörden 137). "Ligésom dette bevidnes af: mangfoldige Stédér 
i N. T. satledés perle det or: af Peters Porogig f 
dette Brev 123), Fe ME : οἱ 
Den største me Kake '"Hnidlertid pike 
fordi ar har holdt ag ved den som Ordene, 
Menings Vanskelighed. Perioden ér klarligen at opfatte saaledes, 
at det til  Hovédsætningens Aorist svarende Aorist, i Bisætningen 
(εὐηγγελισθη. —+ -HPLIGIGUW ) ee hvad der umiddelbart 
har filgt efter Forkytidelsen der, ' hvor Evangeliet ikke; har 
medt Modstand, og at ved Gap». Dommen indskrænkes τ. ikke 
til Noget; som de, der» dønimes, «engang have havt eller endog 
engang : skulle fåa, men til I Noget, som de. havde paa den Tid, 
da saavel Evaogeleforkyndelsen som. Dommen en Sted. 


177) Derfor heder det 'ovérifor år σαρκά: * 0 Fl Eg ᾿ 
με Smil. Engelhardts * ὠν νυ Slodbemærksinger od Gud τὰ 
P- 277 ἢ bl seid ar FE , SEE 

Tidsskr. f den evang.-lutherske Kirke. III Bd. 4 H. 40 
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Der bliver nu i Sandhed ingen anden Udyej tilbage, end enten 
lige imod N. T.'s Lære at indrømme, at 6ap& maa tillægges 
de Døde, eller ogsaa at antage, at Evangeliet er blevet for- 
kyndt for disse Mennesker, medens 46 endnu havde. Kjød, 
ἃ, 6. forinden de forlode det jordiske Liv !?9). For denne 
sidste Antagelse taler baade den derved fremkomne Tankes 
Klarhed og, hvad der er af den største Vigtighed, Skrift- 
analogien; thi overalt i den hellige Skrift udenfor dette, som 
Alle indrømme 139), dunkle Sted er det Dogme aldeles ubørt, 
at Evangelium er prædiket for de Afdødes Sjæle. Vi ville 
derfor nøjere undersøge de Ord, som, efter de fleste Fortol- 
keres Paastand skulle tale imod vor Mening. Det kunde dog 
være hensigtsmæssigt, strax fra Begyudelsen af at opstille 
et Vidnesbyrd imod denne fast enstemmige Skares Auktoritet, 
og det et Vidnesbyrd af en lærd Mand, som vistnok Ingen vil 
beskylde for, at han ialfald i denne Sag sætter Partihensyn 
over Sandheden, nemlig Baur i Tibingen, som nylig (i det 
anførte Skrift) med stor Skarpsindighed har udviklet den 
samme Anskuelse, som vii det Følgende skulle fremsætte, 
med Hensyn til hine Døde"). 


19) Luther (Commentar til Petri Breve, 1523) mener ogsaa, at det 
sidste af disse Alternativer mar lægges til Grund fot Fortölkuingen : 
pOrdene sige klarligen, at Evangeliet er prædiket ikke alene for 
de Levende, men ogsaa for de Döde; og ban föjer dog til, at de 
blive dömte efter Mennesket paa Kjödet. Nu have de jo 
ikke Kjöd, derfor. kan det ikke forstaaées, uden 9 δὲ 
de Levende. Hvad det end er, saa er det en underlig 
Tale; om Texten er kommen fuldstændig til os, eller om Noget 
er faldet ud, ved jeg ikke". — ,Jeg kan ikke antage den Mening, 
at Evangeliet skal være prædiket for de Döde; uden saa er, nt 
St. Petrus kunde mene det, at Evangeliet er frit udgaaet og har 
lydt overalt (Kol. 1, 23) og hverken er skjult for Döde eller Le= 
vende, hverken for Englene eller for Djævlene". . 

1) Saavidt jeg ved, er Delitzsch den Eneste, som har erklæret vore 
Steder 1 Petr. 3, 18 og 4, 6 for ,soleklare* (Bibl. Psych, p. 359). 

181) (janske nyligen har ogsaa Engellardt grundigt forsvaret deune 
Mening (Zeitschrift får Protest. u. Kirche. Erlangen 1856, XXXI, 
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Vi skulle nærmere betragte: V. 5 og døts Sømmenhæng 
med V.6. I V.5 forkyndes Modstanderne, forat de ikke 
længere skulle bespotte og bagtale de :Christnes hellige Liw, 
den Dom, der truer dem ved Christi Gjenkomst. Ser man 
hen til denne Sammenbhæng, vil man vistnok. vente .alt An- 
det, end at der umiddelbart derefter, og det som Argument, 
skal følge en Forsikring. om Storheden af den guddommelige 
Naade, der strækker sig endog til de Døde. Denne Mod- 
sigelse imellem Tankerne i begge Vers bliver endnu større 
ved deres Fortolkning, der, som f. Ex. de Wette, ved de 
her omtalte Dede tænker først og- fremst paa hire Noahs 
vantroe Samtidige; som allerede forhen ere, omtalte. Herved 
fremkommer der en ganske besynderlig Tankefølge. Mod- 
standerne skulle aflægge Regnskab for ham, som er færdig og 
rede til at holde Dom over Levende og Døde; thi i dette 
Øjemed blev Evangeliet forkyndt ogsaa for de Døde, d.e. for 
hine Noahs vantroe Samtidige, forat: de, skjønt de vistnok 
havde maattet undergaa hin Syndflodens Dom, kiunde undfly 
den yderste. Dom. Denne Modsigelse, som de Wette synes 
godt at have følt, søger han at hæve ved at tilføje: ,,Og idet 
han saømledes ser tilbage paa Christi forhen for Læsernes 
Øjne fremstillede Forløsningsverk og tillige omtaler Dommen 
over de Døde (!), bemærker han, at ogsaa hine Døde fra 
Noah's Tid have undergaaet en'Dom* (!!). Hvor intetsigende 
dette er, ser Enhver. Hvad der forøvrigt gjør, at vi ikke i 
V.6 kunne finde nogen Henvisning til det, som ovenfor (3,19) 
er sagt om Christi Prædiken i de Dødes Rige, er det rent 
passiviske εὐηγγελιόσϑη. Paa Grund af den Vegt, den fore- 
gaaende Tanke (V.5) har, maatte nødvendigvis ogsaa det 
Følgende tillægges Christus selv, dersom det stod i nogen 
Relation til hint Sted (sml. Baur p.217. Engelhardt p. 280). 

4, 5. p. 227ff.). Smil. Hofmanns Fortolkning (Schriltbew. Il, 1 

p- 339 ff.). | 
40" 
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Apostelen udtrykker sig dérimod ter pas samme Μαδὰθ, som 
ovenfor om. -Bvangelisteraes Embede: ἰδ ινον. ἀνηγγελη dpi 
ånd τῶωΤν εὐαγγελισαμένων μας (1, 12), og: τοῦτο 
tom το ῥημα το. εὐωαγγελισϑεν εἰς Buag. Det Sted, 
Wiesinger anfører, Matth. 11, 5 (pi 274), har sikkerligen 
Intet' med. denne'ag- at gjøre Men sammenligner man nøje 
Petri Ord 1, 11. 12'med Ordene 1 vort Sted, kan man ikke 
være blind for, at vi paa begge disse Steder høve den samme 
almindelige Tanke: at -det Evangeliam,' som er forkyndt iblandt 
Læserre, har: det allerede. af 'Profaterne. bebudede Hovedind- 
hold, at Lidelsen i Kjødet: er den οἷν ad hvilken Herligheden 
bg: det aandelige Liv i Ghristo er at opnaa. . "" 

- ++ Med fuldkommen Ret har man imidlertid gjort gjældende, 
at venpor i V: 6, da det mangler Artiklen, ikke kan betegne 
alle :Døde.overhevedet 153),  Vistnok vide vi, at dette Ord 
kan -staa uden Artikel ogsaa der, hvor den synes nødvendig; 
men: hvor. det hete Indbegreb af de Døde skal betegnes, kan 
Artiklen ikke være borte 133), Heller ikke i V.:5 betegner 
Ordet 4 og för sig noget Andet, ed ,Døde" 'overhovedet; 
men i Forbindelse med 'sin Mødsmthing φωντες er det det 
solenne. Udtryk;: som bruges, hvor ”Ohristus fremstillés som 
Dormer over: alle Sjøæle. Det:samme Udtryk forekommer 
6a8aa' Y Timi: 4, 1. Αρ. 6). 10, 42, 521}. Rom. 14,9. Allerede 
af disse Steder: synes. det at. fremgaa, at Læren om Dommens 
Almitidelighed. : ikke tiltrænger nogen wærmere "Forklaring. 
Idetmindste kunde et sårdant forklarende Tillæg betræffande 
de Døde med større Rimelighed. ventes :der, hvor Læren om 
Dommen fremtrædør som: Dogme: (Ap. &j. -10, 42), end hvor 
den, som paa vort Sted, kun per dels til Bekræftelse af 
EEE SE 


122) Staledes de Wette,. 'og imod Huther FE uyligen: ogsakk 
Wiesinger. 

195), Wirer Gramm, p. 112, 6te Udgave: ,vexpot Döde, men σὲ vexpor 
de Döde som bestemt tænkt Totalitet*. HEN 


- EEE 
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δὼ ὦπρρ ben rem irhod 'Modstånderne, 'dels til at trøste -de -Ghbristnei 
an Steiger, Gider, Huthar α΄ Å. mene, at 1 V.6 
År vunens. (Almindelighed: bevises af: Evamgelieforkyndelsens 
ay YEÅ eder rndelighed, da give de dels vexpoi et utilbørligt stort 
(διε. 11, 5 (afarag,: dels amvise del Vi 6 8η, Plads i /Tankegangen, som 
£jøre. Χῃ ὧν ikke stemmer wmiedidets Isdhold; -Fuldkowimen:rigfigi 
| Ordene i nn sender Enigelberdt (p.278), åt. man, naar Forholdef/mellem 
begge diss Søyrsene" var. detta, : skulde: 'haye ventet, at. der. maatte. KER 
"vangeliem me: Tanke son: dennei-,forat:de deg kunde 'vide, hvad for er 
af Profeten mrntåd: der ventede: dem, og hvad ἀρ hevde at ρήθγοί, nen» 
r den Ve κα hvis. de vilde 'undfig Dommen: Ren: hele Uemgbed synes 
to or at opm Komme. deåf, at Hrortolkevne mindre rette sin Opmærk- 
* mag md hett pan Apostéldns Klan! å: Hiase:'Vers;'og Sammenhængena 
ler Artikia eklem. dem, end paa det 1 Vi:G gjøntagnp:xexpoe;: hvilket 
Fistaok τὰ 98, fon sig! anbønibart laden sig opfatte paa forskjellig Maade: 
r. bror ἀμ 8.66. hør saaledes ærligen indrømmet, at-dette Ord i og for 
de Dodo gre ikke er til Hinder for,; at mam.:her kan tænke paå dem; 
Heller ip (PP have levet i Tidsrammet. imellem Evangeliets første For- 
syndelse ved (hvistus og den endelige Dom, .Kum wil hat, 
af man ved vexper i dette Vers. skal forstaa. de:Samme; 
vilke Apostelen:i V.5 betegner med dette Navn og regner 


Christa (δὶ 
blandt de. virkelig Dada:'3*). Fuldkommen rigtigt. Men' saa 


end Dur 


spe? " meget nere burde han have været: opmærkson paa, hwad der 
| ar stuax i det Falgende siges. at skulle ske med. disse: vøxpari 
at 


; va ap: eee % T.A En saadan over Kjødet ἈΠΕΜΆΕΡΕΙ 
de ᾿ 15:4) οὔδοι Μοθείροινο ere PE VEKPOL paa vort Sted de Samme, å 
der. he) de i V.5, d. & virkelig Döde. Dog frembyde sig endnu to Mu- 
ἡ ; ligheder; éntén kan man tænke. paa Totaliteten (7} af: de hidtil 
NÅ! Döde, eller kun paa de fra Jesu Optræden indtil Dom- 
tl BØ mens Iudtreden Bortwandrede. Efter den; sjdste Qpfatning 
vilde Porkyndelsens Skueplads være Jørden, dens Bæsere 
dels. endnu Jesus selv, dels Apoatlene, og deres Ffter- 
ner. Å fölgere*, p. 924.. Naar han, desuagtet selv har «forkøsteb denne 
: Mening, da er det altsaa idetmindste ikke ax 04. rd 

le, καὶ ham dertil. δονν τα 
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Dom kan vistnok have Levende, men derimod ikke vel Døde 
til sin Gjenstand. Og dette er et Argument imod Guders 
Mening, som er af langt større Me øbd de han anfører 
imod vor. 

Men fremfor Alt røler det at holde fast ved, at export 
i V. 6 nødvendigvis maa betegne Døde i samme Forstand, 
som i V. 5, men at det dog ingenlunde deraf følger, at disse 
Ménnesker allerede vare døde, da de lærte Evangeliet at 
kjende, — en Tanke, der er saa fremmed for den hellige Skrift, 
som det. vel er τρί, Spørgsmåalet er nu, med hvilken Ret 
γεκροι i V. 6 og 'vaxpor i. V. 5 kunne siges at være de 
Samme. Det er nemlig øjensynligt, at Fortolkerne ved Be- 
stemmelsen af, hvilke disse Døde ere, i V. 5 regne fra eet, 
i V. 6 fra et andet Tidspunkt. De skjelne imellem Tiden 
for Christi Gjenkomst og den Tid, i hvilken Peter skrev 
(evnypeMo9dn), men have, som det synes, heri ikke Peter 
med sig. Rigtignok udtales det ikke med rene Ord i dette 
Vers, at Christi Gjenkomst forestod strax, i selve Læsernes 
Tid. Men det umiddelbart Følgende (V. 7): παντῶν δὲ τὸ 
τελος ἤγγικε, og V. 17: ὁ narpos του apEasdar τὸ κριμα 
(παρεῦστι) — viser tydeligt, at Peter, idet han her har sagt, 
at Christus er beredt til at holde Dommen, har ventet Christi 
Gjenkomst i sin egen Levetid 185). Det indsees nu, hvorfor 
han skjelner imellem denne sin Tid og den Tid, i hvilken 
Evangeliet er blevet forkyndt. Ved.den nærforestaaende Dom 
ophører nemlig Evangeliets Prædiken; da heder det: Evan- 
geliet er prædiket (e&vnyyeliødn, små. 1, 12. 25). Med 
andre Ord: naar Christus kommer igjen, skal der af deres 


) Dette ἜΣ Wiesinger medrette imod Hofmanns Mening, 
p. 271: ,At Forfatteren i V. 6 saa udtrykkeligen skulde indgaa 
paa Koradsetola gen af deres Död, stemmier ikke godt med 
ἑτοιμως ἔχειν, hvorefter Dommen kan indtræde hvert Öje- 
blik, og ikke godt med det fölgende xavræv δὲ TO TEÅOS 


ἤγγικε". 
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Tal, til hvilke Apostelen skriver, ikke være Nogen, 
som ikke har hørt Evangeliet; og som ikke ved en troende 
Amnåmmelse af dette har kunnet blive delagtig i det ved 
Christus forbvervede Liv. Endog om dem af deres Midte, 
som før Christi Gjenkomst ere døde, gjælder det, at de, saa- 
fremt de have erkjendt Evangeliets Hensigt, vistnok i Døden 
have underganet en Dom i Henseende til Kjødet, men dog 
kun for i Lighed med Christus at kunne gaa over til et aan- 
deligt og guddommeligt Liv. De derimod, som ikke ville gaa 


denne af Christus selv banede Με), hvilken båade nu og 


tidligere er anvist i Evangeliet, ja endog bagtale de Christne, 
fordi de vandre denne Vej, de skulle ved denne sainme Tid, 
da den levendegjorte Christus vender tilbage, hjemfalde til 
Donimen. 

"Det: maa være klart, at V. 5 aldeles ikke gaar ud pas 
at fremhæve :det universelle Omfang af der Dom, Christus 
skal holde. Apostelen truer Modstanderne med Dommen, fordi 
de- ikke ville tro paa det Evangelium, som lyder for deres 
Øren, og hvis Frugter aabenbare sig for deres Øjne i de 
Christnes gode Vandel. Men denne Dom have de at vente af 
Christus, hvem han før har fremstillet som gjenopstanden 
fra de Døde og siddende ved Faderens højre Haand 
i Besiddelse af den højeste Magt. Naar han tillægger ham 
Dommermagten over Døde saavelsom over Levende, da sy- 
hes han at have gjort denne Distinktion imellem Dommens 
Objekter ikke saa meget for deres Skyld, til hvilke han 
skriver, som! for hans Skyld, om hvem han skriver. Tanken 
synes nemlig at skride frem såaledes: Christus, den Gjen- 
opstandne og til almægtigt Herredømme Ophøjede, som igjen 
skal aabenbares iblandt de Levende, forlenet med Dommer- 
magt, skal udøve denne sin Magt saavel paa Døde som 
Levende 186), Men hans Dommermagt indskrænkes til 


16) Sm]. Rom. 14, 9. 
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Modstanderne (sml. 2, 8). Hofmanns Meninp, at det, som 
siges i V. 6, sigter ogsaa til at bekræfte Visheden af Mod- 
standernes Dom, idet disse ikke omgang ved Døden skulde 
kunne undgaa den 137), forekommer mig urigtig. For det 
Første er det neppe troligt, at vmors persecuterum * 
pogensinde kunde have anfegtet nogen Christen, sem om. demne 
ikke i. og for sjg ;var en Straf, og som om -hine ved Døden 
bleve unddragne den yderste Doms Straf. Derimod' kumde det 
vistnok anfegte.Troen, at Døden fremdeles bortsykkede de 
Christne, efterat Christus var opstamden. fra. de Døde (1 Thess. 
4, 134), - Dernæst taler det ogsan med Hvfmanns Mening, at 
Hensigten med, at Evangeliet er bleveé forkyndt- for dem, 
udtrykkes saaledes, at snarere Frelsens Begreb er. det frem- 
herskende, og det idetmindste ikke paa nogen Maade antydes, 
at Evangeliets Øjemed for deres Vantroes Skyld ikke er blevet 
virkpliggjort 129). Af denne Grund have Hdnsler, Mul- 
ler 259) o0, Å. og øyligen Engelhapdt ment, at V.6G.smarere 
har Hensyn :til de allerede afdøde Troende. :Engelhardt ap- 
tager, at Tilføjelsen af dette Vers maa forklares deraf, at de 
Troendes -altfor tidlige Død har forvoldt Læserne Anfegtelsør; 
ligesom Tilfældet var med Thessalonikerne. Men Tanken i 
dette: Vers synes os altfor vegtig og. altfor inderligt sammen- 
hængende med Hovedtanken i det hele Brev, til at vi kunne 
tro, at Apostelen ved disse Ord har villet befri :Læserne fra 
en saadan speciel Bekymring, til hvilken vi: ingensteds å 
Brevet finde den mindste Hentydning. -Med større Ret 'hen- 
leder Miller Opmærksomheden, pan. Forbindelsen imellem. vert 
Vers og V. ] og 2. Det 'er. nemlig iøjøefaldende, at. der 
allerede i V. 4. gjøres en. Digression fra -Talens egentlige 


! 


197) Schriftbew, Β. 344.. 

119) Smil. hvad nyligen Wiesinger med fuld Ret har. indvendt imod Hof- 
manus Mening, p. 271. 

1) Lehre von der Sinde. II. p. 397. 
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Gjenstand, og venne .. Digxession fortsættes i V. 5 fersaavidt, 
som her tales am der Modstanderne førestgaende Dom. Tanken 
L'Vi log 2. syngs- wistnok i og for sig at være, em, afsluttet 
Tanke; imidlertid udvikles :den ikke alene videre i V.3, men 
i. V. 4 stilles næsten par samme. Maade, sem i V.'2, Livet 
efter Guds: Vilja 4 Modeætning til-det menneskelige Liv, som 
ør. Dommen : underkastet, kun med den -Forskjel, ati. V. 6, 
fordi, Falen;er om Døde; det jordiske livs føldstændige Af» 
læggelse. stilles; ligeoverfor idet guddommelige Liv, som har 
Aanden til sit Priapip:- Og i Virkeligheden vilde den. Kon» 
klusion, Apostelen hegynder å V..1.:(00%) synes afbrudt, hvis 
ikke : denne Tanke: kem: til: 1. det. Foregaaende taltes der 
nemlig, ikke alene, om Christi: Fyrsoningsdød, men: ogsap 'omi 
hams Herlighedsstand, hvilken han oppaaedp efter at have lidt 
Døden, I Slutningen af. $dje Kap. kulminerer Skildringen af 
deppa. hans Herlighed. Hvad der: savnedes i Begyndelsen af 
4de Kap, finde: vi πὰ i det :Følgende,: idet: hin: Christi: Her» 
lighed og. Magt:i det 5te og 6te; Værs pmtales paa en saadan 
Maade, at det tillige udtales, hvorledes de,'som tro Evange- 
liet, skulle. blive delagtige i hans Herlighed.. . Til den. Magt, 
Ghristus har opnaaet,.-sigter, 'som vi ovenfor have vist, Re 
tegnelsen af. ham. som ὁ &røymues åra npiver Cavras 
HAL VEMMAUG. Og' ved disse Od afsluttes ogsaa Digressionen 
om Møodstandeyne, og Talgn vender tilbage til den Tanke, 
hvormad Kap,å mnden, men umiddelbart hertil knyttes (V.6) 
nogle Ord, hvori Udviklingens -Hovedsum, der: allerede i V. 1 
og: 2 er. kommen til Udtalelse, gjengives og nu indskrænkes 
til dem, spm ere døde. . 1," EE 

Nu vil det ogsaa være klarere, hvorfor de Døde her om- 
tales. . At nemlig ved Christi Gjenkomst Frelse og Herlighed 
istedetfor Dom: skal blive dem til Del, sam af Christus endnu 
findes Hivé, adlydende Evangeliet og bestandige i det, Liv, 
Apostelen forhen (V. 2) har skildret, er. i og,for sig ligesaa 
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vist, som δὶ Dommen forestaar dem af Modstanderne, som 
Christus forefinder i den V. 4 beskrevne Tilstand. Selve 
dette årotuæms ἔχειν, som nu udsiges om Christus som'Mod- 
standernes Dommer, maatte gjenkalde i de Christnes Erindring 
det Haab, som ovenfor var stillet dem for Øjnene, om 0: 
tnpia ἕτοιμη ἀποκαλυφϑηναῖ (1, 5). Iblandt de Levende 
skal denne Frelse aabenbares. De Christne derimod, som 
vare døde, syntes ikke alene at være gaaede glip af denne 
Frelse, men endog ved selve' denne Bortrykkelse at håve 
undergaaet en Dom. 'Ja, deres Mødstanderé, som overhovedet 
dreve Spot med deres hellige Liv, udlo dem fotnemlig derfor 
som Daarer, fordi de saa, at de' efter at have forsaget det 
jordiske Livs Glæder og Tikredsstillelsen af Kjødets Lyster i 
Haabet om Christi nærforestaaende Gjenkomst dog tilsidst 
bleve bortrevne af Døden paa samme Maade, som alle Andre. 
Fremfor Alt gjaldt det derfør, naar Talen var om de Christnes 
forestaaende Befrielse fra Modstandérnes Fothaamelser ved den 
snart tilbagevendende Christus; at hævde Christenlivets Her- 
lighed i denne Hemnseende og vise, hvor salig og sikker de 
Christnes tilsyneladernde saa sørgelige 145) Lod i Virkeligheden 
var. Dette sker nu paa den Maade, at det indrømmes, at 
Døden til en vis Grad er en: Dom (χριϑωσε uev κατα av- 
Spænovs 6apri); men paa den anden Side fremhæves det, 
at de, som i Lydighed og Tro have annanimet og bevaret 
Evangeliet, skulle erfare dette Evangeliums Kraft og Virkning 
deri, at Døden nétöp-bliver dem én Vej til Delagtiggjørelsen i 
det af Christus først erhvervede aandelige og guddommelige Liv, 
idet det nemlig alene er deres Kjød, som gives til Pris for Dødens 


19) 1 Kor. 15,19: el ἐν tp 2on ταυτῷ ἠἡλπίκοτες ἐόμεν år Χριότῳ 
μονον, ἐλεεινοτεροι παντωῶν ἀνϑρωπὼν ϑόμεν. V. 80. 32: τε 
HAL ἡμεῖς ανδυνευομεν παόαν ὥραν; --- — TL μοι TO ἀφελος; 
εἰ venpotr οὐκ ἐγειρονταῖι, PET και πιῶμεν, 
αὐριον γαρ ἀποϑνηδκομεν". 


Om Christi Nedfart til Helvede. 611 


Dom. Hvad der heraf maatte følge med Hensyn til dem, som 
vare døde uden at have givet Evangeliets Kraft Indgang hos 
sig, behøvede Apostelen ikke at paapege. Sandheden af hin 
Brevets Hovedtanke: taSnpara καὶ ueta tavrta b08a1 — 
stadfæstes altsaa nu ogsaa -for' deres 'Vedkommende, hvis 
Skjæbne allermest syntes at modsige den. Og neppe pas 
noget Sted kunde dette være skeet mere passende, end her, 
hvor Talen er om Christi Magt saavel over Døde 
som Levende, og hvor. det Haab forespejles, at alle 
Modstandernes Forhaanelser engang, naar Christus 
udrustet med detine Magt skal aabenbares, af ham 
skulle bringes til at forstumme. 

Det sees ogsaa letteligen, at efter dette selve Dødens 
Begreb bliver det Fremheérskende i Ordet vexpoi. Dette 
Begreb afsvække vi nemlig ikke saaledes, at det kun kommer 
til'at udtrykke, at de, som engang have levet, nu ikke læn- 
gere leves men vi forstaa ved våxpor Saadanne, som, uagtet 
de ventedes at skulle: være blandt de Levendeés Tal ved 
Christi nære Gjenkomst, dog havde bukket under for Døden. 
Apostelen skjelner heller ikke med ligefremme Ord imellem 
de Troende og deres Modstandere; men idet han ber udtaler, 
hvad Evangelieforkyndelsen er bestemt til at virke, ligger heri 
»60 ipso* en Tilbagevisning af Modstandernes Haansord og 
en Forherligelse af de Christnes Lod. Dersom Apostelen; 
som Engelhardt mener, havde villet tale om de afdøde 
Troende, da maatte han nødvendigvis have tilføjet enten ὑμῶν 
eller ἐν Χριστῷ eller noget Lignende. Men noget Saadant 
behøves ikke efter vor Forklaring. Thi her er ingen Mod- 
sætning imellem forskjellige Klasser af Døde; men de Døde 
omtales specielt, forsaavidtsom Døden syntes i Bund og Grund 
at have rokket den Sandhed, at den gjenkommende Frelsers 
Dom skulde skille imellem de Troende og Modstanderne. Af 
denne Grund kunde ogsaa Udtrykket vexpo15 bibeholdes, 


612 Om Ghristi. Nedfart til Helvede. 


nagtet man efter vor Forklaring snarere skulde have ventet 
Savovaur; thi Tanken staar i den -engeste Sammenhæng med 
den foregaaende Tanke, at Christi Dommermagt strækker sig 
baade: til Dede og Levende . Man max tænke sig Forbindel- 
sen. saaledes, som ym Apostelen efter δέ. have sagt »pøvas 
Gøvras καὶ venpovs havde fortsat; ὅστε. γδκρους Aspen, Kan 
TOMTOIG εὐηγγελιόϑη εἰς" τοῦτο, ἔνα". τ. Å. — Qgpaa pan 
de. Døde, ja allermest pam; dem, skal det. vise sig, til hvilkd 
fordærvelige, Følger -Foragt - for - den . af. Christaa å Evargeliet 
opstillede Lav: fører, og hvilken. Velsignelse derimod Lydig- 
heden mod den fører med sig; ved den yderste Dom: skal 
den endelige Afgjørelse. føde Sted. - Hvor langt. kraftigere 
bliver ikke: Tankes, naar den saaleded kommer. til paa en 
Maade at afslutte den hele Udvikling, evd naar dei betragtds 
som en Fillægstamke, der skøl bortfjerne denne eller bin 
spesielle Bekymring eller give dette-eller. hint Begreh et Slags 
nærmere Bestemmelse. Hvor besynderligt: endelig: vilde ikke 
Apostelen have ganet frem, dersom han'i en saadan Tillægs- 
bemærkning: skulde. hand fremsat et nyt: og uliørt Dogme, ἐδ 
det et Dogme af. saamegen Vegt, og':staledes skulde hava 
forklaret en i og for: sig - faldkemmøn klar Tanke: ved em 
anden, der selv i højeste::Maade- trængte til Forklaring, Ale 
Vanskeligheder fjernes derimod let, 'pnaar vi kun ved For- 
tolkningen af disse Ord have Opmærksomheden: vettet saavel 
paa det nærmest Forepaaende som paa den i hele Brevet 
fremherskende :Hovedtarke, i: mm 2 
ες Efter. at. have" beroliget. (4 Christneii deane ' Henacende 
kunde nu Apostelen :saare passende åfslotte Udviklingen, idet 
han. kun. gjentager..sin Formauing fil 'under alle Lidélser, som 
paaførtes dem. af Mpdstanderne, at: blive: standhaftige 1: et 
belligt Liv og i Troen pas Ghristus: og frimpdigen. at bevare 
Haabet om den kommende, Herlighed. | | 
0 Ne—-— rv 2 ας 
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Amtydninger angaaende nogle af. vere kirkelige Spörgs» 
«0 maale: og! deres forestaaende Löswing. 
' ; ΑἹ i ͵ ; ' 
ἀν, Å. GRIMELUND, 
7 å i at ες Sogmepræst til Gjørper. 
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[Efterfölgende Antydninger ere oprindelig ikke nedskrevne for at 
bffentliggjörés; men efter Opfordring meddeles de her.  Læseren vil 
forstan, at da kun daune Bepgyndelsen til et videre gaaende Arbejde; 
om de skulle blive fortsatte og isaafald fortsættes her i Tidsskriftet, 
derom kan Korfaueren Intet sige for hiden] 


Biandt de mange ni el. som ere pjorbe al 
(ajenstadd for. den konpelige Kirkekommissions Raadslagninger, 
imdtage Spargsmaaléne om. XK onfirmationens .Frigivelse: og 
om Menig hedsraad i: Forbindelse :med Spørgsmaålet om 
Kirketugt en særdeles betydningsfuld Plads, ja i en vik 
Henseerde den første, ikke saa meget formedelst deres :Be- 
tydning å . og i for :sig, som fordi de 'san at sige aabne Gjennem+» 
gabgsdøren til Opuaaelsen af de vigtigste Betingelser for vor 
Landsliitkes Trivelse og Væxt.som Kirkesamfund. 

ι, 'Grundbetångelserne for Vor Herres. Jesu Christi sande 
Menigheds Fremkomst og Tilværelse mangle visselig ikke å 
vor Lapdskirke: den ber Guds hellige Ord og Sakramenter 
uden. Forfalskning, den har en ten ..og ret Bekjendelse,. den 
har Embedet, hvorved Ordet. bliver prædikøt og Sakramen- 
terne forvaltede; dermed har den alt det :Grundvæsentlige for 
den synlige Kirkehusholdning (smi. Conf. Aug. Art. 7: Apol * 
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Art. 7 og 8). Menighedens Grundvold og Hovedhjørnesten er 
der; Klippen fattes ikke, hvorfra de levende og levendegjørende 
Vande udflyde (Eph. 2, 20. Matth. 16, 18. 1 Kor. 10, 4. 
Eph. 4, 1—6). Hvad der endda fattes i vor Landskirkes 
Udrustning, er visse Betingelser for de guddommelige Naade- 
midlers fulde og uhindrede Virkning til en ordentlig Menig- 
hedsdannelse, Betingelser for. Guds Meénigheds Opbyggélse 
paa sin Grundveld som Menighed, Betingelser for dens 
sunde og sande Væxt som Menighed, saa at den i alle 
Maader Sandheden tro udi Kjærlighed kunde opvoxe til Ham, 
som er Hovedet (Eph. 4, 7—16). Disse manglende Betingelser 
ere: Frihed, Tugt, Lemmernes Forbindelse til en 
bevidst kirkelig Enhed.. 

Frihed er Betingelsen for Naademidlernes Virkning til 
at. vække og fremkalde et sandt christeligt Liv saavel-i 
Menigheden: som i Individet. Thi det christelige Liv er Guds 
fri Naadegave i Christo Jesu vor Herre (Rom. 6, 23). Og 
ligesom Naadegaven paa Guds Side er fri, sam maa ogsaa 
dens Annammelse . være det paa Menneskenes Side. Eu 
paatvungen Naade er ingen Naade; for at være det. for 
Mennesket: og for at have sin.Virkning maa den modtages i 
Troen; men Troen fremkommer. alene af. den inderlige fri 
Overbevisning om Naadens Sandhed og Nødvendighed for 
Mennesket til Liv og Salighed, og denne Overbevisning er 
igjen åfhængig af Samvittighedens Vidnesbyrd hos den, der 
skul overbevises. At ville paanøde Nogen Delagtighed i Naa- 
deh ved nogen anden Magt end den, som ligger i den gud- 
dommelige Sandheds egen Magt over Hjerterne, ved Tvang 
eller Løfter, det er aldeles forfængeligt og forgjæves: Troen 
bliver aldrig et Produkt af Magtsprog, Overbevisningen lader 
sig ikke fremtvinge hverken ved: Trudsler eller Løfter, Sam- 
vittighederne ikke binde eller bøje ved plampe Lænker. Men 
kan Troen ikke fremkomme hos de Enkelte uden Frihed, saa 
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kan sand Enhed i Troen, som er Christi Menigheds Hjerte, 
det endnu langt mindre. ,Af Tvangsbud fremkommer her — 
for at tale med Luther — alene et Spilfægteri, et udvortes 
Væsen, et Abespil og en Menneskesats,- hvoraf igjen koumer 
Skinhellige og Hyklere", men ikke-Sandbed. Vel befaler 
Bryllupsherren sine Tjenere at ,nøde* Menneskene at komme 
ind og sidde tilbords i hans Bryllupshus; men dette er Kjær- 
lighedens fri Nøden i Eyangelio, som ikke ved af Tvang, 
uden -forsaavidt den ikke tillader Mennesket at sove Lige- 
gyldigbedens Søvn, men ved sit Kald vækker dets slumrende 
Følelse af Trang til Naaden og tvinger Samvittighederne med 
den fri Qverbevisning om dens Sandhed, Fornødenhed og 
Herlighed. Frihed er her Sandhed; uden Frihed ingen Sandhed. 

Tugt — ikke den, som udøves ,ved menneskelig Vold 
og Magt*, men den kirkelige Sandheds og Kjærligheds Tugt, 
som ndøves ,ved Ordet* (Conf, Aug. Art. 28) — er Betingelse 
for det christelige Livs sunde Væxt, øg atter ikke blot for 
det individuelle, men ogsaa for Menighedslivets. Hvor Guds 
levendegjørende Naade er annammet med fuld .Troesfrihed, 
der er vistnok et sandt christeligt Liv begyndt. . Men dette 
py Liv ophæver ikke, saaledes det gamle Menneske, at det 
ἦ9, skjønt korsføstet, endnu-er der med sin mørke, fiendske, (Guds 
hellige Sandhed modstridende: Sands og Tilbøjelighed; thi vel 
er Retføærdiggjørelsen et Øjebliks Forandring, men ikke. Hellig- 
gjørelsen; denne fortsættes ,indtil Jesn Christi Dag* (Phil. 1, 6). 
Derfra opstige Fristelser, deraf opstaar. Eftergivenhed mod 
Fristelser, deraf Mangel paa aandelig Aarvaagenhed og Flid 
i Bønnen. Skal da Mennesket ikke falde i aandelig Søvn, 
skal det ikke derved uformærkt forvildes fra Guds Sandhed 
og leve sig ind igjen i Løgn og Skin og saaledes dets chri- 
stelige Liv standses i. sin sunde. Udvikling og Væxt, ja 
kvæles, skal det. bevares og opholdes Sandheden tro udi 
Kjærlighed trods det gamle Menneskes, Satans og Verdens 
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Fristelser: saa maa Sandheden: delig 'bræde det-nær baade 
vækkende, overbevisende og revsende, og det ikke blot med 
en almindelig Paamindelse, men ogsan med en speciel Hen- 
endelse til den Enkelte, som snubler og falder, med Natharrst 
Ordet: ,Du er'Manden*. : Og herved: fremkorimer den op- 
dragende Tagt :som Middel for Mermeskets Opdragelse i 
den :Hellighed, uden hvilken Yngen skal se Herren", Vel 
udøver åa Guds -Aand 'og Naæxde denne Tugt uafladelig i den 
Gjenfødtes Hjerte og Samvittighed; men formedelst Hjerternes 
tilbageværende natutlige Formørkelse' og Fordærvelse bliver 
denne Stemme i ået Indre let overhørt, og derfor behøves 
ogsaa den i Sandseme fåldende Tugt, som udøves gjennem 
Aamdens ydre Tjeneste formedetst det kirkelige Embede, ἅ. e. 
den "maa blive kirkelig (Ps. 141,5): Men ikke blot Yndi- 
vidéts kristelige Liv træmger til at 'opårages ved TFagt og 
Herrens Formanelse; ogsaa til Menigheds-Livets sunde 
Udvikling og' Væxt éfter Guis Ords:Regel hører TFugt.: Me- 
epigheden er ,Guds levendé' Hus og "Tempel*. (1 Tim. 3, δ. 
Eph. 2; 21.- 1 Petr. 2,5). : «Men hvorledes kan nogét'ortentligt 
Husvæsen- finde Stod, noget -smrdt'Familickv trives, πάλε ingen 
Hstugt øres, ' nilarde-anest forstyrrende og! FamiHelivét! ogå 
løsende Eleménter "fag Lov: at Have frit Søileran: 'Haset, 
haar vanertigt Børn: åg Tjendre”aldeles ikke holdes i Ave? Kan 
et saatant Husvæsen være ret-og sundt? Maa'det ikke føre 
til Opløsning? Dét er derfor ikke'underligt, åt ska Mange stet 
ikke ville eller kunne érkjende nogen 'sånd Aabenbareise af 
Chøsti Kirke inden: vor Zandskirké; hrenbettagte dentie)for- 
medelst 'den manglende Tugt énten: bom allerede opløst eller 
endog 'rented som'i Bund:og Grund en Forfalskning, -sém' man 
maa opgive og forlade: for at byggåteh hy, der skal -være der 
æpte. Det paar efter vor Erfåring''saa ikke blot 'med'dem, 
der tage personlig Forargelse af. at siddé skum: ved Guds 
Huses Naadebord ed 'Uomvendte;! dem, der-vsige,- som - def 
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staat bos Profeteh:: Ηρ]. dig. bes dig selv, kom ikke nær 
til mig, thi jeg er helligere end du: (16. '65,-5); 'men det 
gaår ogsaa ligedan med Marge af dem,det foreiie- ,Nidkjørhed 
for Guds Hus" med en rigtig 'Erkjéendølse af, at Fordringen 
paa en Menighed af;-lutter ',Qmveéndte" i den synlige Kirke 
baade οἱ en Umtlighed og en Modsigelse mod Herres Ord 
om Kirkens Aabenbårelse i denne: Verden. Skjønt man na 
ikke maa vige hverken: for de: Sidste:eller de. Første, :men 
staa hart imod, naar :de bjøre: Thgtén til et; grundvæsentligt 
Mament i Kirkens: Begreb, efterdi Hervén selv iltke. har grundet 
sm Kirke. og Menighed paa Togten, men:paa dem apostoliske 
og: profetiske Girundvøld,. som er 08 overantvordét i det 
 bellige Skrift, bg paa ded' godé Bekjendelse å Christi Vidners 
Mund (Eph. 2,20. Matthi.1:26,-18 sml.. Conf' Aug: Att: 7) 3): 
sag maa vi. dog, Sandheden tro, :pnødvendig ibdyørame bem,:; at 
Fugtens -Forsømmelse er en Fejl, jr. eb:Forsindelse, som maa 
ydmyge os, en hf .,de Ting, som: Menighedeus Herre haven 
. imod 05", og sam ikke blot er hinderlig for hans Menigheds 
sunde Væxt, men endog; 'namr Tordenen/ tager overhaand, kåm 
føre til, at ,Han kommer og tager Lysestågen bort*,: dersom 
man: ikke vil afstan fra denne Synd, efterat den: en erkjendt 
(1 Kar. 5; 1. 2. 6. Joh; Aab. 2,5..14.20) Om ogsaa Grubdsolé+ 
den er stærk, Mureme fabta, Huset :vel! forsynet med Midlerne 
til Livets Opholdelse og Væxt, bin ogsaa de enkelte Beboere 
i Huset derved friste Låvet,: det kan dog aldrig blive til pogst 
ret Samliv, — og livad er Menighedslivet andet? — naar Eu- 
1)  Darum — siger Luther se soll mian Lehre und L'eben nur selir | 
von einander scbeiden. Die Lehre ist picht unser, sondern Gottés 

ist sie, der uns allein zu Knechten uad Dlenern daråber berufen 
hat; darum sollen noch können wir den allergeringsten Titel oder 
Buchstaben dåvon nicht begeben nöth nachlassen. Das Leben 
aber ist unser; derhalben, so viel dasselbige betrifft, ... ist eg 
also, dass es wohl etwas auf sich nehmen oder etwas nachgehen, 
thun und leiden kann, wie es die Nodar ehtider EE å. 
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hver kan trænge ind og tage, hvad han behager, af Midlerne 
og handle dermed lige imod deres Hensigt. Her behøves der- 
for Tugt 'og ikke blot den opdragende, men ogsaa den 
afværgende, som holder Ansted og Forargelse borte fra 
Guds Huses Bord ved åt holde dem borte, som aabenbare i 
sit: Forhold, at de ere det uvedkommende. Hvo der ikke kan 
eller vil finde sig heri, har dermed bevist sin Mangel paa 
Berettigelse til at være blandt Gåds Husfolk, som Lem af 
den. aandelige Familie, der heder. Menigheden (Ps.50, 16. 17. 
I Kor. 5, 11. 13). Ligesom man derfor maa holde Naade- 
midlernes uforanderlige Bevarelse og Forvaltning med en møt 
Bekjendelse fast som det Grundvæsentlige i Kirken mod dem, 
der ikke ville se nogen Christi Menigheds Tilværelse i et 
Samfund, hvor Tugten er i Forfald, saaledes maa man pas 
den anden. Side ligesaa alvorlig holde paa Tugtens Fordring 
mod dem, som ville udelukke dens Anvendelse af Menigheden 
(Jer. 5, 3).  Menigheden kan hverken med Kraft holde over 
en ret og derfor velsignet Brug af Guds Huses gode Ting 
eller voxe en kraftig Væxt som en uden at holde over 
Tugt og Orden i Huset, 

Jeg kommer nu til den tredje Betingelse for en ordentlig 
Menighedsdannelse: Lemmernes Forbindelse til en be- 
vidst kirkelig Emhed. Menighedsnavnet betegner et 
levende; organisk forbundet Helt, et Samfundslegeme, -der har 
sit særegne Liv og sit særegne Livsformaal, og som er sam- 
mensat af mange hinanden gjensidig understøttende og ud- 
fyldende Lemmer (1 Kor. 12, 12—28). . For at en virkelig 
Menighedsdannelse skal kunne faa Fremgang, og et virkeligt 
Menighedsliv opvaagne, bestaa og udvikle sig, er det da vis- 
selig ikke nok, at Lemmerne leve hver for sig og passiv 
underordne sig en vis Tugt'og Orden; dette Liv fører til 
Isolering, ikke til Menighed. Lemmerne maa vide af et Liv, 
der fører dem sammen i aktiv Deltagelse og Samvirken for 
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det fælles Samfundsformaal (Eph.'4, 16), og dette forudsætter, 
at de ogsaa ere. sig sin. indbyrdes Forbindelse til Menighed 
bevidstes Til at vække og styrke dehne Bevidsthed skulde 
nu vistnok. alle kirkelige :Kommunionhandlinger,. jå enhver 
kirkelig Synaxis føre, og fornemmelig >den: hellige Nadver: efter 
Apnstelens. Ord: Eet Brød, eet: Legeme ere vi:'Mange, thi vi: 
ere: alle delagtige i det ene Brød* (1 Kor. 10,17).: Men saavist 
som det nu er, at Nadveren er Kommunion, og at Menigheds-+ 
lemmemes hjertelige og levende indbyrdes. Førbindelse : og. 
Væxt til Eet først og fremst befordres derved, at- de, ligesom — 
Grene paa Vinstokken, drage sammeé Næring af: den Herse 
Jesus Christus for .deres nye Menneske i. Nadveren, ja at deres 
Forbindelse og Væxt 'aldrig ellers opnaaes, — hvorfor da ogsaa 
den enige Forstaaelse og. Brug af den hellige Nadvers Sa- 
krament altid vil være et Schiboleth for ethvert ehristeligt 
Kirkesamfund, — saa vist er det dog ogsaa paa Grund af den 
Blanding, som finder Sted i den synlige Samfundshusholdning, 
hvori ,mali et hypooritæ sunt admixtit, at:Mangfoldige: fattes 
det Liv, som skal næres og styrkes ved den hellige Nadvers 
Brug, og kunne derfor heller ikke: ved dette Bord. blive sig: 
bevidste som Samfundslemmer eller som de, der ere kaldede 
til at være det. Skal: derfor denne Bevidsthed, Menig heds- 
bevidstheden, komme til at: vækkes :og. styrkes, skal ikke: 
vort Kirkevæsen til sin egen Skade og Nedbrydelse:vedblive 
at staa: for Betragtningen som eu blot og bar Séatsindretning, 
alene bestemt. til den individuelle Christepdoms Vækkelse: og 
Befordring blandt Statens Borgere, saa maa Kirken ogsan fam 
en-ydre Form, en bestemt Skikkelse, hvori den aabenbarer 
sig som et Samfund for sig selv. og bliver kjendelig for Ep- 
hver, der vil se, at den er οἱ saadant Samfund. Hertil mas 
ogsaa Kirken ifølge sin , Natur nødvendig. stræbe hen; thi. 
omendskjønt den er et.aandeligt Legeme og derfor. ikke 
bunden til geografiske Grændser, saa er den dog heller intet 
415 
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blot Kømmtegat af usemimbnhængende Individualiteter, man 
Ketop et. Legemey en Organisme, der følgelig ogsan far at 
væte. dette krærer en Organisation. Og vel man denne 
Organisation blive af én anden Art, men. dog saadan, at der 
gjør Kirken kjesdelig ved Siden af de øvrige ergamiske Sam- 
fong å denne. Verden, sem. Kirken, vel. ikke. er. af, men: deg: 1, 
ag netop derfor. mas .skilld sig fra. Sastedes følger det baade 
af .Betingdléerne for Menighedsbevidsthed: hos Lemmerhe. og 
af. Kirkens Natur, at denne mas forlange en bøstemst: For- 
faåning, bverved. Lemmnerne kaldes til aktiv Deltagelse i dens 
særeghe Anliggender.. Organiseringen af denne Førfatning 988 
rimeligvis. begyndø i Lokalmenighederne, hvor baade Hjem- 


stedet et for :de ejendommelige kirkelige Funktioner, og hvor 


Lemmernes Deltapjelse kan finde Sted i sm videste Udstræk- 
ving, hvor derfor den hele Bygning maa have sin (&rundwold. 
Men skal ikke denne Grundvold igjen forfalde som et. ufuld- 
endt Verk, saa man dog den organiserende Prates ikke standse 
dermed; måget. miére: vil den derfra maste efterhaanden skride 
frem indtil Fuldendelsen af: et. Forfatningswerk i den kirke- 
lige Bakjendelses Aahd'for den hele.Landskirke som. dem højere 
Ehhed,.: bvori. de. enkelte Menigheder. gas op, og hvorfra 
Ledelsen. af. alle Fællesanliggender maa udgad i Harmont 


måd: den er ke iden Me- 


sigdderne.- > .. | 

ως Det. er. mtasskle fornudent. er at ἜΞΕΙ ἘΝ "imod den 
Tanke, .. 48. der hermed: skulde tenderes tål:Oplesning af For- 
bisllelsen mellem: Kirke: og Stat. Det forholder. sig Wake saa- 
tedus. - Jeg bekjender, at.jeg ikke anser Ønsket om en smadan 
Oplbsning for. vel-overvejet Al Historie: bevidøer, at imgen 
Stat formaar å denne syndige Verden at naa sit Øjemed, som 
er :Borgernes' timelige Lykke og WVelfærd, blot med Lovbud 
og -Anveiidelse af fysisk. Magt; men maa søge at fremme det 
paå et: religiøst og da maturligvis helst et:sandt, d. ς, et 
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ebvisteligt Grundlag. Et talende Bevis herfor er :dét; 4, 
paa enkelte, ingenlunde glædelige Forsøg nær, har et religiøst 
Grundlag 3) agsda altid været søgt af alte elordnede 'Stats- 
forbubd basde å. den gamle, ja ådste; “οὐ ὃ den wmiyeré "Tid. 
Ligesoni derfor, hvwis: Historiens Midnesbyrd skal gjælde:mnoget, 
Øtatsforvaltningens Forbindelse med et religiøst Element måah 
ansees for om af. da Foretealser, hvorom det med!Øandhed! kam 
sigds:. ,Hoinum commenta: delbt dies, mature piåæcita 
confirmat*, stalddés bør det mu opsad!tilstaåes, at Kirken, 
som alene er Bærer pm 'Jordem af det samde religiøse; det 
chøistelige blement, Kirken, som 'er: søt og: befalet fik at 
bære og gyde Gjenløsningedns Velsignelse ibd'i' alle-svenme- 
kelige Forholde, forsaavidt de ere. δῇ Gud; Kirken, son 
darfor .ogsam har Noget at sige [ἢ Menneskene ἃ déres 'bor- 
gerlige Forhold, Kirken kan Hølge siå Kåld pax Jorden blelkr 
ikøke unddrage Stater den Båstand, der krævert for sit: Øjertied, 
men maå rekke Staten 'en beredvillig Heend: og! ikke myte 
at stas i Forbindelse med den. Kun: mener jep, :at' denne 
Forbindelse. mellem ftat og Kirke, denne ,Statskirke*, ikke 
behaver forfåtmingsløs at opgive sig selv og blive: tiler Stats- 
indretning, og at: uaar Staten kræver dette, saa maa dets 
Fordring i al' Ærbødighed: protesteres; fhi såa :kræver den 
Noget, som er. til Skådø baade för Stat eg Kårke,: Nogef, 
byorved Kirkens Virkekraft lammes. : Lad Staten have sm 
Forfatning, men ogsaa tilstede: Kirken' at have sim paa sin 
Bekjendelses Grund, saa de Tb 'kunne viske med fold Κα 
å venfig Forening uden åt førblandké, idet Kørlten faar ἴον at 
være, hvad den eru 86 organisk Forbindelse af Ferimetr 
til en bovidset, fyh Staten forskjellig Enhed. * -> 
| Eifterat jeg sanledes har søøt δὲ 'forklare og indtage det 
Standpunkt, hvorfra de følgende AutyGniiger maa bettgtes 
ss ES TE OG OG 0 Fe Ar οἷς 
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skal jeg nu gaa over il Anvendelse paa de enkelte sl 
maale. 
Naar der allerførst er fordret kirkelig Frihed som Be- 


tingelse for Livet i Sandhed, saa er der dog ikke dermed 
forlangt en Frihed uden Tugt, men netop en Frihed med 


Tugt, en Frihed, som er Forudsætning for Tugt. Heraf følger, 
at her ingenlunde menes en blot ensidig Frihed før Individerne 
i Forhold til Kirkesamfundet, men ogsaa en Frihed for Kir- 
kesamfuhdet i Forhold til”Individerne, ikke blot Individernes 
Frihed til at vælge, omi de ville slutte sig til noget Kirke- 
samfund, og isaafald hvilket, men paa den anden Side ogsaa 
-Kirkesamfondets- Frihed til at'udskille frå sig dem, som det 
ikke kan 'védkjende sig som sine Lemmer. . Ligesom nemlig 
Christi Menighed kun paa den Maade er eet levende Legeme, 
at Lemmerne eré forenede i'een Aand og een Tro paa sin 
fælles Grundvold; saaledes er ogsaa Menighedens virkelige 
Aabenbarelse og Datmelse i det synlige Kirkesamfund betinget 
ikke blet deraf, at Samfundet fastholder Ordet og Sakramen- 
tørne .som Kirkens rette Grundvold og lader dem forvalte, 
men ogsaå deraf, at den ene Aand og Tro afspejler sig i een 
Bekjendelse og Husskik, hvori Samfundets Medlemmer holde 
sammen;. at løse Lemmerne herfra er at opløse Samfundet. 
Naar” der altsaa er: Tale om Individets |Frihed indenfor et 
Kirkesamfund, saa kan den dog aldrig være ubeprændset, og 
såa opstaar der nødvendigvis Spørgsmaal baade om dens 
Udgangspunkt og om dens Udstrækning. i 

For da alene at. holde os til den' evangelisk - lutherske 
Landskirke,. saa er det for det. Første klart, at Friheden for 
dens Medlemmer ikké kånbegynde: ved Kirkens Indganpsdør, 
Daaben; thi det vilde være at prisgive en af Sanifundets 
Grundpiller (,een Dadb*)." At Damben med Vand bverhoved 
ikke kan eller bør overlades Medlemmernes frie Valg, er over- 
flødigt at dvæle ved.: Men heller :ikke' Barnedaaben kan 
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frigives. Den kan det ikke, mindre fordi detté: maatte føre 
ἘΠ’ δὰ utaalelig Uorden og Forvirring, end fordi Barnedaabens 
Forkastelse involverer en $aa dyb Vildfarelse saavel i Læren 
om Arvesynden som i Betragtnipgen af Daabens sakramentale 
Betydning og en saa væsentlig Strid mod-den kirkelige Bér 
kjendelse i disse. Punkter (Conf. Aug. Art. 2 og 9), at den 
umulig kan bestaa :med Samfundsbaandets Bevarélse. Et 
bvangelisk - luthersk Kirkesamfund kan aldrig erkjende nogen 
Ddøbt for sig tilhørende, og det har heri Guds' Ords Medhold 
(Ap. Gj. 2, 41..1 Kor. 12, 13). Dersom der altsaa indenfor 
dette ' Samfund gives Noglé, som æaabenlyst.  bekjendé sig til 
Barnedaabens Forkastelse,: eller dersom der gives Forældre, 
som ikke ville bringe sine Smaabørn til Daaben, saa kan den 
Frihed, de i dette Punkt bør og tør indrømmes, kun bestaa 
i, at det maa ståa Seadanne frit for at træde ud: og paa 
den anden Side maa Kirken beholde og udøve som sin Frihed 
Retten til .at ,,bortskaffe* dem af sin Midte. . 

 Håéller ikke ved 86. døbte Børns følgende Undervisning i 
Guds Ord efter den kirkelige Bekjendelse tør Friheden. be- 
gynde. Baade Daaben i Almindelighed og Barnedfaben i 
Særdeleshed kræver en saadau efterfølgende Undervisning. 
Navnlig er Barnedaaben kun berettiget under den Forudsæt- 
ning, at det døbte Barn ledes til Erkjendelse og Bevidsthed | 
om 'Betydniagen og Indholdet af den Pagt, Gud har oprettet 
med det i Daaben, og den Naade, Han dermed har ladet det 
vederfares, og hvad den kræver, og. at. dette søges opnaaet 
gjennem den christelige Undervisning og opdragende Tungt og 
Herrens Formaning ikke blot af Forældrene, men. ogsaa af 
Kirkeembedet. Dette følger: ikke blot af Sagen sélv, men 
ogsaa af Christi udtrykkelige. Befaling. Då Herren gav sine 
11 Disciple (Matth. 28, 16) og med dem sin Discipelmenighed 
indtil Verdens Ende Befaling om at gaa :ud og gjøre alle Folk 
til Disciple, da lød denne hans Befaling ikke. blot: ,Døber 
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dem til .Faderehs og: Sødnens og!.'den Helligaands Nava*, 
men: , Døber dem. og: lærer dem åt holde Alt; hvad jeg haver 
befalet Eder+. Og hett føjer Han saa Forjettelsen: Se, 
jég:er med: Eder'alle Dage: indtil: Vettlens Ende* (Matth. 28, 
19: 20): 'Saaledeser dét :attsaå med den Sendelse, som den 
Herre. Jesus Christus tisidst har givetisima Disciple og Vidner 
med Løfte οπί sin. bestaldige Ledsagelse: alle Folk. skulle: de 
drage til hans Discipelmehighed; og det skulle:de gjøre med 
Daab:Y Porbindelse :med Undervisning af hans Ord. — det 
τὰ med. det Aådet: Herfra tør. der da 'ikke afviges, Og 
hernnod :kam :dén 'Ulyst, som. det døbte Barn:måaske kan have 
fil. åt lære, naturligvis ikke komme i Betragtning; Barudt 
er og kaldes medrette snavel'borgerlig som kirkefig og. aane 
delig umyndigt, og kan: sam saddaht: ikke have noget Valg, 
- førend det er: blevet «aandelig, mymdigt, ἃ. 6. førend det har 
hadet frem: til den 'Udviklipg:og Gråd -åf Bøkjendelse, at det 
kan skjønne og dømimne:.øg: derefter :vælge og forkaste med 
tilstrækkelig. dandelig Frihed (Eph..6, 4. :Ordspri 19,18: Gal 
4, 1.2). : Heller ikke berettiger det christelige Formynder- 
Forhblf Forældrene, $aakenge de βέδ i Samfundet, til at 
anddrage' sihe Børn fra denne Undervisming; det kan i .det 
Højeste berettige dem til at faa benytte: til Lærer for sit 
Barn, .hvem. af de kirkelige. Tjenere i Ordet de have størst 
Tillid til og helst ønske, eller ogsåa' benytte sin Frihed og 
Magt til pad 'eget Ansvar at tage Barnet med sig og træde 
nd "af: Samfundet, i hvilket. Tilfælde dog endnu. Staten, 
hvoraf :de 'vedblive at være Lemmer, beholder 'Ret. til at'for- 
lange Barnets Oplærelse: til. at kjende. en. .Borgers Pligter. 
Men saalænge Forsldre og Barn: βίδα i Kirkesamføndet, kan 
dette ifølge :hini Herrens. Förordning' ikke. bpgive åt paase og 
drage Qmsorg for Barnets christelige Oplætwelsb;'det maa be 
tragte det døbte Barn som Katechumen og give sine Tjenere 
i Ordet Befaling om δὲ. lede det frem til det Maal'af Kund- 
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skab og. Erkjendelse, at: det med fold Bevidsthed 'kan, om det 
ellers har: Hjertelag- dertil, aflægge :den Takjendelse, som be+ 
tegnar Samåundets myndige Lemmer. | 

Naar Barnet derimod er kommet til :dette Maal, åa bliver 
dets Stilling aabenbar en anden, .Dets' Forberedelse fox dep 
kirkelige Myndighpdsstand er, saavidt det staar til Mennesker, 
fualdendt; det en, sige vi, forberedt til EEE og der 
opstaår. nu  Spørgsmaal: om denne, :- 

Konfirmatianer. er ar den 
engang spm -Barn Dabte optages i Kommunionmenighede», idet 
ban ;hejtidelig erklærer, at han ,af:ganske Hjerte* holder fart 
ved. Dnabspagtens Forsagelse 9g Tro, og. paa. (rund heraf 
amtåges og erkjendes-som. myndigt eg kommuniomdygtigt Lem 
af Menigheden., Konfirmptignen er altsaa ingeplunde væsentlig 
en Kundskabsprøve; den forudsætter ikke blot en Kundskab 
omr Daabens og Daabspagtens Betydning og. Indbold, som 
kan forlanges af Enhver, der bløt har menneskelig Fatteevne, 
fordi der. da ikke kræves Andet, end hvad dep ved menne+ 
skelm Undervisning..ogsaa kam meddeles; men Konfirmationen 
er em. offentlig Bekjendelse om: personligt Troesliv, -som 
foradsætter,. αἱ Konfirmanden er sig bevidst i sit Hjerte at 
forsage og: tro. Men. Liwet kan. nu- aldrig mogen menneskelig 
Undervisning: eller. Tugt. og. Formaning meddele Konfirmanden; 
derfor kan heller ingen Bakjendelse om at besidde det fordras 
pga. Grund af foregagende Undervisning. Naar den da allige- 
vel førdres af Enhver, ja fremtvinges ved: Menneskebud, da 
bliver θη sapdah Kopfirmatinn. for den christeljge Betragtping 
til ,et Spilfægteri, et udvortes Væsen, et Abespil og en 
Menneskesats* uden 'Samdhed — et falsk eller idetmindste 
ganske upaalideligt Vidnesbyrd. Er. det vel under disse Om- 
stændigheder at undres over, naar der føres et udbredt Klage- 
maal over denne Slags Konfirmatipn saavel af Lægfolk med 
christeligt Alwor som af Kirkens Tjemere, og kan det være 
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at vente 'Hndet, end åt disse, "der 'idelig ovérbevises om dens 
Usandhed, ikke kunne betragte dens Forvaltiiing anderledes, 
end som en af Embedets tungeste Byrder, som 'eét Kors, 
hvilket de vel man bære, indtil det borttages, men som de 
dog inderlig maa sukke under?” *: “ 

Er det nogensteds, saa er det da visselig ved Gs 
tlonen baade paa rette Sted og hejligén paatideat indføre 
Frihed for at komme til Sandhed. Ja dette mas forlanges 
baade for Sandhedens egen Skyld og for 'de Unges og for 
Kirkens og for 'dens Tjeneres'Samvittigheds Skyld: Om 
Maaden, hvorpaa den forlangté Frihed bør søges opnaaet, er 
imidlertid Meningerné delte. -Der'ere dem, der ønske Konfir- 
mationen aldeles ophævet som selvstændig Akt, og i dens 
Sted ønske 'de en Omordning af de Unges förste'Skriftemaal, 
saa at dette kom til at indbefatte baade en Kundskabs- eller 
Frkjendelsesprøve og en Gjentageles af Daabsløftet, altsaa Alt, 
hvad der nu hører til Konfirmationen. Andre deriinod ville 
ikke opgive Konfirmationen som selvstændig Akt, meri forlange 
kun, at den mas blive fuldkommen frigiven. ' 

: *De' Første beraabe sig dels paa den historiske Grand, at 
den ældgamle K onfirniation — med sin Bestemmelse åt bekræfte 
og befæste-den Døbte i hans Nåadestarid — paa det Bestemteste 
er forkastet af Reformatiönen, og at dens senere Indførelse skriver 
sig fra en ukirkelig: Tid, som ved sin ensidige Frémhæven af 
det subjektive Moment i Christendommen stedse mere fjernede 
sig fra den lutherske Reformations rene, friske og sunde Rilde; 
dels beraabe de sig ogsåa paa den indre Grund, at Herrén 
ikke har indstiftet andre kirkelige Handlinger til: det christe- 
lige Livs Skabelse og Væxt, end Då&aben og Nadveren i 
Forbindelse med Ordet, og at kun disse'ere fornødne, Daa- 
ben som det Sakrament, hvorved Mennésket delagtiggjøres i 
Syndsforladelsen i Christi Blod og gjenfødes til det nye Liv 
i hans Samfund, Nadveren somi det'Sakrament, hvorved 
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iden: Døbte, 'efterat han 'ved' Ordets Paavirkning er kommen 
til bevidst subjektiv TFilegnélse af Daabens objektive Gave, 
næres og: styrkes i Menseende til det nye Liv. De erklære, 
'at derfor alene Nadveren er det rette Konfirmations- 
sakrament, hvis Nydelse: vel kan behøve at forberedes ved, 
at Nadvergjæsterne føres tilbage til Daaben, opvækkes til Bod 
'og understøttes i Tilegnelsen af 'den 'i Daaben': skjenkede 
Syndsforladelse formedelst. det absolverende Ord, saaledes som 
det 'ogsaa sker ved Skriftemaalet, naar dette er, hvad det 
skal være; men at der heller ingenlunde tiltrænges nogen 'anden 
kirkelig: Handling som Formidling mellem Daab og Nadver, 
og at Maar en saadan dog gives i Kobfirmationen, da kån 
"dette kun lede" til :Miskjendelse af Sakramentern: 'og til far- 
lige Vildfarelser. De bemærke i denne Henseende, 'åt Kon- 
firmationen i den rationalistiske Periode virkelig kom til at 
betragtes som det nødvendige Supplement til Barnedaaben, 
hvorved denne førstskulde blive til. en -fuldstændig og gyldig 
Daab, at den blev betragtet som en ,Daabens Fornyelse", at 
den blev fremhævet som et aføgjørende Vendepunkt f Livet, 
at den blev ledsaget med saa høje Tølemaader ὁπὶ dens Be- 
tydning og udført med saadan Glands, at den overstraalede 
baade Daab og: Nadver, men blev da ogsaa af. kirkelig 
troende og christelig sundtdømniende Mand med Rette brænde- 
mærket som ,Raticnalismens S&krament*. 

Disse Grunde og Indvendinger mod Konfirmationens Bi- 
beholdelse ere dog neppe 588. afgjørende, sot de synes. Mod 
vildfarende Bétragtningsmåader, falske Opfattelser eller Mis- 
brug kan Konfirmationen vistnok ligesaålidt sikres, som nogen 
anden kirkelig Handling eller Indstiftelse; men ret opfattet 
mangler Konfirmåtionen ingenlunde Berettigelse som selvstændig 
Akt. Den er visselig intet Supplement til Daaben,- ingen 
Betingelse for Daabens vedvarende Kraft og Gyldighed, ingen 
Fornyelse af Daabspagten eller ny Pagtsslutning; enhver saa- 
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dan Opfattelse: er falsk! og forkastelig Den er ikke engang 
paa den Døbtes Side Danbspagtens Fornyelse og Bekræftelse 
λ den Forstand, At denne kun skulde behøve at fipde Sted 
ved dense éne Lejlighed; meget mere skal Tilmgevendelsen 
til Daaben, Fornyelse og Hekræftelsen of Daabspagten paa 
den Debtes Side ake daglig bele kivet igjennem for Herrens 
Ansigi. Men Konfirmatipnen er deg en højtidelig og offentlig 
Fornyelse af Daabsleftet for Menigheden. Den er vistnok 
intet Vendepunkt å den Døbtes aandelige Liv i den Forstand, 
at Livet ved Konfirmationens Formidling skulde blive bt 
andpt, end førhen, eller erføre en Nandesmeddelelse, hvori det 
ellørs ikke kunde delagtiggjøres; men den 'er dog e Qver- 
gangspunkt i den Døbtes Forhold til Menigheden og 
Menighedslivet,' det Punkt nemlig, hvorpas den Døbte 
gaar, over fra: Katechumesatsforholdet til. det aye Forhold, at 
være Lem af Kommuweionmenigheden. Den er den offent- 
lige Qptagelsødskt i denme Del af Menighaden og 
maa som saadan 8.95 eller aæden Skikkelse beholdes. Hele 
Konfirmativmens ejendommelige Betydning og Vegt ligger 
pa Menighedens Side. Ménigheden kam ikke betragte det 
døbte Barn anderledes, end som Kasechumen, pg ikke aabne 
det Adgangen til Herrens Bord, som ex den:,overantvorflet*, 
førend Barnet frit og offentlig prøvet i Menigheden aflægger 
sin Bekjendelse om, - a det. hjertelig omfatter og vil vedblive 
at omfatte den Forsagelse og Tre, hwormed Christi Memighed 
samler sjg omkring Herzens  Naadebord- og- drikker af ,den 
nye Pagtes Kalk*; da, naar dette er skeet, kan: Menig σά δα 
først amerkjende Barnet som  kommunipndygtigt og ved sia 
Tjenex velsigne Bekjenderen. med Haamdspaslæggelse: og Bøn. 
Dette og intet Andet--er Konfirmationen.. Sem - s44dan kan 
den ikke vel henlægges. til Skriftemanlet, dels fordi datte søm 
væsentlig. Syndsbekjemdelæ ikke, maar det er; hvad. fet skal 
være, ogner sig til at være em offentlig Akt, dels. fordi 
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Barnets Deltagelse, i: Skriftemaalet, sammen med de Ældre 
ikkb kan, udpræges som,:en :Optagelsesakt, Vil man sige, aå 
dette kan udpræges, ved. den foregaaende Prøvelse, som særi 
skilt bør: feretagen med :den. første Gangs. Nadvergjæst, . saa 
bar. man: jo. dør Koufirmationen igjen, kuns i en, lidt forandret 
Form, lidt matiteret, og hvorfør saa. forlade denne. pel | 
som bar nedarvet Hævd 1 Kirken? - 

. Mod  Konfirmationen, saaledes opfattet,. εὐ δον heller ikke 
den fra Historien hentede Indvending  Konfirmationen har 
vistnok ingen guddommelig. Befaling at paaberaabe sig. Men, 
støttet til Ap. Gj. 8,.126.17, begyndte mun dog allerede meget 
tidlig i Kirlién, ganske vist/allerede å det 2det Aarhundrede *), 
altsaa længe før Skriftemaalets Indføralse, at salve de Ny- 
døbtø og lægge. Hænderne: paa dem med Bøn ;i den Hensigt; 
at understøtte dem i Tilegnelsen pf dan Helligaands Gav 
som personligt Livsprindip,' Dette Chrisma, som anvpuødtes 
uden. Forskjel baade paa dem, der døbtes som Voxne, .og dem; 
der. døbtes; som Børn, dannede i Førstningen Daabens Slut- 
ningsakt og fandt Sted.8døa Dags. Dagen efter Daaben, Aftenem 
før de Voxnes forste Kommunion (især Levardag efter Paaske). 
Siden; navnlig efter det: 3dje Aarhundrede, da, det betragterles 
som δὴ Handliag;: hvis -Udførelse tilkom Biskoperne. alene, 
blay.:det henlagt til. en, senere Tid: som en selystændig Akt 
med Navnet K.onfirmation.(øøpays). Først, langt: han, Å 
Tidan, fra det 12te Aarhundrede: af, bley Konfirmatjonen; af 
den remerskr-katholske Kirke, navnlig ved Otto jaf tl 
Indflydelae,: betragtet, som et Sakrament, hvorved ifølge Them 
mas Aqvinaa den Døbte skulde madtage fuld aandelig. Livs- 
modenhed og Styrke, særegne. Aandens, Gaver til. at modstag 
og bekjæmpe Troens Fijender og. en: undsletkelig kirkelig Chas 
rakter. Et saadant:Sakrament kunde nn Reformasionen 
MP AEE led 
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ikke anerkjende i Konfirmafionen, 'bg forkastede det derfer; 
båade fordi dét 'manglede Guds: Befaling, og fordi det aldrig 
T Kirken var agtet' fornødent til Salighed; hvad kun gjælder dni 
de to af Herren indstiftede Søkratnenter, Daaben og Nadveren,; 
det: Tivsmeddelendé og livsnærende (smi. Apol. Art. 13. δ. 3, 6. 
Art: Schm. Tract. de potest. Pape 8 72% - Somen kirkelig 
Prøvelses- og Optagelsesakt-i Kommunionmenigheden blev den 
derimod gunstigt bedømt baade af Luther og:Melanchthon og 
ogsaa optagen' i flere af de ældste lutherske Agender, saasom 
i Bugenlingens sachsiske ',Kirchenordnung* αἱ 1534, 'i den 
éhurbrandenburgske 'åf'1540,::i den: medhlenbprgske af 1552, 
i den brunsvigske af 1569, i den hessiske af 1574 Luther 
siger (Walch. Tom. 17 p. 267 flg.): ;Dieweil jetzt Jedermann 
in der Kindheit 'getauft/wird, da: man den Glauben Christi 
nicht selbst bekennen kar, so wåre sehr got, dass man 
die Kinder, so man sie von: der Religion Christi wohl unter- 
richtet 'und katechisirt håtte, darauf zu empfahen des Sakra- 
ment der Firmung bråchte, dass man sie-da ihren Glauben 
mit eigener Bekenntniss und Gehorsam der Kirchen ver- 
sprechen liesse.' ”Doch soll man 'darun die:Kirehen, so es 
nicht also halten;- nicht verdamfnen,- bis in einem General- 
concilio hievon! beschlossen wird". Melanehthon siger i sine 
loci communes* under Titelen ,Confirmatio*i ,Ritus confir- 
mationis, quem ketinent épiseupi, est prorsus otioså ceremovia. 
Utile autem est explorationem et proféssionem det» 
trinæ fjeri et ρα] σαι" præcationem pro iis, mec eå 
præsatio est inanis". I Pråxis førte vistnok Oppositionen 
mod den roiherske: Overvurdering lige indtil Konfirmationens 
Afskaffelse i Navwnet,' og man: nøjedes da i'dens Sted med em 
Katechismeprøve før den første Altergang, hvormed' dog ofte, 
pavnligi den dansk-rorske Landskirke/Haååndspa'alæggelse 
var forenet. Allerede i Slutningen af det 17de Aarhundrede 
(fra 1670 af) blev denne Akt mere og mere hyppig og nærmede 
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sig: mere og.mere den nu: brugelige Konfirmationsritus, &aa at 
det vel med Grund tør paastaåes, at det ikke blot var Spener 
og den halleske Indflydelse, men Sagen selv og en følt Trang 
i Kirken, der forberedte og omsider fremkaldte Forordningen 
af 13de Januar 1736, og at Konfirmationen egentlig aldrig har 
været opgivet i vor Kirke, 'skjønt den vistnok har forekommet 
å forskjellige, mere og mindre udviklede Former. -Og skjønt 
nu, : som før udviklet, Konfirmationhen kun tør betones med 
Hensyn paa den Døbtes Forhold til Menigheden og ikke 
med - Hensyn paa hans Forhold til Herren, saa er den dog 
heller ikke uden Betydning for den Døbtes personlige Troes- 
liv. Thi uden Betydning er det ikke, at Troen fremtræder i 
aaben Bekjendelse (Rom. 10, 10); derved kommer den først til 
fold og klar. Bevidsthed, derved befæstes og styrkes den. 
Heller ikke kan det være uden Virkning, at Kirken indfører 
Bekjenderen iblandt sine Kommunikanter med Haandspaalæg- 
gelse: og Bøn; det'er meget mere en ikke 'aldeles sjelden Er- 
faring, at Mange indtil den 'sildigsté Alder mindes sin Kon- 
firmationsdag som en Dag, paa hvilken de modtoge et Indtryk 
af Guds Riges og Naades Herlighed, der eg siden ganske 
udslettedes åf deres Hjerte. > . | Rå 
Det maa derfor gjentages: Konfirmationen mangler ingen- 
tande Berettigelse, dog kun som frivillig Bekjendelsesakt. 
En Tvangskonfirmation, saådan som: Forordn. ἃ 13de: Januar 
1736 har indført den (se Forord. $ 1), kan vel have en ret 
Konfirmations Virkning paa den Ene: og den Anden af Kon+ 
firmanderne; "det vilde stride mod Erfaring, det vilde ogsaa 
være altfor galt, om man: maatte paastaa det Modsatte; det 
vilde være det Samme, som at paastaa, åt ingen Konfirmant 
havde Hjerte til at aflægge den Bekjendelse, der forlanges, og 
modtage den . Velsignelse, der. gives. Men ligesom det dog 
med Hensyn paa Konfirmanderne aldrig kan være christelig for- 
svarligt eller have nogen Velsignelse med sig αἱ afnøde Nogen 
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en Erklæring om at forsåige, hvad! han :dog hænger ved med 
sit: Hjerte - og. tjener i, Liwet, -eller en Bekjemdelsé om :at trd, 
hvad dog. Hjertet. slet: ikke ved af] manake endog: ligefrem 
forkaster: saaledes blivér med Hensyn paa Menigheden demné 
Qptagelsesakt lig Nul :og Intet, nåan den beståar i en saalddes 
afnødet Forsagelse:oe Bekjendelse; og paar man endda, som 
om det var en: fri. og 'sapd Forsøgelse og Bekjendelse, beder 
for. Konfirmanten, under. Haandspaal&ggelse, αὖ. den treenige 
Gud vil. ,give:bam Bestandighed i hans Tro,. hans Sjæl 
til, Salighed*,:— sam er: dekte en. saa uforsvarlig Brug af. Guds 
Ord ag Bøn, for ikke at sige. en såa blodig: Ireni over den 
arme Konfirmaads: Tilstand, og et-saadant Spil med det Hel- 
lige, at. det ikke er undenligt, om Ordets. Tjener. ængstes ved 
denne Handling, og Menigheden. forgjiges søller ikke: kan fakte; 
hvad en saadan Konfirmation betyder, 

Slutningen bliver altsåa, at. vor Konfirmationsforordping 
mag erkjendes åt; være forkastelig, naar den befaler å sin første 
Paragraf: ,Børnenes Konfirmåtion og Itdvislse sanit offentlige 
Examen 108 Provelse skal. være. en' ålmindelig Pligt, 
som alle. Børnene i Menighedöén, ingen ithdtagne, 
skal være nødvendig bundne $il*.. Denne $ bør snarest 
mulig udsletées, og Konfinmationen : vel beheldes som Opta- 
gelsesakt: i Kommunionmenigheden, men frigiven, saa ht den 
Unge efter nt:have modtaget dem Undervisning, der felger af 
Daaben, har frit Valg, entøn. har vil;optåges.i Kommunion+4 
menjgheden og altsaa konfirmeres. eller ikke, og paa den 
anden Side; at ogsag: Menigheden faør fuld Frihed -til at- holde 
tilbage fra Koufirmation de Unge, som ikke. kunne agtes modae 
eller bekvemme dertil, 

For at nu Friheden paa Koikander Side ikke blot 
skulde 'komme til at βίδα paa Papiret,: men. være en virkelig 
Frihed, maatte. Konfirmatian og Altergang: ophøre at være 
nødvendige Betingelser for Opnaaelsen af borgerlige Rettigheder 
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og Fordele, navnlig for Ægteskabs Stiftelse, for at drive bor- 
gerlig Næring, for at udøve. den aktive Borgerret. Derhos 
burde udentvivl den tvungne Kundskabsprøve og den frivillige 
Konfirmation i Tiden skilles ad, saa at den sidste ikke mere 
kom til at danne Slutningsakten for den første, men fik sine 
særegne Dage i Kirkeaaret, helst de historisk givne, og saa 
at Katechumenen efter endt Undervisning havde Valget, enten 
han vilde fremstille sig til den første Konfirmation, der ind- 
traf efter Kundskabsprøven, eller til en senere, og det uden 
Begrændsning. Herved opnaaedes to Ting. For-det Første 
opnaaede man en rigtig Betragtning af disse Handlinger, idet 
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til at staa klarere som to forskjellige Ting for den almindelige 
Bevidsthed, saavel Menighedens som Katechumenens. For det 
Andet opnaaede man at fjerne det aldeles uvedkommende 
Hensyn til at kunne komme ud og tjene sit Brød, som især 
bevæger saa mange Børn af den fattigere og arbejdende Klasse 
til saa ivrig at begjære Konfirmation, og som nu ofte gjør det 
saa vanskeligt at negte dem Opfyldelsen af deres Begjæring, 
skjønt Opfyldelsen af denne dog med et saadant Hovedmotiv 
kun kan føre til Handlingens Misbrug. Vistnok vilde en saa- 
dan Adskillelse have til Følge, at mangen Katechumen kunde 
komme i det Tilfælde, at maatte forlange Konfirmation hos en 
anden Kirkens Tjener, end den, af hvem han i sin Tid var 
bleven forberedet; men dette skjønnes dog ikke at stille nogen 
væsentlig Hindring ivejen for Adskillelsen, men kun at føre 
til en Bestemmelse om, at Katechumenen i saadant Tilfælde 
maatte erhverve Attest for at have gjennemgaaet Forberedelsen 
og aflagt Kundskabsprøven, til hvilken Ende Ministerialbogen 
selvfølgelig maatte indeholde en særskilt Fortegnelse over dem, 
der havde aflagt sin Kundskabsprøve. 

Paa den anden Side maatte Menighedens Frihed bestaa 
i Ret til at negte indtil Videre Adgang til Konfirmation for 
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dem, som enten formedelst Mangel paa Erkjendalse eller for- 
medelst sit Forhold i Liv og Vandel maatte kjendes uskikkede 
til at komme til Herrens Bord. Her maatte da vistnok en 
Bedømmelse til, som dog ikke burde lægges i een Mands, 
Præstens, Hænder alene; thi Præsten alene er ikke Menig- 
heden. Men heller ikke kunde naturligvis denne Bedømmelse 
overlades Kommunionnienigheden i dens Helbed; det rette Forum 
maatte være Menighedens udvalgte Stedfortrædere, Menighe- 
dens Repræsentation. Med vor nærværende Forfatning synes 
Ordenen hermed helst at maatte blive denne, at Præsten efter 
først i Samtale at have hørt Katechamenens Ønske og sammes 
Grund forelagde dennes Begjæring for Medhjælperkollegiet til 
Afgjørelse; kommer det derimod til Indførelsen af en virkelig 
Menighedsrepræsentation, vilde Afgjørelsen tilhøre denne, for 
hvilken da Præsten efter Samraad med et Par af sine Med- 
hjælpere vilde have at frembære Katechumenens Begjæring. Det 
forstaar sig selv, at naar Præsten afgav en gunstig Erklæring 
om Katechumenens Kuodskab, og der hverken fra Frkjendel- 
sens eller Vandelens Side var Noget at erindre imod ham, 
burde hans Begjæring opfyldes; ,de occultis non judicat ec- 
clesia*, Konfirmationsakten selv burde foregaa i Kirkebuset 
for fuld Menighed efter en Prædiken, i hvilken Menigieden 
opfordredes til kjærlig at modtage Konfirmanderne og bede for 
dem; den burde derpaa indledes med en Tale fra Alteret til 
Kopfirmanderne om Handlingens Betydning og udføres med 
Aflæggelse af Daabsleftet og følgende Haandspaalæggelse og 
Bøn, omtrent efter den nærværende Konfirmationsforordnings 
passende og smukke Anvianing. 

Det staar endnu kun tilbage at minde om Konsekvent- 
serne af en saadan Forandring. 

Det kunde synes, som om Konfirmationens Frigivelse ikke 
skulde medføre store Vanskeligheder i en Landskirke, i hvil- 
ken den tvungoe Konfirmation ikke har bestaaet i meget 
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ever 100 Aar, og som selv havde bestaset uden den i hele 
400: Aar. Man kunde meme, at der her var Sted for det 
gamle Argument, som i sin Tid amvendtes til Ferdel for Op- 
hævelsen af Forordningen af 1346 Jamuar 1741, at man kvm 
vendte tilbage til det gamle Kirkeforhold, at man altsaa 
egentlig ikke gjerde Andet, end at gjenoptage den historiske 
Udviklings afbrudte Traad. Imidlertid lader det sig ikke 
negte, at Konfirmationens Frigivelse kan føre til Forviklinger, 
som ere blevne os 888 fremmede, at der behøves en stærk 
Fortrøstning til den gode Sag og vor Kirkes Besiddelse af 
den rene Sandhed i sin Bekjemdelse for at have Mod til at 
gaa dem imøde. . Det gamle Kirkeforhold kam nemlig ikke 
mere vende tilbage; før 1736 havde vi Kirketvang, nu have 
vi Kirkefriked. Denne væsentlige Forskjel skulde vel ved 
første Øjekast synes netop at lette Indførelsen af Konfirma- 
tionsfrihed, da der allerede i Granden faktisk er aabnet en 
Dør for den med Fribeden til at træde ud af Statskirken. 
Alligevel ligger døg Knuden netop her.  Saalænge der var 
Kirketvang, gjorde det kun liden Forskjel i Individets Forhold 
til Kirken, enten det var konfirmeret eller ikke; man vedblev 
ogsaa ukonfirmeret alle sine Dage at regnes med til Stats- 
kirkens Lemmer og behandles saaledes. Nu er dette ander» 
ledes. Der kan indtræde flere let tænkelige Tilfælder. Det 
kan indtræffe, at En afholder sig fra Konfirmation, fordi han 
bylder dissenterende Anskuelser og agter at indtræde I οἱ 
Dissentersamfund. . Dette Tilfælde er det simpleste og fører 
ikke Ὁ] nogen Forvikling. Men det kan ogsaa indtræffe, at 
Nogen holder sig tilbage fra Konfirmatiomen af almindelig 
Vantro og Indifferentismus eller af Tvivl anganende sig selv 
eller af Skrupler angasende Konfirmationen uden at nære dis- 
senterende Meninger forøvrigt. Det kan paa den ånden Side 
ogsaa indtræffe, at Kirken negter Nogle Koufirmation paa 
Grund af deres Forhold. I første Tilfælde, nasr Nogen selv 
42* 
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holder sig tilbage, antager jeg, at Saadanne maa betragtes 
som ' fremdeles staaende i Katechumenatsforhold tll Kirken og 
behandles saaledes, ἃ. e. de maa vel have Adgang til den 
almindelige Gudstjeneste og til Undervisningen af Guds Ord, 
men ikke stedes til Nadveren uden i enkelte Tilfælde under 
ganske særegne Omstændigheder, f. Ex. i Sygdom, naar de 
begjære det og findes beredte. Selv Skrupler ved Konfirma- 
tionen tør ikke heri. gjøre nogen Forskjel; thi hvo som enten 
vægrer sig ved den kirkelige Forsagelse og Tro eller ved at 
aflægge Bekjendelsen, er ikke heller skikket for Herrens Bord 
i Samfund med den bekjendende Menighed, — ikke at tale 
om, at enhver Nadvergjæst dog ogsaa nødvendig maa finde 
sig i den fælles Bordskik. Men allerede her opstaar dog det 
Spørgsmaal: Hvor skal Grændsen sættes for Varigheden af 
dette. Katechumenatsforhold? Den gamle Kirkes Brug, hvilken 
jeg her maa anse for ret, taler for ingen Aldersgrændse, men 
derimod vel for Afbrydelse i dette Forhold, enten midlertidig 
eller vedvarende, i Tilfælde af, at Katechumenen forfalder i 
Kirkens Tugt, og fuldkommen Ophør af Forholdet, dersom 
Katechumenen udtræder af Kirken. Endnu større bliver Van- 
skeligheden i det andet Tilfælde, naar Kirken maa negte 
Katechumenen Adgang til Konfirmationen. Vistnok, dersom 
Aarsagen er Vankundighed eller en aabenbaret Mangel paa 
Bands for Daabens hellige Pagt, da maa Katechumenatfor- 
holdet formentlig fremdeles tilstedes i Haab om, at hvad 
Katechumenen endnu fattes, det kan vel endnu vækkes tillive 
for ham under den kirkelige Paavirkning med Ordet og Un- 
dervisning. Kirken maa da sige til Katechumenen: , Til Her- 
rens Bord tør du endnu ikke have Adgang, fordi du endnu 
ikke er skikket eller moden dertil; men kom til den alminde= 
lige Gudstjeneste, søg fremdeles Undervisning og modtag For- 
maning af Guds Ord, saa kan ogsaa endnu ved Guds Aands 
og Naades Virkning den belejlige Tid oprinde for dig*. Er 


Om vore kirkelige Spörgsmaale. 687 


derimod Aarsagen den, at Katechumenen enten befinder sig 
eller senere kommer i vitterlig Modsigelse og aaben Forneg- 
telse af sin Daabspagt og den kirkelige Bekjendelse, eller 
ligger Aarsagen i en aabenbar anstødelig og forargelig Vandel, 
saa at han forfalder i Kirkens Tugt, da kan det lettelig ind- 
træffe under den fremadskridende Udvikling af det kirkelige 
Liv, at Kirken, naar en Saadan negter at ,modtage Tugt*, 
ogsaa paa sin Side maa negte. at kjendes ved ham som En 
af Sine og udelukke ham — ,ved Ordet uden menneskelig 
Magt* (Conf. Aug. Art. 28) — fra sit Samfund, uden at deraf 
følger eller sandsynlig vil følge, at han indtræder i noget 
Dissentersamfund. Vil man da ogsaa gaa saavidt i Aner- 
kjendelsen af den personlige Religionsfrihed, at man i Staten 
tolererer saadanne udenfor ål kirkelig Forbindelse Staaende, — 
saadanne ,døbte Hedninger*? 

Fremdeles den yderste Konsekvents! Naar saadanne ,,døbte 
Hedninger* stifte Ægteskab, hvorledes bliver da Landskirkens 
Forhold til deres Børn? Det synes vel at følge af Daabens 
vedvarende objektive Gyldighed som en Pagt, der staar fast 
paa Guds Side, endog Menneskene ere nok saa troløse,: at 
selv med saadanne Forældre er ikke ethvert Baand afbrudt, 
og at Kirken derfor ikke tør negte at døbe deres Børn, der- 
som Forældrene begjære det, og under Betingelse af, at 
de indgaa paa at lade Barnet, som døbes, erholde den der- 
med følgende Undervisning af Guds Ord. Men der- 
som Forældrene ikke selv søge Daaben for sine Børn, — 
hvilket allerede ikke er uden Exempel, — eller dersom de 
endog vægre sig ved at lade dem døbe, selv om de, der næst 
efter dem staa Barnet nærmest, tilbyde sig at drage Omsorg 
for dets Opdragelse, er Staten da ogsaa beredt paa og villig 
til at tolerere den erklærede Paganisme, som paa denne Vej 
vilde komme til at fornye sig i Landet? Og i hvilket Forhold 
vil man isaafald stille sig til den? 
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Disse Konsekventser synes mig vigtige nok til at haves 
for Øje og alverlig overvejes ved Behandlingen af Spørgs- 
maalet om Korfirmationens Frigivelse. Er desne Frigivelse, 
som jeg trer, fotnøden før Sandheders Skyld, og, jeg maa 
tilføje det, er det an Frihed, som i disse meget bevægede og 
ængstende Tider klart sees δὲ mange Kirkelemmer at være 
forpøden, og som haabes paa med urelig og spærdt Forvent- 
ping: da tør man jo alligevel ingemlunde vige tilbage for 
Konsekventserne, hvor alverlige de end synes, men maa gaa 
dem imøde i Troem pas Kirkens Overherre, som metop er 
Sasdhedens Konge, og i Tillid til, at Kirken formedelst dens 
voxende Sandhedsmagt ogsaa vil vinde i indre Styrke og 
Sammenholdskraft, om den end forringes i Tallet af Navne. 
Og just denne indre Styrke er det, vor Landskirke sjensynlig 
tiltrænger fremfor Alt i den Sigtelseis Tid, sem aabenbar 
forestaar den, i Kampen med Splittelsens Kræfter, der allerede 
have begyndt at røre sig i dette Land, men langtfra endnu 
have naaet sin fulde frygtelige Udvikling. Men saa lidet dette 
synes at være tvivlsomt, sam utilbørligt vilde det dog vel paa 
den arden Side være, hvis man ikke, paa samme Tid som 
man indrømmede Friheden, beredte sig paa dens Konsekventser, 
saævidt de kunne øjmes, med en kirkelig Ordning, hvorved det 
blev muligt at møde dem uden at overraskes eller forvirres 
ved deres uventede Komme. Kirkens Herre skjenke de dyre- 
bare Mænd, som nu ere kaldede til at raadslaa om Kirkens 
Tarv, Raads og Styrkes Aard til at berede vor Landskirke 
en saadan Ordning! | 
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Et Tillæg til Afhandlingen om det antiochenske Daabssymbol 
iB. IIS. 1108. 


Af 
C. P. CASPARE 


Jeg har i Afhandlingen om det ældre egentlige Nicænum i 
denne Aargangs tredje Hefte gjentagne Gange (s. 5. 472 Not. 17 
8. 486 Not. 26 og S. 503 Not. 33) omtalt en Opsats, der i 
den nestorianske Strids Begyndelse 1) ved Opslag eller paa 
anden Maade blev offentliggjort i Kirken i Constantinopel *), 


4) Kritikerne éré meget uenøgé om, i hvilket Tidspunkt Opsatsén blev 
offentliggjort, og specielt angaaende det Spörgsmaal, om den blev 
epslaaet för eller efter Proclus's Prædiken mod Nestorius (9. Tille- 
mont, Memoires T. XIV p. 752 Γ᾿, og Walch, Geseh. der Ketzereien 
T. V p. 37f seq.). Saa meget er dog sikkert, at dens Affattelse og 
Publication ikke alene falder för det epkesitske Concil, men ogsaa 
for Cyriflas af Alexandriens Optræden mod Nestorius og aMsaa til- 
hörer det förste Stadium af Striden, då den endnu ikké Kavde 
overskredet dén constantinopolitanske Kirkes Grændser. 

3) Det heder nemlig i Opsatsens Overskrift: Zuzuæptvpia προτε- 
ϑειόα år δημοσιῳ — καὶ κατ ξκκιληδτιαν ἐμφανιδϑειδα, Ord, 
der i den gamlé latmeke Oversættelse, der nedenfor Not. 4 skal 
omtales, gjengives ved ,Contestatio prouposita in publiev — et in 
ecétesia insinwata* og af den latinské Oversættéer af Léontius af 
Byzanz's Skrift mod Nestorius og Eatychés (8, hedenf. 8. 640'Text, 
9. 64f Not. og ivær 8. 642 Not. 5) ved ,Testimoniam' iw loco 
publico propositum et in écckéska publieåndum*. Derne sidste 
Gjengivelse henteder Tanken basde påa δὺ Opslag i Kirken og paa 
ét Opslag pua et andet offenthet Sted: 
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og hvori Nestorius's Lære blev sammenlignet med Paulus af 
Samosatas i den Hensigt at vise, at hin Biskop lærte ganske 
det samme, som denne Hæretiker. I denne Opsats, der efter 
Leontius af Byzanz, contra Nestorianos et Eutychianos Lib. IT, 
Max. Bibl. Patrr. T. IX p. 704, blev tillagt den ovenf. 5. 4721. 
omtalte Eusebius af Dorylæum 3), og som ikke alene existerer 


3) Est autem*, siger Leontius her, ,proposita utriusque confutatio, 

— Pauli scilicet et Nestorii, ex testimonio publice proposito, 
ut ajunt, ab Eusebio, qui tunc florebat in judicandi 
potestate, postea autem præfectus fuit ecclesiæ Dory- 
lensium, qui divino zelo, ut testantur, incensus primum hæresim 
Nestorii et Eutychis deprehendit et convicit, inlinitis periculis pro 
pietate objectus". Efter denne Leontius's Efterretning har man 
almindelig antaget, at Fusebius af Dorylæum er, eller at han dog 
sandsynligvis er Opsatsens Forfatter. S.f. ἔχ. Garnier, Opp. 
Marii Mercatoris Τὶ II p. 17, Tillemont Memoires Τὶ X1V p. 753, 
Cave, hist. lit. p. 251, og Neander, Kirchengesch. I, 2 5. 268 
Not. 9 (Qvartudgaven). Efter Overskriften Ζιαμαρτυρτα 
προτεϑειόα ἔν önuosim παρα τῶν KÅNPIKEV Kæv- 
ὅταντινουπολεως er Opsatsen udgaaet fra de constantino- 
politanske Klerikere. Men i Opsatsen taler kun en epkelt Person. 
Den begynder nemlig med opxi2m τον Aaufævovta τοδὲ το 
χαρτιον XU. T. Å., og efter Sammenligningen af Nestorius's Lære med 
Paulus af Samosatas heder det: Ζ2:α tovto ἐδημειωόα μὴν 6or 
.%.T. Å. Man kunde ville forene Overskriftens Angivelse med, at det 
i Opsatsen selv er en enkelt Person, der taler, ved dea Antagelse, 
at en Del af, et Parti iblandt den constantinopolitanske Klerus stod 
bag den Talende, at disse lode ham tale, og at saaledes Opsatsen 
egentlig hidrörer fra dem. Men bortseet fra, at denne Antagelse 
ikke fyldestgjör Overskriften: Jixuaptvpia προτεϑεῖδα — παρὰ 
τῶν KÅNPIKOV Kovöravtivovmoens, saa faa vi af Opsatsen 
afgjort det Indtryk, at den er forfattet af en enkelt, enestaaende 
Mand, som i höjeste Grad var bleven forarget ved Nestorius's 
Lære, og som en brændende Iver for Troen drev til at skrive; 
ἃ. især Opsatsens Begyndelse: ὁρκῆφω τὸν AauBaærovta τοδε 
το xaptiov κατα της ayiaS τριαδος, MOTE φανερὸν AVTO 

ες ποιηόᾳκε EKLOKONOIS, πρεόβυτεροις, διακονοξς, ἀναγνωόσταις, 
λαΐκοις οἱκουδι Κωνόσταντινουπολιν' Eri τὸ nar TO 160v - 
αὐτοῖς ἔκδουναι προς ἔλεγχον του αἱρετικου Νεότοριου, 
ὁτι ὁμοφρων ἐστι του ἀναϑεματιόϑεντος Παυλου rov Σα- 
μαδατεως προ Ermv ἑἕκατον δξηκοντα ὑπὸ τῶν ὁρϑοδοξων 
ἐπιόκοπῶν samt Ordene: Au TOVTO ἐδημειωδαμῆν 601, ω 


En ny Kilde til det antiochenske Daabssymbols Ordlyd. 64] 


i Original, men ogsaa findes i en gammel latinsk Oversættelse 4) 
og for en Del ogsaa er bleven meddelt af Leontius, p. d. anf. 


— 


") 


δηλωτα της ἁγιας πιστεως, %. τ. Å. — I de to gamle latinske 
Oversættelser findes ,contra clericos*, saa at der altsaa i nogle 
Manuscripter synes at have staaet κατὰ τῶν HANPIKGYV, EN 
Læsemaade, der ogsaa hos Coleti, p. d.anf. St, findes ved Ran- 
den. Men denne Læsemaade er :urigtig.  Opsatsen er hverken 
rettet mod de constantinopolitanske Klerikere, ej heller mod den 
(forövrigt vist ubetydelige) Del af den vconstantinopolitanske 
Klerus, der holdt med Nestorius, eller mod dette Nestorius's Parti, 
men mod Nestorius alene. Imod, at Opsatsen er rettet mod 
det nestorianske Parti iblandt den constantinopolitanske Kleras, 
taler desforuden ogsaa ζῶν og det Besynderlige, som vilde ligge 
deri, at Forfatteren vilde angribe dette Parti alene istedetfor ham 
selv og dette Parti eller ham alene, og at den ikke er rettet imod 
Nestorius's Parti og ham selv, viser foruden τῶν ogsaa, at Nestorius 
da havde maattet fremhæves i Overskriften. Havde der i Texten 
oprindelig staaet προς τους κληρικους, og Vare disse Ord af 
Afskriverne blevne forandrede til xæapa og κατα τῶν KÅNPI- 
κων, eller ogsaa vare de af Afskriverne blevne forandrede til 
παρα τῶν κληρικῶν og havde de tvende latinske gamle Over- 
sættere gjengivet προς urigtig ved ,contra*, saa vilde Overskriften 
medföre Sandhed, ihvorvel dog ikke fuldkommen Sandhed, da 
Opsatsen ikke er rettet til den constantinopolitanske Klerus alene, 
men til alle i Constantinopel boende Klerikere og Lægmænd. 
Denne Oversættelse, der for förste Gang er bleven .udgiven af 
Adam Contius og derefter ved Hjælp af tre meget gamle Co- 
dicea i en meget forbedret Skikkelse af Stephan Baluze i hans 


- Samling af Concilieacter, fra hvilken den er gaaet over + de senere 


Samlinger (hos Coleti staar den T. V p. 3—196), existerede alle- 
rede i den förste Halvdel af det sjette Aarbundrede, da den blev 
anfört paa det femte almindelige eller andet constantinopolitanske 
Concil (553), 'og da ikke alene Gregor den Store, men ogsaa 
allerede den carthaginiensiske Diacon Liberatus, Forfatteren af 
pBreviarium caussæ Nestorianorum et Eutychianorum*, som levede 
omkring 550, kjepdte den (8. Baluzes Præfatio til hans Udgave, 
Coleti, p. d. anf. St. p. 18eg.). Oversættelsen af Opsatsen staar 
p. 4. anf. St. p. 17—19). Den samme Oversættelse findes ogsaa 
i en Samling af de ephesinske Concilieacter, som for förste Gang 
er bleven udgiven af Christianus Lupus (Christian Wolf) af 
tvende meget gamle cassinensiske Codices og efter ham af 
Stephan Baluwe, der bar kaldet den ,Synodicon adversus 
tragoediam Irenæi*, idet dens Forfatter paa et Sted har beteg- 
net den med. Navnet: ,Synodicon" og har rettet den mod det 
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St. p 704f. 5), heder det efter de indledende Ord 6) og efter 
Sammenligningen mellem Nestorius's og Paulus af Samosatas 
Lære: 
Den gamle latinske 
Oversættelse. 
dit τοῦτο ἐσημειωδαμὴν Propterea designavi tibi, o 
001, ὦ φηλωτα 1) τῆς ἁγιας zelota sanctæ fidei, et partem 


Den græske Grundtext. 


HIGTEGS, καὶ μερος τοῦ mathematis ecclesiæ An- 
μαϑηματος τῆς ExnAn- tiochenæ, ex qva etiam 
G1as Avtioxemv, ἐξ ἧς Christianorum vocabulum in 
καὶ τὴν τῶν Χριστιανῶν primis habuimus, quia non 
ἐπικλησιν 8) ἐν πρῶτοις ἐχο- novit alium et alium filium 


under Navnet τραγῷδια bekjendte Skrift af en af Nesterius's 
Tilhængere Irenæus. Den staar hos Coleti, p. d. anf. δῖ. p. 235 
—498) og hidrörer efter Baluzes , Præfatio* til hans Udgave (p. d. 
anf. St. p. 235—38) fra en Afrikaner, der levede efter Justinians 
Tid og var en Forsvarer af de tre Capitler. Lupus har kum givet 
Overskriften af Opsatsen, ,qui iisdem oömnino verbis exstat in co- 
dice Cassinensi ac in vulgatis editionibus* (p. d. anf. St. p. 258). 

δ) Leontius har af Opsatsen desværre kun optaget Indgangen af Sam- 
menligningen mellem Nestorius's og Paulus af Samosatas Lære. 
Han standser der, hvor Opsatsens Forfatter erklærer at ville med- 
dele en Del af det antiochenske Symbol. De sidste Ord, han har 
optaget, ere Ordene ὡς 7 ορϑοδοξια κηρυττει, put fides recta 
prædicat*, hvorpaa hans egne Ord ,Hactenus testimonium* folge. 
Overskriften over det af ham af Opsatsen Meddelte lyder: ,Testi- 
monium in loco publico propositum et in ecclesia publicatum*. Vi 
besidde Leontins's Skrift kun i latinsk Oversættelse. 

5) 8. dem ovenfor Not. 3 8. 640. Paa dem fölger ἐστε δὲ τα εἰρη- 
peva οὕτως. Παυλος εἶπε u. τ. Å. 

1. Anden Læsemaade 2ntnta. For δηλωτα er den katinske Over- 
sættelse, og dette Ord er ogsaa i og for sig selv mere passende. 
Det er til Ivrere for Troen, at Forfatteren, der selv er en stor 
Ivrer for den, henvender sig. 

2) Anden Læsemaade x16tT1v. For é&rxAnoiv taler den latinske 
Oversættelse; fremdeles Ordene τῶν Xpi6tiavør, som ved Læse- 
maaden x10tiv falde noget Besynderligt og ikke ere ret motiverede, 
medens ved Læsemaaden åæixAqoiv det Modsatte er Tilfældet; 
endelig at det er ejendommeligt for Antiochia, at Disciplene her 
fik: Navnet Xpot1avoi, medens den christne Tro ikke udgik her- 
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μεν, ὅτι οὐκ older ἄλλον 
war ἄλλον Θεου υἷον, ἀλλ᾽ 
ἕνα τὸν προ παντῶν αἵω- 
νῶν γεννήϑεντα Seov ἐκ 
ϑεοῦ καὶ πατρος 9), ὁμοου- 
διον τῷ πατρι, KAL τον αὖ- 
τον ἐπὶ Δυγουστου Kai6u pos 
ἐκ Μαριας τῆς παρϑενὸν 
τεχϑεντα éxet γαρ ῥβη- 
τῶς" 

Θεον ἀληϑινον ἐκθε. 
ου ἀληϑινου; ὁμοουδιον 
τῷ mata, δι οὐ και oi 
αἰῶνες κατηρτιόσϑησαν 
καὶ τὰ πᾶντα ἐγενετο' 
τον δὲ ἡμας κατελϑον- 
TA καὶ γεννηϑεντα ἐκ 
Mapias τῆς ἅγιας τῆς 
ἀειπαρϑενου και ὅταῦυ- 
Ποντιου 
Πιλατου καὶ τὰ ἕξης 
του δυμβολου. 


ρωϑεντα ἐπι 


δ48 


Dei, sed unum, qui 19) ante 
omnia sæcula natus est, Deum 
ex Deo Patre, consubstantialem 
Patri, et eundem sub Augusto 
Cæsare ex Maria natum. Habet 
enim expressim : 


Deo 
consubstantialem 
Patri, per quem et sæcula 
creata sunt et omnia facta, 
qui propter nos venit et 
natus est ex Maria sancta 


Deum verum ex 
vere, 


virgine et erucifixus sub 
Pontio Pilato et reliqua 
symboli. 


Her have vi altsaa et Brudstykke af den anden Artikel 
af den antiochenske Kirkes Daabssymbol, saaledes som det 


endnu lød i 428 eller 429 11). 


fra, men fra Jerusalem. 


Kun ἐν mwpæross passer ikke ganske til 


ἐπικλησιν, idet jo Christennavnet ikke fornemmelig, men ene og 


alene kom fra Antiochia. 


Forfatterens Mening er vel den, at 


Navnet ogsas udbredte sig fra andre Steder, til hvilke det var 
kommet fra Antiochia, og saaledes middelbart ogsaa udgik fra dem. 
8) Hos Coleti staar ,imum, quia*, hvad der kun er Trykfejl. 
9) Anden, men fålsk Læsemaade ἀπο rov Ilartpos. For den latinske 
Oversættelse synes τοῦ xærpos αἵ ligge til Grund. 
4) Walchs Ytring, Ketzergesch. T. V p. 371, at Opsatsens Forfatter 
beskylder Nestorius: for δὲ være afvegen fra den nieænske Troes- 
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Naar vi sammenligne dette Brudstykke med den tilsva- 
rende Passus i Cassians latinske Oversættelse af de to første 
Artikler af dette Daabssymbol: ,Deum verumex Deo vero, 
homonsion Patri, per quem et sæcula compaginata 
sunt et omnia facta. Qui propter nos venit οἱ na- 
tus est ex Maria virgine, et crucifixus sub Pontio 
Pilato*, saa finde vi, at begge Dele stemme væsentlig over- 
ens. De eneste Differentser imellem dem: ere, at Cassian har 
»venit*, ἤλϑεν, medens vi i Opsatsen finde κατήλϑεν, 
»descendit*, og at Cassian blot har ,ex Maria virgine*, 
medens Opsatsen har ἐκ Mapias τῆς ayias. τῆς ar ετ- 
AAPSEvOov, sex Maria sancta semper virgine* 

Hvad den første Differents angaar, saa har den vel sin 
Grund kun deri, at det ganske usædvanlige &ASovra:?) i 
Opsatsens græske Text af Afskrivere er blevet forvandlet til 
det sædvanlige, 1 alle græske Symboler, ogsaa i det almindehg 
bekjendte Nicænum, forekommende κατελθόντα. MHerfor taler 
den Omstændighed, at ogsaa Opsatsens latinske Oversættelse har 
pventt*. At Forfatteren af Oversættelsen og Cassian skulde 

formel, beror paa en flygtig og unöjagtig Læsning af Opsatsen. 

Hvad der har vildledet Walch, er vel dels Ord som Θεου vior, 

ἀλλ᾽ ἕνα rov — ypevvndertæ Seov ἔμ Seov — ὁμοουσιον τῷ 

æatpi og især som Seov ἄληϑινον ἔκ ϑεου ἄληϑινου, ὁμοου- 
610v τῷ πατρι, δῖ οὐ — τὰ παντα ἔγενετο" τον δε’ ἡμας κατ- 
eASovra, eller at det af Opsatsens Forfatter meddelte Brudstykke 
saa stærkt stemmer overens med den tilsvarende Del af Nicænum, 
idet meget af denne er blevet optaget i Antiochenum; dels er det 
vel den Omstændighed, at Opsatsens Forfatter umiddelbart efter at 
have meddelt Brudstykket af Antiochenum anförer, for at vise, at 

Nestorius var falden fra de gamle ærværdige autiochenske Bi- 

skopers og den antiochenske Kirkes Lære, .et Sted af et Skrift af 

den berömte Biskop :Kusthatius af Antiochia og ved denne Anledning 


betegner denne Mand:som en af de 318, der kom sam- 
men i hin storé og hellige Synode. 

19) Det findes ikke i nogetsomhelst andet græsk éller latinsk Symbol. 
Kun det epiphaniske ἤλϑε γαρ, ἤλϑεν ὁ μονογενὴς και οὑτως 
ἔχει ἢ μητηρ ἡμων ᾿Εκιλησια (Epiph. expos. fid. n.14 Ορρ.Τ.} 
p. 1096 ed. Pet.) kan sammenlignes med det. 
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have forefundet xæreAlSovra og udtrykt dette Ord ved ,,venit*, 


er saare urimeligt, og det saa meget mere, som de latinske 


Oversættelser af Martyren Lucians Bekjendelse, af Nicænum 
og af Nicæno-Constantinopolitanum uden Undtagelse gjengive 
Ordet κατελθόντα i disse Bekjendelser ved ,descendit* 18). 
At ikke allerede Opsatsens' Forfatter har forandret &ASovra 
til κατελθοντα, følger af den gamle latinske Oversættelses 
pVenit*, og at Pifferentsen skulde skrive sig derfra, at man i 
den antiochenske Kirke selv først brugte &ASovra og der- 
efter κατελϑοντα, er meget usandsynligt. 

Hvad den anden Differents angaar, saa kan den forklares 
paa forskjellige Maader. — For det Første kan man antage, at 
της ἅγιας og ἄει — ere blevne tilføjede af Afskrivere. Her- 
for taler, at Forfatteren af den latinske Oversættelse i sit 
Manuscript kun synes at have fundet τῆς ἅγιας 14), og at 
det meget let lader sig forklare, hvorledes en Afskriver eller 
Afskrivere kunde tilføje de anførte Ord. Udtryk, som ἡ 
ἅγια napSevos og ἀειπαρϑενος, vare nemlig overordentlig 
almindelige om Maria, især siden den nestorianske Strid, der 
tjente til at forøge Marias Anseelse i en utrolig Grad; man 
nævnte næsten ikke hendes Navn, uden ialfald at bruge det 
første. Hertil kommer endnu, at, som vi have seet, ogsaa 
højst sandsynlig det antiochenske Symbols ἐλθόντα af en 
Afskriver eller af enkelte Afskrivere er blevet forvandlet til 
κατελθόντα 15). — Fremdeles kan man antage, at Tilsæt- 


18) 5. Hahn, p. d. anf. $t. p. 102. 108. 113. 179 og små. ogsaa endnu 
5. 186. 189. 190. 

14) At han vilkaarligen skulde have ladet ἄει — uoversat, eller at 
han skulde have gjort dette, fordi ἀδιπαρϑενος i det latinske 
Sprog ikke godt lod sig gjengive, d. v. 8. ikke lod sig gjengive 
ved eet Ord (det udtrykkes bestandig ved ,semper virgo*), er 
meget urimeligt, og til den Antagelse, at ,semper* i den gamle 
latinske Oversættelses Haandskrifter skulde være faldet ud, er der 
ingen Grund forhaanden. ΝΣ 

.) I de Ord, som gaa umiddelbart foran Citatet (ὅτε οὐκ οἷδὲν — 
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ningerne τῆς ἅγιος Og τῆς MEL -- ere blevne tilføjede αἵ 
Opsatsens Forfatter, idet det ikke- var ham saa magtpaalig- 
gende ganske strengt at holde sig til Antiochenums Bogstav, 
og idet Prædicaterne dyra og. ἀειπαρϑενος uvilkaarlig kom 
ham i Pennen, De bleve jo saa hyppig brugte om Maria, 
de vare jo, ialføld det første, staaende om hende, og han maa 
jo have været en stor Dyrker ef hende og em Ivrer Ogsåa 
for hendes Ære og Auseelse '%). . Det er øgsma muligt, at 
kun Tilsætningen τῆς ayras bidrører fra ham, medens Til- 
sætningen ae: — tilbører en Afskriver eller nogle Afskrivere. 
Dog ere disse to Antagelser ikke faldt saa rimelige, som den 
første, da. Opsateens Forfatter efter Udtrykket éxe1 γαρ p3- 
τῶς dog har den Hensigt at oitere det Brudstykke af Antio- 
chennm, som han vil have anført, Ord tål andet, og da hele 
hans Tale gjør det Indtryk, at han kjendte det antiochemske 
Symbol meget mnøjagtig 17), — Endelig kan man antage, at 


texSevra), og hvori Forfatteren allerede har det förste og andet 
Led af den anden Artikel i. Antjochenum ,in mente*, hvori kan 
allerede sigter til disse Ord, ja for en Del næsten citerer dem 
(sml. især τὸν προ παντῶν των alovor γεννηϑεντα Seov ἐκ 
Seov πατρος —, ὁμοσυδιον τῷ πατρι med ,ex eo natum ante 
omnia sæcula —, homousion' Patri* hos Cassian), heder det blot 
én MapiaS της mapSevov (8. ovenfor 8. 643). Dog kan man 
deraf ikke med nogen Sikkerhed slutte, at Forfatteren ogsad i 
Citatet kun har havt disse Ord, da han i Ordene o71 οὐκ οἶδεν — 
TexSevra dog ikke strengt citerer Antiochenums Ord. I en fri 
Gjengivelse af det andet Led af den anden Artikel i Antiochenum 
var Udeladelsen af τής ἀἁγιας og ἄει — og Bibeholdelsen kun af 
de simpleste Udtryk ganske naturlig. 

169 Det er bekjendt, bvor meget den overerdestlige Anseelse, hvori 
Maria allerede i Begyndelsen af det fjerde Aarhundrede stod i 
Kirken, bidrog til den store 'Ugumst, som Nestorius's Puastande 
öjeblikkeligen mödte i Constantinopel, især hos Folket. Man fandt 
ogsaa Marias Ære og Amseelse krænket ved dem. Om et Prædicat 
ef Naria, SsotoxøsS, årejede sig je ogsaa i Förstningem hele 
Striden. | 

11) At Forfatteren meget vel kunde kjende det antioehen- 
ske Symbol, kan ikke benegtes. Coastantinopel var i 
Chrysosiomua's Dage gjennem denee Mand kommen i 


" 


πε 
no 
d— 
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της ἁγιας og ἄξι, som begge findes i Epiphanius's længere 
Daabsbekjendelse og i den Athanasius tillagte Eppumnvera eig 
το συμβολον, have tilhørt det antiochenske Symbol selv. 
Da maatte Cassian enten have citeret det andet Led af den 
anden Artikel af dette Symbol mindre nøjagtig, eller Antio- 
chenum maatte i Tidens Løb have forandret sig noget. Cassian, 
der jo dengang, da han forfattede sit Skrift mod Nestorius, 
allerede i en laøg Række af Aar havde været borte fra Orienten 
(s. B. II S. 118 og 5. 1198. Not.), maatteøhave havt det for 
sig i en noget ældre Skikkelse og Opsatsens Forfatter i en noget 
yngre. Den første Antagelse er i dette tredje Tilfælde efter 
det i Afhandlingen om. Antiochenum Udviklede ikke synderlig 
rimelig. Rimeligere er derimod den sidste. De østerlandske 
Daabssymboler undergik jo bestandig Forandringer, vare ,in 
einem beståndigen Fluss*, og paa en Foramledning til at til- 
føje τῆς ayas og ae til Symbolets ἐκ Mapias τῆς map- 
Sevov kunde det ikke mångle paa en Tid, da der paa den 
ene Side gaves dem, der benegtede Marias bestandige Jom- 
frudom og dermed ogsaa hendes fuldkomne Hellighed, og da 
paa den anden Side Mariadyrkelsen var i bestandigt Til- 
tagende 18). 

eng Forbindelse og livligt Samkvem med Antiochia, 

og denne Forbindelse og dette Samkvem var ganske, 

nylig ved Nestorius's Kaldelse blevet fornyet. 

18) Skulde den Efterretning hos Epiphanius, at en Del af Apolliaaris's 
Disciple antoge, at Maria efter Jesu Födsel havde havt ægteskabelig 
Omgang med Joseph (Epiph. Panar. hæres. 77 n. 36 og hæres. 78 n. 1. 
Opp. T. I p. 1030 og 1033 ed. Pet.; smi. H. I $.147) medföre Sandhed, 
saa Vilde just den antiochenske Kirke kunne have havt Foranledning 

til at tilföje της æyias og det — til Ordene ἐς Mapias τῆς 
zapSevov i sit Daabssymbol. Antiochia var nemlig et Hovedsæde 
for Apollinaristerne. Der havde Apollinaris selv opholdt sig en 
Tid, og der havde en Presbyter Vitalis stiftet en apollinaristisk 
Menighed, til hvis Biskop Apollinaris havde gjort ham (3. f. Ex. 
Walch, Ketzergesch. Ill. $. 125 og 505 f.). Dog er det over- 


hovedet tvivlsomt, om der har været Apollinarister, der have favt 
den anförte Ånskuelse; fremdeles er det usikkert, om, hvis der: 


På 
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+ Jeg maa erdnu gjøre opmærksom paa, hvorledes Udtryk- 
kene τὸ μαϑήμα τῆς ἐκκλησιας Αντλοχεῶν og το 
συμβολον, som Opsatsens Forfatter giver det Symbol, 
hvoraf han meddeler et Brudstykke (uepos του μαϑημα- 
ματος της ἐκκλησιας ᾿Αντιοχεων,͵ nar ra ἕξης 
Tov συμβολου)ὶ, ved dette Bridstykkes væsentlige Over- 
ensstemmelse eller snarere Identitet med den tilsvarende Del 
af det antiochenske Symbol, hvis to første Artikler Cassian 
har overleveret os *fuldkommen stadfæster Rigtigheden af det 
i B. II 5. 331—50 af andre Grunde godtgjorte Factum, at 
dette Symbol har været den antiochenske Kirkes eneste og 
egentlige Daabsbekjendelse og dermed ogsaa Rigtigheden af 
det Factum, at de østerlandske Kirker overhovedet plejede at 
tilføje antihæretiske Tilsætninger til Symbolet og at behandle 
det med stor Frihedd MaSnua betegner jo nemlig i den 
græske Kirke Daabssymbolet, som den Tro eller Bekjendelse, 
Katechumenerne havde at lære udenad (8. H. 3 5. 502 Not.), 
og το συμβολον slethen kan ikke have været noget Andet 
end den kirkelige Daabsbekjendelse, det trods alle Differentser 
i Ordlyden væsentlig ene kirkelige Daabssymbol. 


- 


havde været saadanne, de antiochenske have havt den; endelig 
skulde man, hvis den antiochenske Kirke havde tilföjet Noget til 
.« δι Symbol mod Apollinarismen, dog have ventet ganske andre 
Tilsætninger mod dem end et Par saadanne, imod et ialfald 
ganske underordnet Punkt i Apollinaristernes Lære rettede, nemlig 
Tilsætninger, der vare rettede mod deres Hovedvildfarelser. 
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